﻿Dario Antiseri și Giovanni Reale FILOZOFIA ACIDENTALĂ DE LA ORIGINE PÂNĂ ÎN PREZENT DE LA RENAŞTERE LA KANT Tradus și editat de S A Maltseva PNEUM BBK - It A Protejat de legea dreptului de autor Reproducerea întregii cărți sau a oricărei părți a acesteia va fi pedepsită de lege D Antiseri - G Reale, II pensiero occidentale dalie origini ad oggi (c) Copyright by Editrice LA SCUOLA, Brescia (ITALIA) - D Antiseri - G Reale, Storia della filosofia (c) Copyright de către Editrice LA SCUOLA, Brescia (ITALIA) D Antiseri şi J Reale L Filosofia occidentală de la origini până în zilele noastre De la Renaștere la Kang / Traducere și editată de S A Maltseva Sankt Petersburg, Pnevma, , p , ill ISBN - - - Manualul "Filosofia occidentală De la Renaștere la Kant" este o traducere a cărții a doua a ediției italiene în mai multe volume Acesta rezumă rezultatele cercetărilor efectuate de istoricii europeni ai filosofiei Publicația are caracter de control și predare, cuprinde documente, fragmente de texte ale gânditorilor de diferite epoci, materiale de referință, tabele cronologice, biografii, index de nume Este destinat studenților, studenților absolvenți, profesorilor universităților și liceelor de științe umaniste, precum și tuturor celor care studiază în mod independent istoria dezvoltării ideilor științifice și filozofice (c) S A Maltseva (c) Editura "Pnevma" III Cuprins Prima parte UMANISMUL ȘI RENAVIEREA Capitolul întâi GÂNDUL Epocii UMANISMULUI ȘI RENAȘTERILOR ȘI PRINCIPALELE SA CARACTERISTICI Sensul istoriografic al termenului "umanism" Semnificația istoriografică a termenului "Renaștere" Granițele cronologice și caracteristicile esențiale ale perioadei umanist-renaștere "Profeți" și "magicieni" orientali și păgâni ca întemeietori ai gândirii teologice și filozofice: Hermes Trismegistus, Zoroastru și Orfeu Diferența dintre nivelul critic-istoric al gândirii umaniste de tradiție latină și cea greacă ( ), Hermes Trismegistus și Corpus Hermeticum în realitatea lor istorică și interpretarea revivalistă ( ), Zoroastrismul renascentist ( ) Orpheus Renaissance ( ) Capitolul doi IDEI ȘI TENDINȚE GÂNDIRE UMANIST-RENAȘTERISTĂ Discuţii morale şi neo-epicureism Începuturile umanismului ( ), Francesco Petrarca ( ), Coluccio Salutati ( ) Dezbaterile etico-politice ale umaniștilor din Quattrocento L Bruni, P Bracciolini L B Alberti ( ), Leonardo Bruni ( ), Poggio Bracciolini ( ), Leon Battista Alberti ( ) Alți umaniști Quattrocento ( ), Neo-epicureismul lui Lorenzo Valla ( ) Neoplatonismul renascentist Scurte informații despre tradiția platoniciană și despre savanții bizantini din secolul al XV-lea ( ) Nicolae din Cusa: ignoranța științifică în raport cu infinitul ( ), Viața, lucrările și relațiile culturale ale lui Cușa ( ), Ignoranța științifică ( ) Relația dintre Dumnezeu și univers ( ) Sensul principiului "tot în toate" ( ), Omul ca microcosmos ( ) Marsilio Ficino și Academia Platonică din Florența ( ) Locul lui Ficino în cultura Renașterii ( ), Ficino ca traducător ( ), Realizările gândirii filozofice a lui Ficino ( ) Realizări ale doctrinei magice a lui Ficino ( ), Pico della Mirandola între platonism, aristotelism Cabala și Religie ( ), Poziția Pico ( ) Pico și Cabala ( ), Pico și doctrina demnității umane ( ), Francesco Patrici ( ) Aristotelismul renascentist Problemele tradiției aristotelice în epoca umanismului ( ), Pietro Pomponazzi și controversa despre nemurire ( ) Renașterea scepticismului Noua viață a filozofiei elenistice ( ), Michel Montaigne și scepticismul ca bază a înțelepciunii ( ) Capitolul trei RENENASTRAREA ȘI PROBLEME DE RELIGIE ȘI POLITICĂ Renaştere şi religie Erasmus din Rotterdam și "filozofia lui Hristos" ( ) Conceptul umanist al filozofiei creștine ( ), conceptul de "prostia" al lui Erasmus ( ), Martin Luther ( ) Luther și relația sa cu filozofia și umanismul renascentist ( ) Trăsături ale teologiei lui Luther ( ), Trăsături ale pesimismului și iraționalismului în gândirea lui Luger ( ) U n rnd IV Zwingli, reformatorul din Zurich ( ), Calvin și reforma de la Geneva ( ), Alți teologi reforma și reprezentanții protestantismului ( ) Contrareforma și reforma catolică Concepte istoriografice ale Contrareformei și Reformei Catolice ( ), Conciliul de la Trent ( ), Reapariția scolasticii ( ) Renaștere și politică Niccolò Machiavelli și teoretizarea autonomiei politicii ( ), Realismul Machiavelli ( ), Libertatea și "soarta" ( ), "Virtutea" Republicii Romane antice ( ), Machiavelli (texte) ( ), Guicciardini și Botero ( ), Thomas More și "Utopia" ( ), Jean Bodin și absolutismul puterii de stat ( ), Hugo Grotius și justificarea dreptului natural ( ) Thomas Müntzer (texte) Partea a doua ÎNĂLȚIMI ȘI REALIZĂRI ALE GÂNDURILOR RENAȘTERII LEONARDO, TELESIO, BRUNO, CAMPANELLA Capitolul patru PATRU PERSOANE DE MARCĂ ALE RENAȘTERII ITALIANE: LEONARDO DA VINCI, BERNARDINO TELESIO, GIORDANO BRUNO ȘI TOMMASO CAMPANELLA Leonardo: natură, știință și artă Structura mecanică a naturii ( ), Leonardo între Renaștere și Epoca Modernă ( ), Raționamentul speculativ * și "experiența" ( ) Bernardino Telesio: studiul naturii după propriile sale principii Viața și creativitatea ( ), Noutatea fizicii Telesio ( ), Principiile proprii ale naturii ( ), Omul ca realitate naturală ( ), Moralitatea naturală (etica) ( ), Transcendența divină și sufletul ca ființă suprasensibilă ( ) Giordano Bruno: religia ca metafizică a infinitului și "entuziasmul eroic" Viața și opera ( ), Caracteristicile ideilor principale ale lui Bruno ( ), Arta memorării (mnemonică) și arta magic-ermetică ( ), Universul lui Bruno și sensul său ( ), Infinitul totul și sensul pe care l-a comunicat Bruno la revoluția copernicană ( ), Entuziaști eroici ( ), Concluzie ( ) Tommaso Campanella: naturalism, magie și așteptarea neliniștită a unei reforme generale Viața și creativitatea ( ), Natura și sensul cunoașterii filozofice și regândirea senzaționalismului lui Telesio ( ), Cunoașterea de sine ( ), Metafizica lui Campanella: cele trei principii fundamentale ale ființei ( ), Panpsihismul și magia ( ) , "Orașul Soarelui" ( ), Concluzie ( ) Partea a treia REVOLUŢIA ŞTIINŢIFICĂ Capitolul cinci REVOLUŢIA ŞTIINŢIFICĂ Caracteristici generale Formarea unui nou tip de cunoaștere care necesită unirea științei și tehnologiei ( ), Oameni de știință și artizani ( ), O nouă "formă de cunoaștere" și o nouă "figură a omului de știință" ( ), Proiectarea instrumentelor științifice și a acesteia utilizare ( ) V Revoluţia ştiinţifică şi tradiţia magico-ermetică Prezența și respingerea tradiției magice ermetice ( ), Caracteristicile astrologiei și magiei ( ), I Reuchlin și tradiția cabalistică; Agrippa: "magie albă* și" magie neagră* ( ), Programul iatrochimic al lui Paracelsus ( ), Trei "magicieni" italieni: Fracastoro, Cardano, della Porta ( ) Nicolaus Copernic și noua paradigmă a teoriei heliocentrice Semnificația filosofică a "revoluției copernicane" ( ), Nicolaus Copernic: Formarea unui om de știință ( ), Copernic: activitate publică ( ), "Prima narațiune" a lui Rheticus și Interpretarea instrumentală a activităților lui Copernic a lui Ossiander ( ) , Realismul și neoplatonismul lui Copernic ( ), Probleme de astronomie înainte de Copernic ( ), Teoria lui Copernic ( ), Copernic și relația dintre tradiție și revoluție ( ) Tycho Brahe: nici aranjamentul vechiului Ptolemeu, nici inovaţiile marelui Copernic Tycho Brahe: Îmbunătățirea instrumentelor și tehnicilor de observație ( ), Tycho Brahe neagă existența sferelor materiale ( ), Nici Ptolemeu, nici Copernic ( ), sistemul lui Tycho Brahe: restaurare cu semințe de revoluție ( ) Johannes Kepler: trecerea de la "cerc" la "elipsă" și sistematizarea matematică a teoriei lui Copernic Kepler este profesor la Graz: Mysterium cosmographicum ( ), Kepler este curtean matematician la Praga: "Noua astronomie" și "Dioptrie" ( ), Kepler în Linz: "Tabelele" Rudolphine și "Armonia lumii" ( ), "Misterul cosmografic": în căutarea ordinii matematice divine a ceruri ( ), De la cerc la elipsă "Trei legi ale lui Kepler" ( ), Soarele ca cauză a mișcării planetare ( ) Drama lui Galileo și fundația științei moderne Galileo Galilei: viață și opera ( ), Galileo și credința în lunetă ( ), Mesagerul înstelat și confirmarea sistemului copernican ( ), Rădăcinile epistemologice ale dezacordului dintre Galileo și Biserică ( ), Realismul lui Galileo versus instrumentalismul lui Bellarmino ( ), Disproporția între știință și credință ( ), Prima judecată ( ), "Dialogul celor două sisteme principale * și înfrângerea cosmologiei lui Aristotel ( ), Judecata a doua: condamnare și renunțare ( ) ), Ultima mare lucrare ( ), Științele imaginii galileene ( ), Problema metodei: "experiență de simț" și (sau?) "dovezi necesare" ( ) "Experiența" este "experiment" ( ), Rolul experimentelor de gândire ( ) Sistem mondial, metodologie și filozofie în lucrările lui Isaac Newton Semnificația filosofică a creativității lui Newton ( ), Viața și creativitatea ( ), Regulile filosofării și "ontologia" pe care o presupun ( ) Ordinea lumii și existența lui Dumnezeu ( ), "Eu nu inventez ipoteze" ( ), Mecanismul Marelui Lume ( ), Mecanica lui Newton ca program de cercetare ( ), Descoperirea calculului infinitezimal și a dispută cu Leibniz ( ) Newton (texte) Științele vieții Dezvoltarea cercetării anatomice ( ), William Harvey: descoperirea circulației și a mecanismului biologic ( ), Francesco Redi împotriva teoriei generației spontane ( ) Academii și societăți științifice b Academia de Lincei și Academia de Cimento ( ), Societatea Regală din Londra și Academia Regală de Științe din Franța ( ) VI Partea a patra BACON SI DECARTES DEZVOLTAREA GÂNDIRII FILOZOFICE ÎN ASPECTE TEORETICE ŞI SOCIALE COMPARAT CU REVOLUŢIA ŞTIINŢIFICĂ Capitolul șase FRANCIS BACON, FILOZOF AL ERA INDUSTRIALE Francis Bacon: viață și muncă De ce Bacon îi critică pe magicieni și pe alchimiști De ce Bacon critică filozofia tradiţională De ce Bacon critică logica tradițională "Anticipări" și "interpretări ale naturii" Teoria "idolilor" Sociologia cunoaşterii, hermeneutică şi epistemologie Scopul științei: descoperirea "formelor" Inducerea prin eliminare Experimentum cruciș ("Argument decisiv") Bacon Împotriva Tehnicismului Pur Capitolul șapte DECARTES - FONDATORUL FILOZOFIEI MODERNE Viaţa şi munca Experienţa prăbuşirii culturii Reguli de metodă Îndoiala ca metodă Cogito ergo sum Existenţa şi rolul lui Dumnezeu Lumea ca o mașină Consecințele revoluționare ale mecanismului Naşterea "geometriei analitice" Suflet și trup Reguli morale Descartes (texte) Partea a cincea MARI CONSTRUCTII METAFIZICE OCAZIONALISM, SPINOSA SI LEIBNIZ Capitolul opt METAFIZICA OCAZIONALISMULUI SI MALBRANCHE Predecesorii ocazionalismului Malebranche şi dezvoltarea ocazionalismului Viața și scrierile lui Malebranche ( ), Înțelegerea adevărului și viziunea lucrurilor în Dumnezeu ( ) Relația dintre suflet și trup ( ), Totul în Dumnezeu ( ), Sensul filozofiei lui Malebranche ( ) VII Capitolul nouă SPINOSA SI METAFIZICA MONISMULUI SI IMMANTEISM PANTEISTIC Viața și scrierile lui Spinoza Căutarea adevărului care dă sens vieții Conceptul lui Dumnezeu ca axă a filozofiei lui Spiosa Ze Ordine geometrică ( ), "Substanță", sau Zeul lui Spinoza ( ), "Atribute" ( ) Modes ( ), Dumnezeu și lumea, sau natura naturans și natura naturata ( ) Spinoza asupra paralelismului dintre ordo idearum și ordo rerum Cogniția Trei feluri de cunoaștere ( ), Cunoașterea adecvată a oricărei realități implică Dumnezeu ( ), Nu există loc pentru întâmplare în formele cunoașterii adecvate, totul se dovedește a fi necesar ( ), Consecințele morale ale cunoașterii adecvate ( ) Idealul moral al lui Spinoza şi amor dei intelectualis Analiza geometrică a patimilor ( ), încercarea lui Spinoza de a sta "dincolo de bine și de rău" ( ), Cunoașterea ca eliberare de patimi și bază a virtuții ( ) Cunoașterea sub specie aeternitatis și amor Dei intelectualis ( ) Conceptele lui Spinoza despre religie şi stat Statul ca garanție a libertății ( ) Capitolul zece LEIBNIZ: METAFIZICA PLURALISMULUI ȘI ARMONIE PRESETATĂ Viaţa şi scrierile lui Leibniz Filosofia eternă și noii filozofi "Finalism" și "forme substanțiale" Noul înțeles al "finalismului" ( ), Noul sens al formelor substanțiale ( ), Infirmarea mecanismului și doctrina monadelor ( ) "Eroarea remarcabilă" a lui Descartes ( ), Consecințele descoperirii lui Leibniz ( ) Fundamentele metafizicii monadologice Natura monadei ( ), fiecare monadă reprezintă universul ( ), principiul identității indistinctelor ( ), legea continuității și semnificația sa metafizică ( ) Monadele și structura universului ( ), Explicația materialității și corporalității monadelor ( ) Explicația structurii organismelor vii ( ), Diferența monadelor spirituale față de restul ( ) Armonie prestabilită Dumnezeu și cea mai bună dintre toate lumile posibile Adevăruri ale rațiunii, adevăruri ale faptului și principiul rațiunii suficiente Teoria cunoașterii: idei practic înnăscute ca o nouă formă de "amintire" Omul și destinul său Partea a șasea DEZVOLTAREA EMPIRISMULUI Capitolul unsprezece THOMAS HOBBES: TEORIA ABSOLUTISMULUI POLITIC Viața și scrierile lui Hobbes Conceptul de filozofie și secțiunile sale Nominalism, convenționalism şi experienţă senzuală în Hobbes Principiul corporalităţii şi mecanismului VIII Teoria stării absolute "Leviathan" și concluzii din filosofia lui Hobbes Hobbes (texte) Capitolul doisprezece JOHN LOCKE ȘI CREAREA EMPIRISMULUI CRITIC Viața și scrierile lui Locke Sarcina și programul "Experimentului despre mintea umană" Principiul experienței și criticii teoriei ideilor înnăscute Doctrina lui Locke a ideilor și baza ei generală Critica ideii de substanță, esență și universale și limbajul științei Cunoașterea, sensul și limitele ei Probabilitate și credință Doctrina moral-politică Religie, Rațiune și Credință Concluzie John Locke (texte) Capitolul treisprezece GEORGE BERKLEY: GNOSEOLOGIA NOMINALISMULUI ÎN ROLUL POLOGETICII ACTUALIZATE Viața și moștenirea științifică a lui Berkeley "Note filozofice" și "Programul de cercetare" Berkeley Teoria vederii și construcția mentală a "obiectelor" Obiectele cunoaşterii noastre sunt idei şi sunt senzaţii De ce ideile abstracte sunt o iluzie Distincţia dintre calităţile primare şi cele secundare este falsă Critica ideii de substanță materială Mare principiu: esse est registre Dumnezeu și legile naturii Berkeley - predecesorul lui Mach George Berkeley (texte) Capitolul paisprezece DAVID HUME ȘI EPILOGUL IRAȚIONALIST AL EMPIRISMULUI Viaţa şi scrierile lui Hume "Un nou domeniu al filosofiei" sau "știința naturii umane" impresii și idei Principiul asocierii Negarea conceptelor generale și nominalismul lui Hume Relații dintre idei și "fapte" Critica conceptului de cauzalitate Critica substantelor materiale si spirituale Teoria afectelor și negarea libertății și rațiunii practice Baza nerațională a moralității Religia și baza ei irațională Degenerarea empirismului în rațiune sceptică IX Partea a șaptea PASCAL ȘI VICO: DOI GÂNDĂTORI ÎMPOTRIVA CURENTULUI NOULUI TIMP Capitolul cincisprezece LIBERTINISM GASSENDI: EMPIRISM SCEPTIC ȘI PROTECȚIA RELIGIEI IANSENISM ȘI PORT REGAL Libertarianismul Libertinismul erudit și libertinismul secular ( ) Pierre Gassendi: empiric sceptic în apărarea religiei Controversa împotriva tradiției aristotelico-scolastice ( ), De ce nu cunoaștem esențe și de ce filosofia scolastică dăunează credinței ( ), Gassendi vs Cartesius ( ), De ce și cum se întoarce Gassendi la Epicur ( ) Jansenism și Port-Royal Jansenius și jansenism ( ), Logica și lingvistica Port-Royal ( ) Capitolul șaisprezece Blaise Pascal AUTONOMIA MINȚII, SĂRĂCILE ȘI CEL MAI MARE AL OMULUI DARUL CREDINȚEI ȘI REZONABILITATEA SA Pasiunea pentru știință "Primul" și "al doilea" recurs Pascal în Port-Royal "Scrisori către provincial" Demarcarea cunoștințelor științifice și a credinței religioase Rațiunea științifică între tradiție și progres Idealul cunoașterii științifice și regulile de construire a argumentării Esprit de geometrie and esprit de îinesse spiritul geometriei și spiritul rafinamentului Măreția și sărăcia omului ♦ Divertisment" Neputința minții în justificarea valorilor şi nedemonstrabilitatea existenţei lui Dumnezeu "Fără Hristos nu se poate înțelege nici viața, nici moartea, nici pe Dumnezeu, nici pe sine" Împotriva "Cartesia, inutilă și inexactă" "Contesta împotriva lui Dumnezeu"? Capitolul șaptesprezece GIAMBATISTA VICO ȘI JUSTIFICAREA "LUMII CIVILE CREAȚĂ DE OAMENI" Viața și lucrările Limitele cunoașterii "noilor filozofi" Verum-Factum și descoperirea unei noi istorii Vico Împotriva istoriei filozofilor Vico împotriva istoriei istoricilor "Patru autori" de Vico Unitatea şi deosebirile filozofiei şi filologiei Adevărul cu care filozofia echipează filologia Acuratețea comunicată de filologia filozofiei Oamenii ca eroi ai istoriei și eterogenitatea scopurilor Trei epoci ale istoriei Limbă, poezie și mit Providenţa şi sensul istoriei X Fluctuații istorice Vico (texte) Partea a opta MINTE ÎN CULTURA ILUMINĂRII Capitolul optsprezece MINTE ÎN CULTURA ILUMINISTĂ Motto-ul iluminismului: "Ai curajul să-ți folosești propria minte" Iluminatorii minții "Minte iluminatoare" împotriva sistemelor metafizice Un atac la "superstiţiile" religiilor "pozitive" "Rațiunea" și legea naturală Iluminismul şi burghezia Cum răspândesc iluminatorii "lumină" Iluminismul şi neoclasicismul Iluminism, istorie și tradiție Pierre Bayle: sarcina istoricului este de a identifica erorile Partea a noua DEZVOLTAREA MINȚII ILUMINATORE IN FRANTA, ANGLIA, GERMANIA SI ITALIA Capitolul nouăsprezece EDUCAȚIA ÎN FRANTA Enciclopedie Scopurile și principiile Enciclopediei* ( ) D'Alembert și filosofia ca "știință a faptelor" "Epoca filozofică" și "Epoca experimentului și analizei* ( ), Deism și moralitate naturală ( ) Denis Diderot: de la deism la materialism Deism vs ateism și religie pozitivă ( ), Totul este materie în mișcare ( ) Condillac şi epistemologia senzaţionalismului Viața și creativitatea ( ), Senzația ca bază a cunoașterii ( ), "Statuia, aranjată în interior ca noi" și construcția funcțiilor umane ( ), "jargonul" nociv al metafizicienilor și limbajul bine compus al știință ( ), Tradiție și educație ( ) Materialismul iluminist: Lamerty, Helvetius, Holbach La Mettrie și lucrarea sa "Omul-mașină" ( ), Helvetius: senzația ca început al abilităților mentale, iar interesul este începutul moralității ( ), Holbach: "Omul este o creație a naturii" ( ) Voltaire: Luptă pentru toleranţă Viața și operele lui Voltaire ( ), Apărarea deismului față de ateism și teism ( ), Apărarea omenirii* din "mizantropul înălțat" al lui Pascal ( ), Împotriva lui Leibniz și "cea mai bună dintre lumi posibile" ( ), Fundamentele toleranță religioasă ( ), Cazul Kalas și Tratat despre toleranță ( ) Montesquieu: condițiile libertății și statul de drept Viața și scrierile lui Montesquieu ( ), Considerații asupra importanței excepționale a științelor ( ), Litere persane * ( ), Despre spiritul legilor * ( ), Separarea puterilor - atunci o putere o poate opri pe alta ( ) X; Jean-Jacques Rousseau: Iluminator "eretic" Viața și scrierile ( ) Omul în "starea naturii" ( ), Rousseau împotriva enciclopediștilor ( ), Rousseau Iluminatorul ( ) "Contractul social" ( ) ♦Emil", sau Ghid pedagogic ( ) Naturalitatea religiei ( ) Capitolul douăzeci ILUMINAREA ENGLEZĂ Controversa asupra deismului și religiei revelate John Toland: Creștinismul fără mistere ( ), Samuel Clarke și dovada existenței unei ființe necesare și independente ( ), Anthony Collins și apărarea libertății ( ), Matthew Tyndall și reducerea revelației la religia naturală ( ), Joseph Butler: Religia naturală este fundamentală, dar nu este totul ( ) Etica iluminismului englez Shaftesbury and the Autonomy of Morals ( ), Francis Hutcheson: Cea mai bună acțiune aduce cea mai mare fericire celui mai mare număr de oameni ( ) David Hart ii "Fizica minții" și etica pe bază psihologică ( ) Bernard Mandeville și "Fabula albinelor sau viciile persoanelor fizice - Beneficii pentru societate" Când un viciu privat devine o virtute publică ( ) Când virtutea privată duce societatea la distrugere ( ) Bernard Mandeville (texte) "Școala scoțiană" de "bun simț" Thomas Reid: Omul ca animal cultural ( ) Reed și teoria inteligenței ( ) Stuf Realism și bun simț ( ), Dugald Stewart and the Conditions of Philosophical Argument ( ), Thomas Browne: Philosophy of the Mind and the Art of Doubt ( ) Capitolul douăzeci și unu ILUMINILE GERMANE Iluminismul german: caracteristici, predecesori, mediu socio-cultural Caracteristici ( ), Surse ( ), E W von Tschirnhaus: ars inveniendi ca credință în rațiune ( ), Samuel Pufendorf: dreptul natural și problema rațiunii ( ), Christian Thomasius: diferența dintre drept și morală ( ) Pietismul și legăturile sale " Iluminismul ( ), Frederic al II-lea și situația politică ( ) ♦Enciclopedia Cunoașterii" de Christian Wolf Alexander Baumgarten şi fundamentarea sistematicii estetice Herman Samuel Reimarus: religie naturală versus religie revelată Moise Mendelsohn şi diferenţa esenţială dintre religie şi stat Gotthold Ephraim Lessing și "Pasiunea pentru adevăr" Lessing și problema esteticii ( ), Lessing și problema religiei ( ) Capitolul douăzeci și doi ILUMINILE ITALIANE Originile iluminismului italian Anticlericalismul lui Pietro Giannone ( ), Ludovico A Muratori și apărarea "bunului gust", adică o viziune critică asupra lucrurilor ( ) Iluminatorii din Lombardia , Pietro Verri: "Binele se naște din rău" ( ) Alessandro Verri: neîncrederea este "înghițirea adevărului" ( ), Cesare Beccaria: împotriva torturii și a pedepsei cu moartea ( ) Beccaria (texte) XII Iluminismul napolitan Antonio Genovesi: primul profesor italian de economie politică ( ), Ferdinando Galiani: autor al tratatului Despre bani ( ), Gaetano Filangieri: legile rezonabile și universale trebuie să țină cont de starea națiunii ( ) Partea a zecea KANT ȘI JUSTIFICARE A FILOZOFIEI TRANSCENDENTALE Capitolul douăzeci și trei KANT ȘI TURNAREA LA CRITICA FILOZOFĂ Calea vieții și operele lui Kant Scrierile lui Kant ( ), Perspectiva spirituală a perioadei precritice ( ), Marea lumină din și teza din ( ) "Critica rațiunii pure" "Revoluția copernicană" a lui Kant ( ), Estetica transcendentală (teoria cunoașterii sensibile și a formelor a priori) ( ), Analitica transcendentală și teoria formelor a priori de cunoaștere intelectuală ( ), Schematismul transcendental și justificarea transcendentală a fizicii newtoniene ( ), Distincția dintre fenomen și noumen (lucru în sine) ( ), Dialectică transcendentală ( ) Critica rațiunii practice și a eticii kantiane Conceptul de "rațiune practică" și scopul noii "critici" ( ), Legea morală ca "imperativ categoric" ( ), Esența imperativului categoric ( ), Formule ale imperativului categoric ( ) ), Libertatea ca condiție și fundament al legii morale ( ) , Principiul autonomiei morale și sensul ei ( ), "Binele moral" și tipologia judecății ( ), "Rigorismul" și imnul kantian la datorie ( ), Postulatele rațiunii practice și primatul ei asupra rațiunii pure ( ) "Critica facultății de judecată" Poziția celei de-a treia "Critice" în raport cu cele două anterioare ( ), Facultatea determinantă de judecată și facultatea reflexivă de judecată ( ), facultatea estetică de judecată ( ), conceptul de sublim ( ) ), facultatea teleologică de judecată și concluziile din "Critica facultății de judecată" ( ) Cerul înstelat deasupra mea și legea morală din mine Kant (texte) Tabel cronologic Index de nume Prima parte UMANISM ȘI RENTERIREA Magnum miraculum est homo Corpus Hermeticum Omul este un mare miracol Carcasă închisă ermetic Sunt multe miracole în lume, dar nimic nu este mai uimitor decât o persoană Sofocle, "Antigona" Capitolul întâi GÂNDUL Epocii UMANISMULUI ȘI RENAȘTERILOR ȘI PRINCIPALELE SA CARACTERISTICI Sensul istoriografic al termenului "umanism" În ceea ce privește epoca umanismului și a Renașterii, există o cantitate nenumărată de literatură critică Cu toate acestea, oamenii de știință nu numai că nu au ajuns la certitudine și la un acord unanim în caracterizarea acestei epoci, dar încetul cu încetul se încurcă într-o încurcătură de diverse probleme cărora un specialist îi este greu să le facă față Întrebarea se dovedește a fi complicată de faptul că în acest moment se produc schimbări nu numai în domeniul gândirii filosofice, ci în toate sferele vieții umane: în aspectele sociale, politice, morale, literare, artistice, științifice și religioase Iar problema este și mai complicată de faptul că studiile din epoca umanismului și Renașterii au luat un caracter predominant analitic și sectorial, oamenii de știință au pierdut însăși amploarea perspectivei, din care a căzut principalul lucru - o sinteză grandioasă a culturilor Va fi util, așadar, să evidențiem conceptele de bază fără de care este imposibil chiar să punem în discuție vreo problemă referitoare la această perioadă Să începem prin a privi însuși conceptul de "umanism" Termenul de "umanism" a apărut relativ recent Aparent, a fost folosit pentru prima dată de F Niethamer pentru a indica acea zonă a culturii, care este acoperită de studiul clasicilor și al cărei spirit propriu se dezvăluie în opoziție cu domeniul său de discipline științifice Cu toate acestea, termenul "umanist" (umanist italian și derivatele sale în diferite limbi) a apărut la mijlocul secolului al XV-lea, a fost produs pe baza termenilor "avocat" (legista), "avocat" (giurista), " expert în drept canonic" (canonista) , "artist" (artista), arătând către profesori Sensul istoriografic al termenului "umanism" și profesori de gramatică, retorică, poezie, istorie și filozofie morală În plus, deja în secolul al XIV-lea, pentru a desemna aceste discipline, se spunea studia humanitatis (discipline umanitare) și studia humaniora, cu referire la celebrele expresii ale lui Cicero și Helium care denotă aceste discipline Termenul Humanitas pentru autorii latini menționați însemna aproximativ ceea ce elenii exprimau prin termenul paideia, adică creșterea și educația unei persoane Se credea că în formarea lumii spirituale rolul principal a aparținut literaturii, adică poezia, retorica, istoria și filozofia Într-adevăr, aceste discipline studiază omul din punctul de vedere al trăsăturilor sale generale, fără a recurge la vreo posibilitate pragmatică și, prin urmare, se dovedesc a fi cele mai potrivite nu numai pentru a oferi unei persoane cunoștințe speciale într-un domeniu îngust, ci și pentru a contribui la generalul său dezvoltare și exaltare; dintre toate celelalte discipline, ele sunt mai potrivite pentru formarea omului, dezvoltarea naturii sale spirituale În a doua jumătate a secolului al XIV-lea, a apărut și apoi s-a accentuat (culminând în secolul al XV-lea) o tendință de a acorda cea mai mare importanță studiului literaturii umaniste și de a considera antichitatea clasică latină și greacă drept singurul exemplu și model pentru tot ceea ce priveşte activitatea spirituală şi culturală Autorii latini și greci se dezvăluie și mai mult în exemplele de neîntrecut ale științelor umaniste (Jitterae humanae) ca adevărați profesori ai omenirii Umanismul semnifică așadar această tendință generală, care, deși are precedente în Evul Mediu, începe totuși cu Francesco Petrarh și apare acum într-o lumină cu siguranță nouă în detaliile sale colorate, în condițiile sale speciale, în forța sa de manifestare, marcând punctul de unde este necesar să se marcheze începutul unei noi perioade în istoria gândirii şi culturii Nu este nevoie să descriem aici fervoarea și zelul cu care manuscrisele antice au fost examinate într-o muncă minuțioasă de bibliotecă, iar clasicii latini și greci au fost reînviați în noi interpretări Nu ne vom opri asupra evenimentelor care au dus la o noua cunoastere a limba greaca, considerata acum principala bogatie spirituala a unei persoane iluminate (primele departamente de limba si literatura greaca au fost infiintate in secolul al XIV-lea, dar cea mai mare raspandire a grecesti) Umanismul și Renașterea petrecut în secolul al XV-lea; în special, mai întâi Sinodul Ferrara-Florența din - și puțin mai târziu căderea Constantinopolului în i-au determinat pe unii savanți bizantini să se mute în Italia, ceea ce a dus la utilizarea pe scară largă a limbii grecești) În sfârșit, nu ne vom opri asupra problemelor complexe legate de formarea erudiților și a diligenței asociate cu aceasta în studiul limbii grecești; într-adevăr, această sarcină îi revine studentului istoriei în general și istoriei literaturii în special În schimb, căutăm să dăm o idee despre cele mai faimoase două interpretări ale termenului "umanism", care acoperă întreaga gamă a semnificației sale filozofice Pe de o parte, P O Kristeller a căutat să limiteze sever sau chiar să excludă pur și simplu semnificația filozofică și teoretică a umanismului Potrivit omului de știință, a fost necesar să lăsăm sensul tehnic termenului, limitat la sfera disciplinelor retorice și literare (gramatică, retorică, istorie, poezie, filozofie morală) Kristeller credea că umaniștii din perioada care ne interesează au fost supraevaluați, li s-a acordat credit pentru reînnoirea gândirii, pe care chiar nu o aveau, deoarece dacă erau angajați în filozofie și știință, atunci doar indirect În general, după Christeller, umaniștii nu au fost adevărați reformatori ai gândirii filozofice, pentru că nu erau deloc filosofi Iată câteva dintre afirmațiile sale caracteristice: "Umanismul renascentist nu a fost un sistem filozofic, a fost mai degrabă un program cultural și pedagogic care a dezvoltat un sector important, dar limitat de cunoaștere Acest sector a avut ca obiectiv principal un grup de subiecte care s-au ocupat în principal nu de științele clasice sau de filozofie, ci de ceea ce s-ar putea numi în general literatură Au existat în această preocupare deosebită pentru literatură, care i-a forțat pe umaniști să se dedice studiului greacii și mai ales a latinei, trăsături care au fost ulterior inerente în a doua jumătate a secolului al XVIII-lea În plus, învățământul de arte liberale include filosofia și disciplinele etice, dar exclude logica, filosofia naturii, precum și matematica, astronomia, medicina, dreptul și teologia, pentru a menționa unele discipline care au avut un loc clar definit în programe a universităţilor şi în diagramele de clasificare ale vremii Ni se pare că acest fapt clar și simplu dă un incontestabil Sensul istoriografic al termenului "umanism" dovadă presantă a eșecului încercărilor de a lega umanismul Renașterii cu întregul complex al filosofiei, științei sau culturii din acea vreme Ca dovadă în favoarea propriei sale teze, Kristeller folosește, printre altele, faptul că de-a lungul întregului secol al XV-lea umaniștii italieni nu au pretins să înlocuiască sistemul enciclopedic medieval de cunoaștere cu altul, nou și că, "dimpotrivă , erau conștienți că subiectul lor de studiu ocupă locul bine definit și limitat în cadrul întregului sistem de cunoștințe Astfel, umanismul nu a reprezentat, așa cum se arată, "suma totală a științelor Renașterii italiene" Prin urmare, potrivit lui Christeller, este important pentru înțelegerea epocii în care tradiția aristotelismului, care se ocupa în primul rând de filosofia naturii și logica, în afara Italiei (mai ales la Paris și Oxford) a fost abordată de mult timp, în timp ce în Italia doar de când secolul al XVI-lea Christeller scrie că "tradiția aristotelismului italian a început în a doua jumătate a secolului al XIV-lea și a fost neîntreruptă de-a lungul secolelor al XV-lea, al XVI-lea și în cea mai mare parte a secolului al XVII-lea" Acest "aristotelism renascentist" și-a propus propriile metode de "scolastică" (citirea și comentarea textelor), dar sub influența umaniștilor, i-a încurajat pe gânditorii peripatetici să revină la textele grecești ale lui Aristotel, să părăsească tradițiile Evului Mediu latin și folosește lucrările comentatorilor greci, precum și ale altor gânditori greci S-a întâmplat că savanții care nu au înțeles spiritul Evului Mediu, notează Kristeller, au văzut în acest aristotelism renascentist ceva superior tradițiilor învechite ale Evului Mediu; şi au vorbit în favoarea "umaniştilor", adevăraţii purtători ai noului spirit al Renaşterii Dar aceasta este o greșeală gravă de neînțelegere, deoarece sentința despre aristotelismul renascentist a fost adesea pronunțată fără cunoștință reală cu ceea ce a fost condamnat Se poate face o excepție în legătură cu Pomponazzi (despre care vom discuta mai târziu) Prin urmare, conchide Christeller, "numărul savanților moderni care au citit de fapt unele dintre lucrările aristotelicilor italieni este foarte mic Un studiu holistic al acestei școli a fost realizat în cartea lui Renan despre Averroes and Averroism (Averroe's et G averroisme, Paris, ), care la un moment dat a avut o influență semnificativă, dar în același timp conținea multe erori și inexactități, repetate ulterior de către toata lumea Ar trebui, prin urmare, Umanismul și Renașterea studiați temeinic problemele aristotelismului italian din această perioadă, întrucât s-a legat un anumit nod, din care se deschid multe locuri comune, existând doar pentru că sunt reproduse în mod constant, lipsite de o bază solidă și care poate (ca urmare) da ridicarea la o nouă realitate istorică În concluzie, remarcăm că umanismul nu poate reprezenta decât jumătate din fenomenul Renașterii, deci nu ar putea fi pe deplin înțeles decât dacă îl luăm în considerare împreună cu aristotelismul, care exprima adevăratele idei filosofice ale epocii Mai mult decât atât, potrivit lui Christeller, artiștii renascentiste nu și-au propus să atingă idealul grandios al "geniului creativ" (acesta este mai degrabă caracteristic romanticilor și mitului secolului al XIX-lea), ci au dorit să atingă calitatea de "artizani" a căror excelență nu depindea de capacitatea de a prevedea soarta științei moderne, ci determinată de bagajul de cunoștințe tehnice (anatomie, perspectivă, mecanică etc ) considerate necesare în arta lor În cele din urmă, faptul că astronomia și fizica au făcut progrese semnificative s-a datorat matematicii, și nu gândirii filozofice Filosofii au rămas în urmă în acest sens, care a fost explicat în mod tradițional prin lipsa de legătură dintre matematică și filozofie Diametral opusă este poziția lui Eugenio Garan, care a apărat energic prezența unui dospit filosofic în umanism, remarcând că negarea conținutului filozofic în științele umaniste ale Renașterii este o consecință a faptului că "filozofia este considerată cel mai adesea construcții sistematice de scări grandioase și se neagă că în Filosofie se poate baza pe un alt tip de raționament - nesistematic, deschis, problematic și pragmatic Față de acuzațiile de diletantism filosofic de care alți savanți le acuză pe umaniști, Garin scrie: "Umaniștii judecă tipul de filozofie care a dominat timp de patru secole, fiind o frână a gândirii libere Prin urmare, umaniștii nu au vrut să renunțe la ceea ce sacrifică de obicei - propriul lor mod de a gândi - de dragul construirii "idei de catedrală" grandioase, de dragul unei mai mari sistematizări a logicii și a teologiei, o astfel de filozofie care reduce orice problema, orice cautare in domeniul teologiei, pana la "suma", care cuprinde orice optiuni posibile intr-un cadru pregatit dinainte În epoca umanismului, filosofia goală și inutilă este înlocuită de cercetări concrete, exacte, în științele morale (etică, politică, economie etc ) Sensul istoriografic al termenului "umanism" tetică, logică, retorică) cu dezvoltarea propriilor principii în afara oricăror reguli Dimpotrivă, spune Garin, atenția filologiei față de anumite probleme "formă într-adevăr o nouă filozofie, adică o nouă metodă de a pune o problemă, care, prin urmare, nu este considerată, ca unii savanți (de exemplu, Christeller, al cărui punct de vedere a fost discutat mai sus) ), un aspect secundar Cultura Renașterii este alături de filosofia tradițională, dar este o filosofare cu adevărat eficientă " Una dintre caracteristicile acestui nou mod de a filozofa este simțul istoriei și al dimensiunii istorice, o sensibilitate corespunzătoare la obiectivitate, conștientizarea distanței critice față de obiectul istoriei, cunoașterea condițiilor istorice Garin scrie: "Atunci, prin eforturile celor mai puternici cercetători ai istoriei antice, care sunt la fel de apropiați atât de fizica lui Aristotel, cât și de cosmosul lui Ptolemeu, le-am extras tratatele din uitarea apăsătoare Este clar că oamenii de știință de la Oxford și Paris s-au dovedit a fi închise de un zid de fortăreață până când acesta a dat o crăpătură, nu fără eforturile lui Ockham și "briciul" său Dar numai cucerirea antichității, ca mijloc de cultivare a instinctului istoric inerent filologilor umaniști, a făcut posibilă evaluarea acestor teorii astfel încât să devină realitate Acești oameni au creat o anumită cultură - rezultatul anumitor experimente Esența umanismului constă nu în faptul că s-a întors spre trecut, ci în modul în care este cunoscut, în relația în care se află cu acest trecut: "Este atitudinea față de cultura trecutului și de a trecutul care defineşte clar esenţa umanismului Iar particularitatea unei astfel de atitudini nu constă într-o simplă explozie de admirație și pasiune, nu într-un domeniu mai larg, ci într-o anumită conștiință istorică Atitudinea "barbară" (a se citi: medieval) nu este aceea că moștenirea clasică este ignorată, ci că adevărul este înțeles în afara situației istorice Umaniștii descoperă clasicii pentru că le separă, fără a se amesteca, pe ale lor de latină Umanismul a descoperit cu adevărat antichitatea, același Vergiliu sau Aristotel, deși erau cunoscuți în Evul Mediu, pentru că l-a readus pe Vergiliu la vremea și lumea sa și a căutat să-l explice pe Aristotel în cadrul problemelor și în cadrul cunoașterea Atenei secolului al IV-lea î Hr e Umanismul nu face distincție între descoperirea lumii antice și descoperirea omului, Umanismul și Renașterea pentru că totul este la fel; a descoperi lumea antică ca atare înseamnă a te măsura cu ea, a te despărți de ea și a stabili o relație cu ea Determinați timpul, memoria și direcția creației umane, treburile pământești și responsabilitatea Nu întâmplător marii umaniști au fost în cea mai mare parte oameni de stat, oameni activi, a căror creativitate liberă în viața publică era solicitată la vremea lor Dar teza lui Garin nu se rezumă la asta El vede noutatea filozofiei umaniștilor într-un moment real specific din istoria vieții italiene, atrăgând atenția asupra cauzelor politice care au influențat gândirea umanismului în a doua jumătate a secolului al XV-lea Prima etapă a umanismului a fost o expresie vie a vieții civice și a problemelor legate de libertatea politică Avansarea signoriei și restrângerea libertății politice a republicilor i-au transformat pe scriitori în adoratori inferiori și au determinat facultățile filozofice să se îndrepte către metafizica contemplativă: "Un om care și-a pierdut libertatea în plan politic merge pe un alt pământ, se retrage într-un alt plan, caută libertatea unui înțelept [ ] Filosofarea socratică cu toate problemele sale trece în planul platonicianului [ ] În Florența, în timp ce Savonarola dă ultima sa lovitură împotriva unei tiranie corupte, "divinul" Marsilio caută un adăpost sigur de lumea amenințătoare Cele două teze prezentate de Christeller și Garin sunt de fapt fructuoase tocmai pentru că sunt antitetice Unul notează despre ce tăce celălalt și ambele pot fi incluse în studiu pe rând, dacă facem abstracție de la unele dintre ipotezele acestor autori Este adevărat că umanistul indică sursa, meseria de scriitor, dar acest meșteșug merge mult mai departe decât învățăturile universitare, îl atrage într-o viață activă, luminează problemele vieții de zi cu zi și devine o filozofie cu adevărat nouă În plus, umanistul se distinge printr-un mod cu adevărat nou de a citi clasicii: a existat umanismul livresc, dar a apărut un nou spirit, un nou sentiment, un nou gust, care au fost înțelese grație cărților Iar antichitatea poate aduce un spirit nou, pentru că îl luminează cu lumina ei Semnificația istoriografică a termenului "Renaștere" "Renaștere" este un termen care a intrat în uz ca categorie istoriografică în secolul al XIX-lea, în mare parte datorită lucrării The Culture of the Renaissance in Italy de Jacob Burckhardt (publicată la Basel în ), care a devenit celebră și a servit mult timp drept model și indispensabil ghid În opera lui Burckhardt, Renașterea a apărut ca un fenomen specific italian, care se caracterizează prin individualism practic și teoretic, un cult al vieții seculare cu o senzualitate accentuată, un spirit secular cu tendință către păgânism, eliberare de puterea autorităților care dominau viață spirituală în trecut, o atenție deosebită pentru istorie, naturalism filozofic și un gust extraordinar pentru arte Renașterea, după Burckhardt, a fost așadar epoca nașterii unei noi culturi, opusă culturii din Evul Mediu, și acesta este rolul ei important "Trebuie să stabilim ca un punct esențial", scrie Burckhardt, "că nu a reînviat antichitatea în sine, ci combinat cu noul spirit italian, a atras întreaga lume occidentală la sine" Reînvierea antichității a dat, astfel, conceptul de Renaștere întregii epoci, care este încă mult mai complicată, deoarece sintetizează într-adevăr noul spirit apărut în Italia cu antichitatea însăși și, în același timp, acest spirit, distrugând în cele din urmă Evul Mediu, deschide epoca modernă O astfel de interpretare este caracteristică epocii noastre, o mare parte din ea este acceptată, unele sunt infirmate, iar unii chiar au ridicat îndoieli dacă Renașterea reprezintă o realitate istorică sau este doar o invenție și o construcție a istoriografiei secolului al XIX-lea Printre diferitele caracteristici considerate tipice ale Renașterii, s-au numărat și cele care se regăsesc în Evul Mediu Drept urmare, valoarea parametrilor tradiționali a fost negat, conform cărora Evul Mediu și Renașterea s-au distins multă vreme Dar echilibrul a fost restabilit rapid pe o bază mai fermă Termenul "Renaștere" nu poate fi considerat o invenție a istoricilor secolului al XIX-lea din simplul motiv că umaniștii au folosit în mod explicit (perseverent și destul de conștient) expresii precum Umanismul și Renașterea cum: a reînvia, a reda strălucirea antichităților, a reînnoi, a da viață nouă, a reînvia lumea antică etc Ei au contrastat noua eră de lumină în care au trăit cu Evul Mediu ca o perioadă de întuneric și ignoranță Dar mai întâi, să cităm trei documente din numeroasele mărturii ale acelei epoci Lorenzo Valla scrie despre limba latină: "Așadar, mare este sacramentul limbii latine, fără îndoială divin, a cărui putere, sub străini, barbari, dușmani, a fost păstrată cu evlavie timp de multe secole și faptul că suntem romani ar trebui să ne bucure şi să ne slăvească fără întristare în faţa lumii Am pierdut Roma, ne-am pierdut împărăția, ne-am pierdut stăpânirea; dar nu din vina noastră, ci din vina timpului, totuși, dominația noastră într-o mare parte a lumii este și mai surprinzătoare [ ] întrucât Roma domină acolo unde domină limba romanică [ ] Epoca trecută este tristă, căci este săracă în mintea oamenilor de știință, cu atât mai mult timpurile noastre ar trebui să ne mulțumească și, dacă încercăm, vom actualiza rapid limba Romei și odată cu ea toate științele și orașul însuși Christopher Landino descrie munca întreprinsă de Poggio Bracciolini asupra moștenirii clasice redescoperite: "Și pentru a săpa antichități și monumente antice, ca să nu le lase să fie jefuite, s-a dus cu îndrăzneală la popoarele barbare pentru a căuta orașe ascunse în munţi Prin eforturile sale, Quintilian, cel mai învăţat retor, s-a întors la noi; poeziile divine ale lui Silius sunau în italiană Știm să cultivăm diverse culturi, iar acesta este meritul lui Columela Și după mult timp, Lucretius se întoarce în patria și concetățenii săi Eurydice își urmează soțul pentru a se întoarce din nou în abisul negru; Poggio, dimpotrivă, aduce oamenii nevătămați din ceață la lumina veșnică clară Mâna barbară a răsturnat noaptea neagră spre gloria unui retor, poet, filozof, om de știință, țăran; Poggio a reușit să-i extragă cu o pricepere admirabilă din întunericul uitării Giorgio Vasari vorbește expresiv despre renașterea picturii și sculpturii din Evul Mediu "ruginit", din grosolănie și disproporție, și despre o întoarcere către perfecțiunea manierei moderne Devine clar că istoriografii secolului al XIX-lea nu s-au înșelat în această privință Dar opinia despre Evul Mediu barbar ca o eră a întunericului și a întunericului a fost cu siguranță eronată Sensul istoriografic al termenului "Renaștere" Oamenii Renașterii și-au înțeles propria misiune inovatoare de a aduce lumină care împrăștie întunericul, ceea ce nu înseamnă deloc "istoric" că la început, înainte de această lumină, a existat întuneric, mai degrabă (ca să urmez metafora) a existat doar o altă lumină Marea realizare a istoriografiei epocii noastre constă în faptul că Evul Mediu se arată ca o eră a înaltei civilizații, adusă la viață prin fermentarea minților de diferite feluri, aproape complet necunoscute istoricilor secolului al XIX-lea Prin urmare, renașterea propriu-zisă, care este originalitatea Renașterii, nu este o mișcare a civilizației împotriva sălbăticiei, a culturii împotriva lipsei de cultură și a barbariei, a cunoașterii împotriva ignoranței; este mai degrabă o manifestare a unei alte civilizații, a unei alte culturi, a unei alte cunoștințe Dar pentru ca acest lucru să devină destul de clar, este necesar să ne oprim mai în detaliu asupra conceptului Renașterii Cea mai semnificativă contribuție (deși în unele privințe unilaterală) a fost adusă de Konrad Burdach într-o lucrare fundamentală numită "Din Evul Mediu la Reformă" (și volume publicate la Berlin între și ), care arată din punct de vedere religios de vedere originea ideii Renașterii, înțeleasă ca reînnoire la o nouă viață spirituală Astfel, despre Renaștere ar trebui vorbită ca o formă superioară de viață, refacerea a ceea ce constituie originalitatea omului Vechea civilizație pe care oamenii Renașterii doreau să o aducă la viață urma să devină un instrument util de "reînnoire" Prin urmare, umanismul ca Renaștere în intenția inițială a oamenilor de atunci "avea tendința de a nu aduna vechi ruine, ci de a construi noi, după un nou proiect Ei nu au căutat să insufle viață unei civilizații moarte - și-au dorit o viață nouă Burdach, în plus, a arătat clar că Renașterea își are rădăcinile în ideea renașterii statului roman, care a trăit în Evul Mediu, precum și în ideea renașterii spiritului și a credinței naționale, purtătorul căruia în Italia a fost purtătorul cel mai activ dintre toate Cola di Rienzo, al cărei proiect politic de renaștere religioasă a devenit proiect de renaștere istorică a Italiei Cola di Rienzo este astfel cel mai faimos precursor (împreună cu Petrarh) al Renașterii italiene Burdach scrie: "Rienzo, inspirat de ideea politică a lui Dante, a proclamat ca profet nevoia urgentă a unei renașteri naționale a Romei și a unei Italiei unite" Scopul eforturilor sale Umanismul și Renașterea a avut loc o reînnoire și o reformare a Italiei, a Romei și apoi a întregii lumi creștine "Renașterea" și "reforma" se întrepătrund și constituie un întreg indivizibil: "Se poate spune că în aceste două imagini este recreat conceptul mistic de înviere, care se regăsește în vechea liturghie păgână și creștină" Rămâne să distrugem teza conform căreia Renașterea este un timp al lipsei de Dumnezeu și al păgânismului Acest punct este insistat nu numai de Burdakh, ci și de mulți alți oameni de știință F Walzer, de exemplu, scrie: "Vechea afirmație că Renașterea este indiferentă față de religie era absolut eronată în raport cu dezvoltarea mișcării în ansamblu"; și mai departe: "Păgânismul renascentist în o mie de forme, în literatură, artă, festivaluri populare și așa mai departe, era un element exclusiv extern, formal, condiționat de modă" Astfel, Renașterea a fost un fenomen grandios de "restaurare" și "reformă" spirituală, în care revenirea la antichitate a însemnat renașterea izvoarelor, adică revenirea la autentic Devine clară dorința de a imita antichitatea, deoarece acesta este cel mai eficient stimulent pentru auto-recuperare Astfel, umanismul și Renașterea, așa cum credea Burdakh, "sunt două părți ale unui singur fenomen" Această teză despre Italia, Eugenio Garin a confirmat-o strălucit prin noi documente și cu multe dovezi de diferite feluri Trebuie considerat că Renașterea este renașterea unui nou spirit care a folosit cunoștințele umanitare ca instrument Umanismul a rămas doar un fenomen al literaturii și al retoricii atunci când noul spirit dătător de viață s-a stins Iată pagina lui Garin, unde este argumentat temeinic conceptul lui Burckhardt despre identitatea umanismului și a Renașterii: aprofundați cu adevărat punctul de vedere cu privire la filologia Renașterii Pentru a ajunge la adevăr, drumul spre el trebuie întrebat din antichitate Aceasta, însă, a fost deja formulată de Salutati în lucrarea sa "Despre Hercule", unde funcția poeziei este o scufundare mai profundă în lumea spirituală pentru a câștiga o nouă Granițele cronologice și caracteristicile esențiale] realitate Poezia, dacă este adevărată artă, oricare ar fi ea, păgână sau creștină, readuce o persoană la sine, o transformă și-l îndreaptă către noi planuri ale realității, îl face sensibil la lumea fenomenelor Dacă umanismul este înțeles ca o misiune de umanizare prin literatura umanistă care îmbunătățește natura umană, atunci el coincide cu reînnoirea spiritului uman Prin urmare, umanismul și Renașterea sunt două laturi ale aceluiași fenomen Granițele cronologice și caracteristicile esențiale ale perioadei umanist-renaștere Din punct de vedere al cronologiei, umanismul și Renașterea ocupă complet două secole - al XV-lea și al XVI-lea Prologul, așa cum sa arătat deja, începe deja în secolul al XIV-lea, în principal cu Cola di Rienzo (a cărei opera atinge punctul culminant la mijlocul secolului al XIV-lea) și cu persoana lui Francesco Petrarca ( - ) Epilogul cade la începutul secolului al XVII-lea Campanella a fost ultimul reprezentant al Renașterii În mod tradițional, ei vorbeau despre secolul al XV-lea ca fiind vremea umanismului și despre secolul al XVI-lea ca fiind timpul adevăratei Renașteri Cu toate acestea, imposibilitatea de a distinge conceptual între umanism și Renaștere face ca această distincție cronologică să fie incorectă Dacă luăm în considerare conținutul filozofic, se va dovedi (cum vom vedea mai jos) că în secolul al XV-lea predomină interesul pentru om, în timp ce gândirea secolului al XVI-lea se extinde și la natură În acest sens, dacă, din motive de comoditate, ei vor să lege cu umanismul în principal acel aspect al gândirii Renașterii, care avea ca subiect pe om, și cu Renașterea - toată natura, atunci acest lucru se poate face, dar cu multe rezerve si cu mare grija Desigur, în orice caz, "Renașterea" este considerată denumirea istoriografică pentru întreaga gândire socială a secolelor al XV-lea și al XVI-lea În sfârșit, să reamintim că fenomenele de imitație superficială, filologismul și gramamatismul, ca semne ale decăderii incipiente a Renașterii, sunt inerente nu secolului al XV-lea, ci secolului al XVI-lea Umanismul și Renașterea În ceea ce privește relația dintre Evul Mediu și Renașterea italiană, trebuie spus că știința nu susține astăzi nici teza unei rupturi între cele două perioade, nici teza continuității A treia teză ar fi corectă Teoria greșelii permite opoziția a două perioade; teoria continuităţii postulează omogenitatea esenţială Dar între conceptele de contradicție și omogenitate există conceptul de "diferență" Spunând că Renașterea este o perioadă diferită de Evul Mediu, se pot nu numai să distingă și să contrasteze cele două epoci, ci și să se determine cu ușurință legăturile și punctele de contact ale acestora, cu o mai mare libertate de critică în materie de precizare a acestora Din această poziție se poate rezolva cu ușurință o altă problemă Renașterea introduce epoca modernă? În teoria "rupturii" dintre Renaștere și Evul Mediu, s-a presupus un răspuns pozitiv la această întrebare Teoria "continuității" a dat, dimpotrivă, un răspuns negativ Considerând revoluțiile științifice drept începutul perioadei moderne și numărând de la Galileo, din punctul de vedere al istoriei gândirii, pare mai corect Epoca modernității a câștigat din cauza acestei revoluții grandioase și a consecințelor pe care le-a provocat la toate nivelurile Primul filozof "modern" în acest sens este Descartes (și parțial Bacon), așa cum vom vedea mai târziu în detaliu Astfel, Renașterea este o perioadă diferită atât de Evul Mediu, cât și de prezent Desigur, la fel cum rădăcinile Renașterii se întorc în Evul Mediu, tot așa, la rândul lor, rădăcinile lumii moderne cresc în Renaștere Se poate spune chiar că sfârșitul Renașterii a fost marcat de aceeași revoluție științifică; revoluția înseamnă sfârșitul, dar nu esența Renașterii, arătând spre limita sa superioară și nu exprimă deloc climatul spiritual blând general Rămâne acum să luăm în considerare diferențele mai specifice dintre Renaștere și Evul Mediu și din perioada modernă, prin luarea în considerare a ideilor și gânditorilor individuale Dar mai întâi de toate, este necesar să subliniem unul dintre cele mai, poate, aspecte tipice ale gândirii Renașterii Învățăturile grecești și orientale revin la viață, se îndreaptă către magie și teurgie, care s-au răspândit în unele surse scrise, care în antichitatea târzie erau atribuite zeilor sau profeților antici În realitate, aceste surse au fost falsificate, dar oamenii din epopee Hermes Trismegistus, Zoroastru și Orfeu chi al Renașterii le-a luat drept autentice Au avut consecințe de mare importanță (după cum s-a dovedit, mai ales în studiile din ultimele decenii) "Profeți" și "magicieni" orientali și păgâni ca întemeietori ai gândirii teologice și filozofice: Hermes Trismegistus, Zoroastru și Orfeu Diferența dintre nivelul critico-istoric al gândirii umaniste a tradiției latine și greacă Trebuie clarificată mai întâi o întrebare importantă: cum s-a întâmplat ca umaniștii, care au manifestat întotdeauna o atitudine critică față de textele filologice și, pe baza analizei lingvistice, să descopere multe falsuri (cum ar fi, de exemplu, fapta de dar a lui? Constantin), confundat cu lucrări autentice atribuite lui Hermes Trismegistus, Zoroastru și Orfeu, al căror caracter fals este atât de evident pentru noi astăzi? De ce nu le-au aplicat aceeași metodă? Lipsa de critică perspicace și credulitate față de aceste documente este nedumerită Răspunsul la această întrebare, în lumina cercetărilor recente, pare acum clar Lucrarea de cercetare a textelor latine, începută de Petrarh, a fost realizată înainte de a se întâmpla textelor grecești Prin urmare, flerul, capacitățile tehnice și critice ale umaniștilor în raport cu textele latine au fost perfecționate mai devreme decât s-a întâmplat același lucru în legătură cu textele grecești În plus, umaniștii care s-au ocupat de texte latine aveau interese intelectuale mai concrete în comparație cu studiul abstract și metafizic al textelor grecești Umaniștii, care erau fascinați în principal de textele latine, erau mai ales interesați de literatură și istorie; dimpotrivă, umaniștii care se ocupau de texte grecești au fost atrași în primul rând de teologie și filozofie În plus, sursele și tradițiile la care s-au întors umaniștii care au studiat textele latine erau mult mai pure decât cele primite de umaniștii care au studiat textele grecești, s-au dovedit a fi Umanismul și Renașterea un strat extrem de gros de scară veche de secole În cele din urmă, au fost greci învățați sosiți în Italia din Bizanț, care susțineau ei înșiși o serie de credințe lipsite de fundamente istorice Cele de mai sus explică pe deplin, așadar, situația contradictorie care a apărut, când, pe de o parte, umaniști precum Balla, au declarat de multe ori neautenticitatea documentelor latine consacrate, pe de altă parte, umaniști precum Ficino au insistat să restabilească autenticitatea falsificări scandaloase ale textelor grecești antice târzii Rezultatele acestui lucru, după cum vom vedea, s-au reflectat foarte puternic în istoria gândirii filozofice Hermes Trismegistus și Corpus Hermeticum în realitatea lor istorică și • interpretarea renascentist Să începem cu Hermes Trismegistus și Corpus Hermeticum, care în timpul Renașterii a avut o mare faimă și o mare importanță Astăzi recunoaștem cu încredere următoarele Hermes Trismegistus, așa cum am menționat deja, este o figură mitică și nu a existat niciodată Această figură mitică seamănă cu vechiul zeu egiptean Thoth, care este considerat inventatorul literelor, al alfabetului și al scrisului, scribul zeilor și, prin urmare, descoperitorul, profetul și conducătorul cunoașterii divine și al cuvântului divin Când grecii au făcut cunoștință cu acest zeu egiptean, au descoperit că el avea multe în comun cu zeul lor Hermes (zeul roman Mercur), ghidul și mesagerul zeilor, și l-au înzestrat cu epitetul "Trismegistus", care înseamnă " de trei ori mai mare" (jrismegistos = termaximus) În antichitatea târzie, în special, în primele secole ale perioadei imperiale (mai ales în secolele al II-lea și al III-lea d Hr ), unii teologi-filozofi păgâni, sfidând creștinismul larg răspândit, au produs o serie de înregistrări În spatele numelui acestui zeu se afla intenția evidentă de a se opune Scripturii Divine comunicate creștinilor de alte surse scrise mascalate ca Divine Cercetările moderne confirmă acum că nu există nicio îndoială că diverși autori se ascund sub masca zeului egiptean și că elementele "egiptene" sunt destul de slab reprezentate aici Acesta este de fapt unul dintre ultimii preoți Hermes Trismegistus curentul de răzbunare întreprins de păgânism pe baza platonismului din acea epocă (medioplatonism) Printre numeroasele înregistrări atribuite lui Hermes Trismegistus, un grup mare (și cel mai interesant pentru noi) este format din tratate (dintre care primul se numește "Pymander"), unul dintre ele, în trecut atribuit lui Apuleius, a ajuns până la noi în latină versiune numită Hermes Trismegistus "Asclepius" (poate compilat în IV secolul d Hr e ) Acest grup de înregistrări este numit "Corpus Hermeticum" (un set de înregistrări creat de Hermes) Antichitatea târzie a acceptat toate aceste înregistrări ca fiind autentice Părinții creștini, care au găsit în ei un indiciu de doctrină biblică (așa cum se va arăta), au fost cel mai uimiți și, în consecință, convinși că datează din epoca patriarhilor biblici și că erau opera unui profet păgân Așa s-a gândit, de exemplu, Lactantius, și așa a făcut în parte și Sfântul Augustin Ficino a împărtășit această convingere și a tradus Corpus Hermeticum, care a devenit în curând textul principal al gânditorilor din perioada umanismului și Renașterii La sfârșitul secolului al XV-lea ( ), Hermes a fost înfățișat solemn în Catedrala din Siena pe o podea de mozaic cu inscripția: "Hermes Mercurius Trismegistus Contemporaneus Moysi" (Hermes Mercury de trei ori cel mai mare Moise modern) Sincretismul doctrinelor greco-păgâne, neoplatonismul, creștinismul, absorbit de Renaștere, se bazează în mare măsură pe această colosală ambiguitate Multe aspecte ale teoriilor Renașterii, izbitoare prin sunetul lor păgân și hibriditatea ciudată, sunt acum într-o lumină diferită, clară Umanismul și Renașterea Dar pentru a înțelege acest aspect, pentru a stabili "diferențele" dintre Renaștere, Evul Mediu și prezent, este important să evidențiem ideile principale ale Corpus Hermeticum Dumnezeu acţionează în funcţia de necorporal, transcendent, infinit; El este, de asemenea, Monada și Unul, "începutul și rădăcina tuturor lucrurilor"; în cele din urmă, El se manifestă sub formă de lumină Teologia negativă și pozitivă se intersectează: pe de o parte, Dumnezeu apare ca culmea tuturor, ca fiind complet diferit de tot ceea ce există, El apare "fără formă și fără figură", și deci pur și simplu ca "lips de esență", și deci inexprimabil Pe de altă parte, se recunoaște că Dumnezeu este Bunul și Tatăl tuturor lucrurilor și, prin urmare, cauza tuturor și, ca atare, El este prezentat pozitiv Unul dintre tratate spune, de exemplu, că Dumnezeu este atât ceea ce este invizibil, cât și ceea ce este cel mai vizibil Ierarhia pașilor intermediari dintre lume și Dumnezeu este descrisă după cum urmează: În vârf este cel mai înalt Dumnezeu, Care este Lumina cea mai înaltă, Mintea cea mai înaltă, capabilă să creeze independent Apoi vine Logosul, care este "Fiul întâi născut" al Dumnezeului suprem Cel mai Înalt Dumnezeu dă naștere și Minții-demiurgul, care, deși s-a născut al doilea, este în mod clar "din aceeași substanță" cu Logosul Urmează Anthropos, adică un om necorporal, creat de Dumnezeul suprem după "chipul lui Dumnezeu" În cele din urmă, există Intelectul, care este dat omului pământesc (și care ar trebui să fie distins de suflet ca fiind mai înalt în el) și care manifestă Divinul în om (și, mai mult, într-un anumit sens este, așa cum este au fost, Dumnezeu în om); aceasta joaca un rol esential in planurile etice, mistice si soteriologice ale hermetismului Dumnezeu cel mai înalt, în plus, este desfășurarea potenței infinite, El este și forma arhetipală și începutul infinit al începuturilor Logo-urile și demiurgul creează cosmosul Ei acționează în diferite moduri asupra întunericului sau întunericului, care este primordial din punct de vedere dualist și, ca al doilea principiu, se opune luminii lui Dumnezeu și construiesc o lume ordonată Se nasc șapte sfere cerești, puse în mișcare Mișcarea acestor sfere produce ființe vii, Hermes Trismegistus lipsit de rațiune (care în primul moment sunt toți născuți bisexuali) Mai complexă este crearea omului pământesc Anthro-pos, sau un om necorporal, născut al treilea fiu al Dumnezeului suprem, vrea să imite demiurgul și să creeze După ce a primit consimțământul Tatălui, Antropos traversează cele șapte sfere subtile cerești și Luna, acceptând potența fiecăreia dintre ele, apoi apare în sfera lunii și vede natura lumii sublunare Anthropos se îndrăgostește curând de această natură și, la rândul ei, natura se îndrăgostește de om Mai exact, o persoană se îndrăgostește de propria imagine reflectată în apă și, cuprinsă de o dorință pasională de a se uni cu el, cade Așa se naște un om pământesc, cu natură duală, spirituală și trupească De fapt, autorul Hermetic Pymander complică foarte mult antropogonia Într-adevăr, unirea unui om fără trup cu natura corporală nu dă naștere în mod direct la o persoană în general, ci se nasc șapte oameni (șapte după numărul de sfere planetare), fiecare de natură temporar masculină și feminină Totul rămâne în această stare până când, la voia celui mai înalt Dumnezeu, oamenii (și animalele deja născute sub influența mișcării planetelor) sunt împărțiți în două sexe și toți primesc o poruncă biblică de a crește și de a se înmulți: "Crește , creșteți și înmulțiți-vă pe toți cei care ați fost creați și produși, și oricine dintre cei care au înțelegere se cunoaște pe sine, este nemuritor, el știe că cauza morții este iubirea (eros) și a înțeles tot ce există În epistola ermetică, care descrie căderea omului, se rezolvă și problema mântuirii, iar părțile ei reprezintă teologia metafizică, cosmologia și antropologia și soterologia Astfel, omul pământesc este un Anthropos decăzut (om incorporal), un produs al unirii cu natura materială, prin urmare, mântuirea lui constă în eliberarea din lanțurile materiei Mijloacele de eliberare sunt indicate în teoria ermetică a cunoașterii Omul trebuie în primul rând să se cunoască pe sine, să se asigure că natura sa se bazează pe rațiune Și întrucât Mintea este o parte a lui Dumnezeu (= Dumnezeu în noi), a te cunoaște pe sine înseamnă a-L cunoaște pe Dumnezeu Toți oamenii au inteligență, dar numai într-o stare potențială; si depinde de om daca se realizeaza sau se pierde Dacă rațiunea părăsește o persoană, atunci acesta este singurul motiv pentru viața lui fără grație, iar vina pentru aceasta cade pe el: "Adesea Umanismul și Renașterea mintea zboară, iar în acel moment sufletul nu mai este capabil să vadă sau să audă și devine ca o ființă nerezonabilă: așa este puterea minții! Pe de altă parte, mintea nu poate suporta sufletul noroios și îl lasă corpului, care îl poartă în jos Un astfel de suflet nu are minte; de aceea o astfel de ființă nu trebuie numită om" Dimpotrivă, o persoană care face alegerea corectă va fi demnă de un astfel de dar divin O persoană nu trebuie să aștepte moartea fizică pentru a-și atinge scopul, adică pentru a deveni fericit Într-adevăr, el poate renaște, eliberat de forțele negative și întunericul deprimant, prin potența Divină inerentă Binelui, despărțit în final de corp, purificându-și astfel mintea; el se reunește cu entuziasm cu mintea Divină în harul Creatorului În această imagine veche, ca în cele mai vechi cărți ale Bibliei, un om renascentist nu putea decât să fie lovit de aluzii la "Fiul lui Dumnezeu", "Cuvântul lui Dumnezeu", despre care se vorbește în Evanghelia după Ioan Trek-tat XIII din Corpus Hermeticum conține pur și simplu o versiune a Predicii de pe Munte, iar aceasta confirmă că omul datorează renașterea și mântuirea Fiului lui Dumnezeu, definit ca "om după voia lui Dumnezeu" Ficino găsește foarte multe texte ale lui Moise în Corpus Hermeticum, căci și acolo este prevăzută întruparea Logosului, Verbul, și se mai spune acolo că Cuvântul Creatorului este Fiul lui Dumnezeu Această uimire față de profetul păgân (la fel de vechi ca Moise) care vorbește despre "Fiul lui Dumnezeu" a făcut să acceptăm, cel puțin parțial, și atitudinile astrologice și doctrina gnostică Și nu numai Dar din moment ce Asclepios se referă în mod clar la practica magiei simpatice (magia sympathica), Ficino și alții au găsit în Hermes Trismegistus un fel de justificare și legitimare a propriei magii, înțeleasă într-un sens nou Sincretismul complex al platonismului, creștinismului și magiei, care este semnul distinctiv al Renașterii, găsește astfel în Hermes Trismegistus, priscus theologus (teolog antic), un exemplu extrem de atractiv al unei varietăți de literatură antică Prin urmare, fără Corpus Hermeticum este imposibil să înțelegem gândirea Renașterii Yeats, nu fără motiv, concluzionează: "Mozaici care îl înfățișează pe Hermes Trismegistus și Sibila au fost instalate în Catedrala din Siena în Zoroastrismul timp de de ani în secolul al XV-lea Imaginea lui Hermes Trismegistus într-o clădire creștină era situată nu departe de intrare, atrăgând atenția asupra ei și, astfel, indicând o poziție spirituală primordială El nu a fost un fenomen local izolat și a devenit un simbol al Renașterii italiene" Zoroastrismul renascentist Un document similar în multe privințe cu înregistrările ermetice este așa-numitele "oracole caldeene" Această lucrare, scrisă în hexametru, a ajuns până la noi în numeroase fragmente Într-adevăr, atât în primul cât și în cel de-al doilea caz, regăsim din nou același amestec de filozofeme (derivate din medio-platonism și neo-pitagorism) cu accent pe scheme triadice și trinitare, cu reprezentări mitice și fantastice similare ca tip cu cele discutate mai sus, inspirată de religiozitatea răsăriteană, cu caracteristică ultimei etape a păgânismului, pretenția de a comunica "mesajul revelat în Apocalipsa" Spre deosebire de Corpus Hermeticum, în Oracole elementul magic domină speculativul Au servit scopurilor practic-religioase De unde au apărut aceste lucrări? Sursele antice cred că autorul lor a fost Iulian, supranumit Theurgis; fiul lui Iulian se numea Chaldea, a trăit în epoca lui Marcus Aurelius, adică în secolul al II-lea Deja în secolul al III-lea, aceste oracole sunt menționate atât de scriitorii creștini, cât și de filozofii păgâni După cum recunosc aproape toți oamenii de știință, conținutul lor exprimă climatul de gândire și spiritual tipic epocii antoniene și este foarte probabil ca Julian Theurge să fi fost cu adevărat autorul lor; acum, cu o oarecare măsură de precauție, acest lucru este admis de mulți oameni de știință Într-o măsură mai mare decât în hermetism, influența înțelepților babilonieni este remarcată în Oracolele caldeene Într-adevăr, idolatria caldeană (cu cultul religios al soarelui și focului) joacă aici un rol major Iulian, despre care se spune că este autorul probabil al Oracolelor caldeene, a fost primul numit (sau obligat să fie numit) "thurge" "Teurgist" este esențial diferit de "teolog" Acesta din urmă se limitează la ceea ce spune despre Dumnezeu, primul, dimpotrivă, îi numește pe zei și îi influențează Umanismul și Renașterea Dar ce înseamnă mai exact "tergie"? Este cunoașterea și arta magiei folosite în scopuri mistico-religioase Aceste scopuri mistico-religioase constituie o caracteristică marcată care deosebește teurgia de magie în general Savanții moderni au arătat clar că, în timp ce magia vulgară folosește nume și formule de origine religioasă în scopuri seculare, teurgia folosește aceleași lucruri în scopuri religioase Și aceste scopuri, după cum știm, constau în eliberarea sufletului de trupul și soarta care îl leagă, împiedicându-l să se unească cu divinul Este instalat azi Dar în timpul Renașterii ei nu au raționat în acest fel O greșeală gravă a fost provocată de opinia savantului bizantin autoritar George Gemist, care s-a născut la Constantinopol în , care mai târziu a devenit cunoscut sub numele de Plethon El îl considera pe Zoroastru autorul "oracolelor caldeene" (care i-a fost îndemnat de profesorul său) Ajuns în Italia cu ocazia Sinodului bisericesc de la Florența, a ținut o serie de prelegeri despre Platon și "Oracole", trecându-l pe Zoroastru drept autorul lor, ceea ce a trezit un interes considerabil pentru el însuși Zoroastru a fost astfel privit ca un profet (priscus theologus) și uneori a fost prezentat pur și simplu ca predecesorul lui Hermes sau ca primul în cronologie și egal ca merit cu el De fapt, Zoroastru (Zarathustra) a fost unul dintre reformatorii religioși iranieni din secolele VII-VI î Hr e , și nu putea avea nimic de-a face cu "oracolele caldeene" Această neînțelegere a dat naștere mai târziu la o mentalitate aparte a magicului, caracteristică Renașterii Renașterea lui Orfeu Orfeu a fost un poet mitic Este asociat cu un mister religios, care a fost menționat mai devreme Deja în secolul VI d Hr e despre acest poet-profet se spunea: "Orfeu este un nume celebru" În comparație cu Corpus Hermeticum și Oracolele caldeene, orfismul reprezintă o tradiție mult mai veche care i-a influențat pe Pitagora și Platon, mai ales în ceea ce privește doctrina metempsihozei Dar multe documente care au ajuns până la noi ca orfice, falsificări târzii, au apărut în perioada elenismului și în perioada imperiului Imnurile orfice erau cunoscute de Renaștere Aceste Orfeu imnuri în ediții noi, la număr, sunt prezentate în introducere Ele sunt dedicate diferitelor zeități și urmează o ordine conceptuală precisă Alături de doctrinele care se întorc la orfismul originar, imnurile cuprind doctrinele stoicilor și doctrinele derivate din mediul filozofic și teologic al alexandrinilor, din care rezultă că sunt de origine târzie Dar în timpul Renașterii, ele erau considerate autentice Ficino a cântat aceste imnuri, chemând stelele la o influență binefăcătoare În genealogia profeților, Orfeu, potrivit lui Ficino, a fost succesorul lui Hermes Trismegistus Atât Pitagora, cât și Platon sunt asociați cu Orfeu Hermes și Orfeu sunt atlanții platonismului renascentist, care diferă în toate de platonismul medieval Este clar că dacă nu luăm în considerare toți factorii expuși aici, vom pierde orice posibilitate de a înțelege metafizica și teologia magică a Academiei Florentine și a unei mari părți a gânditorilor secolelor XV și XVI La toate acestea trebuie adăugată enorma autoritate a sistemului lui Dionisie Areopagitul, apreciat deja în Evul Mediu, dar acum recitit din punctul de vedere al altor interese (în consemnarea lui Ficino, care a făcut traducerile latine ale Dionisie) Umaniștii au crezut în legenda convertirii lui Dionisie de către apostolul Pavel în Areopagul atenian În lumina celor spuse aici, putem începe să luăm în considerare diferitele tendințe și curente din filozofia epocii umanismului și a Renașterii Capitolul doi IDEI ȘI TENDINȚE GÂNDIRE UMANIST-RENAȘTERISTĂ Dezbateri morale și neo-epicureism Începuturile umanismului Francesco Petrarca Francesco Petrarh ( - ), după cum am menționat mai sus, este considerat în unanimitate primul umanist Deja în primele decenii ale secolului al XV-lea, acest lucru era evident pentru toată lumea, iar Leonardo Bruni scria: "Francesco Petrarh a fost primul căruia i-a coborât harul și a recunoscut, a realizat și a scos la lumină eleganța stilului antic, pierdut și uitat " Cum a ajuns Petrarh la umanism? El a analizat cu atenție corupția și lipsa de Dumnezeu din timpul său și a încercat să le determine cauzele El credea că există două motive legate: ) naturalismul militant introdus de gândirea arabă, în special de Averroes, și ) dominația dialecticii și a logicii asociate gândirii pan-raționaliste Împotriva acestor iluzii, a punctat un antidot: ) pentru a nu fi împrăștiat într-o cunoaștere superficială a naturii este nevoie de o întoarcere la propriul suflet, ) pentru a nu fi împrăștiat în exerciții dialectice goale, trebuie să redescopere farmecul ştiinţelor umaniste ciceroniene (Jitterae humanae) Programul impecabil conturat și metoda proprie de filosofare a lui Petrarh sunt următoarele: adevărata înțelepciune este cunoașterea căii ca metodă de a obține această înțelepciune, care constă în arta de a fi liber Francesco Petrarca Iată câteva exemple grăitoare În lucrarea "Despre propria ignoranță și despre multe alte lucruri", îndreptată împotriva naturalismului adepților lui Averroes, Petrarh scrie: "El (Averroes) știe multe, cunoaște animale, păsări și pești, știe câte fire de păr sunt în coama unui leu și câte pene sunt în coada unui șoim" (Urmează o lungă listă picturală de curiozități de același fel) "Lucrurile citate sunt în cea mai mare parte fie false (este imposibil să se efectueze experimente) fie necunoscute: sunt acceptate cu prea multă credulitate și, întrucât sunt inaccesibile experienței, sunt luate pe credință; dar chiar și atunci când sunt adevărate, sunt inutile Mă întreb la ce folosește cunoașterea naturii animalelor, păsărilor, peștilor și șerpilor și să ignor sau să nu-mi pese de cunoașterea naturii umane (cine suntem, de unde venim și încotro mergem) Un fragment binecunoscut este conținut în mesaj, care povestește despre ascensiunea la Muntele Ventosa După o călătorie lungă, ajungând în vârful muntelui, Petrarh a început să se spovedească dumnezeiescului Augustin, iar primele sale cuvinte au fost: "Și dacă oamenii se duc la munți, la mările în creștere, la râurile largi, la oceanul imens , și își întorc privirea către stele, se neglijează ei prin aceasta pe tine? Și iată comentariul lui: "Uimit, i-am mărturisit numitului meu frate, care dorea să audă că nu mă tulbură cărțile și admirația pentru lucrurile pământești, de vreme ce am aflat de la filozofii păgâni că nimic demn de admirat, cu excepția suflet, față de care totul pare nesemnificativ" În ceea ce privește al doilea punct de mai sus, Petrarh insistă asupra faptului că ușa "dialectică" duce la lipsă de Dumnezeu și nu la cunoaștere Sensul vieții i se dezvăluie nu celui care strânge silogisme, ci celui care a stăpânit arta de a fi liber Dialectica, aplicată cu înțelepciune, nu este un scop, ci un instrument de educație spirituală Iar vechea definiție a filosofiei dată de Platon în dialogul Fedon coincide cu cea creștină din Invectiva împotriva medicilor: și aceasta face posibilă darea unui sens interior scurtelor momente ale vieții, să le umplem de fericire și glorie - aceasta este adevărata filozofie, despre care unii au spus că nu poate decât să fie un gând de viață și de moarte Aceasta explică faptul că filosofia, deși găsită de păgâni, este totuși în esență umanistă Umanismul și Renașterea Adevăratul Aristotel impunea respectul lui Petrarh, dar el a fost folosit greșit de adepții lui Avicenna în spiritul "naturalismului" și "gândirii dialectice" Platon (Platon pe care îl putea citi fără să cunoască greaca) devine un simbol al gândirii umaniste, "principiul oricărei filosofii" În tratatul său "Despre propria ignoranță" citim: "Și cine, se va întreba, i-a dat acest primat lui Platon? Nu eu, răspund, dar ei spun adevărul, că dacă nu ajungea la adevăr, atunci era mai aproape de el decât alții, iar acest lucru îl recunosc Cicero, Vergiliu și cei care, fără să mărturisească că l-au urmat, și Pliniu , și Plotin, și Apuleius, și Macrobius, și Porfirie, și Josephus Flavius, și Ambrozie, Augustin, Ieronim și mulți alții, ceea ce poate fi ușor dovedit dacă nu ar fi deja cunoscut de toată lumea Și cine va nega un asemenea primat, în afară poate de o mulțime zgomotoasă de scolastici proști? Și în încheiere, îi cităm raționamentul, arătând la ce înălțime a ridicat Petrarh demnitatea cuvântului, care pentru umanist va deveni cel mai important: "Are dreptate Socrate, care, văzând în tăcere un adolescent frumos, a spus: "Vorbește așa că te pot vedea " Prin cuvânt, chipul uman devine frumos " Coluccio Salutati Calea deschisă de Petrarh a fost urmată cu succes de Coluccio Salutati, născut în Din până în a fost secretar al Republicii Florentine Coluccio Salutati ne interesează cel mai mult din următoarele motive Continuând controversa cu medicii și naturii, el a apărat superioritatea artelor liberale Împotriva raționalismului dialectic contemporan, el a susținut noțiunea de filozofie ca mesaj către viață (un lucru asemănător poate fi găsit la Socrate păgân, și la Hristos și la Sfântul Francisc) Accentul este pus pe actul de voință ca exercițiu de libertate A depus mult efort pentru a stabili primatul vieții active asupra celei contemplative I s-a atribuit înființarea primei catedre de limbă greacă la Florența sub conducerea savantului bizantin Emanuel Chrysolor, care se ascundea în Italia "Scrisoarea" și tratatul "Despre nobilimea legilor și medicinei" ilustrează excelent conceptul de primat al vieții active asupra contemplativului, la care va reveni gândirea Quattrocento și în care regăsim unul dintre semnele umanismului: "Să nu crezi, Pelerine, că evitând mulțimea, devenind un pustnic care se ascunde în izolare, Leonardo Bruni alăturându-te la skete, vei găsi astfel calea către perfecțiune Ceea ce dă lucrării tale un grad de perfecțiune este în tine; în tine este abilitatea de a nu accepta acele lucruri exterioare care nu te afectează, dar ele nu pot decât să te afecteze, dacă doar mintea și sufletul tău se opresc în concentrare și se întorc către aceste lucruri exterioare Dacă sufletul tău nu le îngăduie în sine, atunci în mijlocul pieței, în tribunal, la forum, în cele mai aglomerate locuri din oraș, vei fi ca într-un schit Dacă, dimpotrivă, în amintirea lucrurilor îndepărtate, sau ca ispite, le aduci mai aproape de tine, atunci la ce folosește mintea noastră să le înțeleagă ca exterioare, de ce avem nevoie de singurătate? Propul nostru suflet se gândește întotdeauna la ceva care este înțeles de simțuri, care este stocat în memorie, care este determinat de rațiune sau de dorințe pasionale Si ce? Cine i-a fost mai drag Domnului: reclusul și pustnic Pavel sau activul Avraam? Iacov cu doisprezece fii, multe din turmele lui, două soții, bogății mari - nu credeai că îi este mai drag Domnului decât doi Makarii, Teofil și Ilarion? Crede-mă, Pelerine, că numai cei cărora le pasă de lucrurile lumii, numai ei știu multe despre contemplare; astfel sunt mulți cei chemați, dar puțini cei aleși" "În adevăr, afirm cu îndrăzneală și mărturisesc sincer că îi las cu plăcere și fără invidie și obiecții pe cei care se înalță în sferele speculației pure și pe toți ceilalți care urcă la adevăruri înalte, dacă mi-ar părăsi conceptul de lucruri umane Tu rămâi în contemplație pentru ca eu, dimpotrivă, să mă pot îmbogăți Meditează după pofta inimii tale Dimpotrivă, voi fi mereu cufundat în acțiuni îndreptate către un scop mai înalt, astfel încât fiecare acțiune a mea să fie de folos mie și familiei mele și, mai important, astfel încât să servească în folosul prietenilor și patriei mele, și atunci poate servi exemplului și societății umane Dezbateri etico-politice ale umaniștilor din Quattrocento L Bruni, P Bracciolini, L B Alberti Leonardo Bruni Elevul, prietenul și succesorul lui Salutati a fost Leonardo Bruni ( / - ), care a slujit anterior în Curia Romană și apoi cancelar la Florența Îndrumări valoroase în Umanismul și Renașterea cunoștințele de greacă, primite de la Chrysolor, dă acum roade coapte în persoana lui Bruni El l-a tradus pe Platon (dialogurile "Phaedo", "Gorgias", "Fedrus", "Apologie", "Crito", "Scrisori" și parțial "Sărbătoare"), Aristotel ("Etica Nicomahei", "Politica"), precum și ca Plutarh și Xenofon, Demostene și Eschine De interes filozofic sunt Dialogurile sale (dedicate lui Pier Paolo Vergerio), Introducere în perfecțiunea morală și Scrisori Faima lui Bruni este asociată mai ales cu traducerile din Politica și Etica Nicomahei a lui Aristotel, care au contribuit la o nouă abordare a acestor texte, parcă le-ar oferi un aflux de forță Bruni pune în contrast umanismul spiritualist și sincer al lui Petrarh cu un umanism mai eficient din punct de vedere civil și politic Clasicii erau pentru el cu adevărat profesori de virtuți "civile" Paradigmatic pentru Bruni a fost conceptul aristotelic de om, înțeles ca "animal politic" O persoană se realizează pe deplin și cu adevărat numai în planurile sociale și civile, așa cum a subliniat Aristotel în Politică Etica lui Aristotel a fost reevaluată Bruni este convins că sensul "contemplarii" a fost prea exagerat și în cea mai mare parte deformat Important nu este obiectul contemplat, ci persoana care gândește și acționează "Binele suprem", despre care se vorbește în Etica Nicomahea, este acela care nu este doar bun ca abstracție și, în orice caz, ca transcendent, ci bun tocmai pentru o persoană, acest bine, realizarea concretă a virtuții este fericire La fel ca Aristotel, Bruni reabilizează plăcerea, înțeleasă în primul rând ca o consecință a activității în concordanță cu natura umană La fel ca Aristotel, Bruni spune că adevăratul parametru al judecăților morale este persoana virtuoasă (și nu o regulă abstractă) "Dacă o persoană nu este virtuoasă, nu poate fi prudentă, prudența (înțelepciunea) este într-adevăr o evaluare exactă a capacităților sale; lucrurile în sine nu vor să apară răufăcătorului în adevărata lor lumină, părând ca fiind distorsionate Criminalii și răufăcătorii pot înțelege cu exactitate legile matematice și fizice, dar nu sunt disponibile pentru fapte înțelepte și pierd lumina adevărului Astfel, drumul spre fericire se deschide direct și liber unei persoane cinstite Nu înșală niciodată Poggio Bracciolini este greșit Dacă vrei să fii fericit, nu există nimic mai de încredere decât onestitatea și faptele bune " În acest moment, conchide Bruni, filozofiile păgâne și creștine sunt în perfectă armonie: "Amândouă susțin dreptatea, moderația, puterea, libertatea și alte virtuți și nu susțin calități care le sunt opuse" Poggio Bracciolini Multe în comun cu Salutati pot fi găsite și în Poggio Bracciolini ( - ) A fost secretar la Roma sub curie și mai târziu secretar la Florența Poggio a descoperit multe manuscrise antice În lucrările sale, care au stârnit discuții în rândul umaniștilor, și care au devenit acum canonice, în special, pot fi urmărite următoarele teme: a) o viață activă împotriva uneia contemplative, solitare; b) scopul literaturii pentru formarea omului și a cetățeanului; c) gloria și noblețea ca roade ale virtuții individuale; d) averea și vicisitudinile vieții umane a oamenilor, biruite prin virtute; e) reevaluarea averii, înțeleasă ca bază a statului și ca ceea ce permite crearea de catedrale, monumente, arte, decorațiuni și alte lucruri frumoase în oraș Referitor la acesta din urmă, E Garin a scris că ne aflăm în fața "embrionului teoriei moderne a banilor și a capitalului" Astfel, este o anticipare minunată Iată învățătura lui Bracciolini despre virtute ca având nevoie de nimic și având o singură sursă - adevărata noblețe "Există un adevăr în el care aduce o mulțime de lucruri utile în viața noastră Pentru că dacă suntem convinși că oamenii devin nobili în cinste și în bunătate și că adevărata noblețe se câștigă prin propriile eforturi, și nu prin munca altcuiva, ne vom face astfel ideea că nu există perdanți în virtute; fă fără laudă, fii mulțumit de gloria altcuiva, dar pregătește-te totuși să stăpânești titlul de nobil Aceasta conține una dintre ideile cheie ale umanismului: adevărata noblețe este câștigată în acțiune - această idee repetă poziția stoicilor romani, nu mai puțin importantă pentru noua eră: fiecare își forjează propriul destin treizeci Umanismul și Renașterea Leon Battista Alberti Un umanist cu interese variate a fost Leon Battista Alberti ( - ), care a studiat, printre altele, filozofia, matematica și arhitectura Cele mai cunoscute sunt lucrările sale "Despre arhitectură", "Despre pictură", "Despre familie", "Despre menaj" Iată subiectele unora dintre domeniile în care a fost implicat Alberti În primul rând, să remarcăm critica la adresa studiilor teologice și metafizice, declarate goale Potrivit lui Alberti, dorința de a descoperi cauzele superioare ale lucrurilor este o afacere goală, pentru că aceasta nu este dată oamenilor, iar ei pot ști doar ceea ce este în fața ochilor lor, adică ceea ce este supus experienței Este interesat de homo faber, adică o persoană activă Activitatea sa se concentrează nu numai pe capacitățile unui individ, ci și pe capacitățile altor oameni și ale societății Prin urmare, el condamnă opinia lui Epicur despre cea mai înaltă fericire - a nu face nimic Cel mai grav viciu este lenevia, a fi inutil Contemplarea fără acțiune este lipsită de sens El îi laudă pe stoici, care au spus: "Omul prin fire este conceput să fie și înțelept și productiv" și: "Totul se naște pentru a sluji omului, iar omul pentru a păstra compania și prietenia oamenilor" El admiră cuvintele lui Platon: "Oamenii se nasc pentru a fi oameni" În artă, Alberti a remarcat marea importanță a conceptului de "ordine" și "proporție" între părți: arta reproduce și recreează o astfel de ordine între părți care există în lucrurile reale Alberti este chiar creditat cu o filozofie urbană a planificării urbane după modelul celei antice L Malusa scrie: "Arhitectura dintre arte pentru Alberti este cea mai înaltă artă și cea mai apropiată de opera naturii însăși Este firesc ca un om să construiască, cât de mult își exaltă apelul la ordine în oraș, care lămurește virtuțile și este cerut de natură Crearea orașului ca întreg uman și natural ocupă o parte semnificativă a tratatului "De re aedificatoria" ("Despre arta de a construi"), care poate fi considerat ca o ficțiune urbană originală Leon Battista Alberti filozofie: rolul clădirilor și al orașelor pentru Alberti este că ele servesc la stabilirea ordinii morale și a fericirii Dar dintre subiectele discutate de Alberti, tema cea mai caracteristică este "virtutea" și "soarta" Pentru el, "virtutea" nu este atât virtutea creștină, cât arete greacă, adică o activitate umană atât de specială, care promovează perfecțiunea și garantează supremația naturală În special, contrar unor învățături pesimiste, Alberti crede cu fermitate că virtutea, atunci când este realizată în mod realist, învinge soarta Două dintre argumentele sale despre semnificația activității umane și superioritatea virtuții față de soartă au devenit deosebit de celebre: "De aceea, cred că o persoană se naște nu pentru a muri și a putrezi, ci pentru a produce Omul nu s-a născut pentru a lâncezi în lenevire, ci pentru a se exercita în lucruri mărețe și glorioase în care să se bucure și prin care să-i poată slăvi pe zei și, de asemenea, pentru a folosi desăvârșirile virtuții și pentru a obține astfel fericirea" "Așadar, nu recunosc cei mai mulți dintre noi că destinul nostru este ceea ce luăm cu viteză și diligență ca o decizie pe care o afirmăm sau o susținem? Câștigă cel care nu vrea să fie învins ușor Doar cei care sunt obișnuiți să se supună îndură jugul sorții Acesta este altceva decât două epigrafe frumoase pentru întreaga mișcare umanistă Alți umaniști Quattrocento Să ne amintim câțiva dintre umaniștii de seamă ai acestui secol Giannozzo Manetti ( - ) a tradus Aristotel și Psaltirea, dar este cel mai bine cunoscut pentru lucrarea Despre demnitatea și excelența omului, care a deschis discuția despre "demnitatea omului" Matteo Palmieri ( - ) a îmbinat viața activă și cea contemplativă, fără a ascunde simpatiile platoniciene Ultimul care a pomenit este Hermolais Barbara ( - ), traducătorul lui Aristotel (el a tradus Retorica), care a readus spiritul antic în textele Stagiritei, curățându-le de mizeria Evului Mediu Cea mai faimoasă declarație a sa a fost: "Recunosc doar doi maeștri - Hristos și literatura" Acest Umanismul și Renașterea îndumnezeirea cuvântului era de o natură curioasă: el a oferit oamenilor de știință celibatul de-a dreptul și eliberarea lor de îndatoririle civice pentru ca aceștia să se poată dedica în întregime slujirii științei Neo-epicurean Lorenzo Valla Una dintre cele mai bogate și mai semnificative figuri ale secolului al XV-lea a fost, desigur, Lorenzo Valla ( - ) Poziția filosofică, care se exprimă cel mai mult în lucrarea "Despre binele adevărat și fals", este marcată de critica exceselor ascezei stoicilor și călugărilor, în contrast cu care interpretează "desfătări" în sensul cel mai general , și nu doar ca plăcere trupească Astfel, Valla face o încercare interesantă de a reînnoi epicureismul pe bază creștină Raționamentul principal al lui Wall este următorul: tot ceea ce a creat natura "nu poate fi decât sfânt și nu este vrednic de laudă", iar bucuria este, de asemenea, sfântă și lăudabilă; dar din moment ce omul este alcătuit din trup și suflet, bucuria se manifestă în moduri diferite Aceasta, desigur, este plăcerea senzuală, cea mai joasă, apoi urmează plăcerile spiritului, legea, artele și cultura, dar mai presus de toate - iubirea creștină a lui Dumnezeu Walla, numind fericirea pe care sufletul o experimentează în paradis, scrie: "Cine ar ezita să numească această fericire altfel decât plăcere?" Și mai departe clarifică: "De remarcat că, deși am spus că plăcerea sau plăcerea este întotdeauna bună, mă străduiesc, totuși, nu pentru plăcere, ci pentru Dumnezeu Plăcerea este iubire, iar Dumnezeu oferă această plăcere A primi - a iubi, a primit - a iubit; a iubi este la fel cu plăcerea, sau bucuria, sau fericirea, sau fericirea sau caritatea, care este scopul final, iar în această lumină ni se prezintă alte obiecte Mai bine spunem că dragostea lui Dumnezeu nu este un scop, ci o cauză eficientă " Sensul doctrinei lui Valla despre plăcere a fost interpretat de E Garin: "Plăcerea (voluptas) proclamată de un spirit sănătos acţionează ca o apărare a naturii divine, o demonstraţie a ordinii miraculoase şi a bunei providenţe a lui Dumnezeu Poziția antimaniheică în doctrină este prea sinceră, în unele cazuri Valla tinde spre panteism, al cărui miez este pe Lorenzo Valla desfătare și fericire umană și divină (hominumque divumque Voluptas) Nimic nu este lipsit de valoare - nici experiența creștină a mântuirii, nici sufletul, nici trupul " Dar trebuie adăugat că scopul ultim al acestui voluptas exagerat este să depășească învățăturile lui Epicur, despre care Valla spune direct: binele este disponibil nu pe pământ, ci în cer " Dacă ținem cont de acest lucru, atunci nu vom fi surprinși de cuvintele lui Valla dintr-o altă lucrare minunată - "Despre liberul arbitru" Spre deosebire de concluziile rațiunii și cunoașterii divinului în înțelegerea aristoteliană, Walla pornește din credința vie, așa cum a înțeles-o Sfântul Pavel, opunând virtutea teologică celei raționale și scrie: "Așa să scăpăm de strădania ambițioasă pentru cunoașterea celor mai înalte și abordează-l cu smerenie Nimic nu-l va ajuta pe creștin să cunoască măreția și generozitatea lui Dumnezeu mai mult decât smerenia, pentru că se spune: "Dumnezeu rezistă celor trufași, dar favorizează celor blânzi" Numai din acest punct de vedere se poate înțelege Discursul despre falsificarea așa-numitului Act de dar al lui Constantin, unde Walla, pe baza unei stricte analize filologice, fundamentează falsitatea documentului pe baza căruia Biserica și-a legitimat puterea seculară, care a devenit o sursă de corupție Interpretarea corectă a "cuvântului" revine la adevăr și îl păzește La finalul acestei lucrări admirabile, Valla scrie: "Dar nu vreau în discursul meu să incite prinți și popoare la violențe care să-l oblige pe papa să plece Odată ce a auzit adevărul, se va întoarce din bunurile altora în propria sa casă, în portul natal, obosit de furtună, furtună și răsturnări și nu vreau nimic mai mult decât ca într-o zi papa să-și dea seama că este vicarul lui Hristos , și nu Cezar Studii filologice Valla a continuat în lucrarea "Comparații și comentarii asupra Noului Testament, obținute din diverse liste în greacă și latină" El a intenționat să readucă textul Noului Testament la puritatea și claritatea inițială Savanții au observat că, prin această operațiune delicată, Valla urma să se opună metodei filosofice a quaestiones din Evul Mediu - o metodă filologică de citire a textelor sacre pentru a le curăța de scara care se depunea peste ele de-a lungul timpului Umanismul și Renașterea Valla a văzut promisiunea acestei metode Esența sa este exprimată prin termenul latin "sacrament" (sacramentum) Limbajul pentru Valla (după cum explică Garin) este spiritul întrupat, cuvântul este gândul întruchipat Este necesar să se respecte cuvântul și să se înțeleagă caracterul sacral al limbii Prin eforturile lui Valla, umanismul se ridică la un nou nivel și ocupă o poziție stabilă Neoplatonismul renascentist Scurte informații despre tradiția platoniciană și despre savanții bizantini din secolul al XV-lea Epoca umanismului și a Renașterii este marcată de un apel general la platonism, care creează un anumit climat spiritual Aceasta nu înseamnă deloc renașterea gândirii platoniciene, exprimată sub forma unui dialog Evul Mediu a avut puțin interes pentru dialog (cu excepția lui Menon, Phaedo și Timeu) Dimpotrivă, în epoca Quattrocento, toate dialogurile au fost traduse în latină de Leonardo Bruni și au primit o mare recunoaștere Mulți umaniști au putut să citească și să înțeleagă originalul grecesc Cu toate acestea, textele platonice noi descoperite au continuat să fie citite în lumina tradiției platonice târzii, adică în transmiterea neoplatonismului canonic Pentru cititorul de astăzi, care are o tehnică exegetică sofisticată, acest lucru poate părea paradoxal Într-adevăr, abia la începutul secolului al XIX-lea au început să facă distincția între doctrinele platoniciene și neoplatonice Antichitatea, în general, a fost o epocă în care toate descoperirile filozofice erau atribuite fondatorului școlii, inclusiv cele de mai târziu inspirate de el Acest lucru explică parțial motivele pentru care Platon nu a lăsat o înregistrare sistematică, ci a transmis principiile de bază ale doctrinei în prelegeri și nu a autorizat niciunul dintre studenți să întocmească un cod general al învățăturii sale Academia pe care a fondat-o, după cum se arată în volumul de mai sus, a avut o istorie lungă și a suferit mari schimbări În timpul epocii elenistice Neoplatonismul renascentist direcția spre scepticism a fost înlocuită de eclectism cu elemente de stoicism În epoca imperiului a predominat dorința de a crea o metafizică sistematică, care a fost inițiată de mediaplatoniști și apoi de Plotin și de neoplatoniștii târzii Să reamintim, de asemenea, că neoplatoniștii au început tradiția de a considera însemnările aristotelice ca un fel de "mici mistere", acționând ca o introducere în "misterele mai mari", adică ca propedeutică, pregătindu-se pentru înțelegerea operelor lui Platon În plus, s-au adăugat complicații, pe care le-am ilustrat deja mai sus, legate de textele Corpusului ermetic și ale Oracolelor caldeene, adică de acele curente magicoteurgice care foloseau filozofeme platonice cu o anumită colorare În fine, să ne amintim că platonismul și-a sporit propria moștenire doctrinară în detrimentul speculațiilor creștine, lucrările lui Dionisie Areopagitul, în care elemente ale învățăturii lui Proklovski sunt combinate cu elemente ale teologiei creștine Platonismul a intrat în Renaștere cu secole de stratificare, adică sub forma neoplatonismului, și, mai mult, cu toate infiltrațiile de caracter magico-ermetic și creștin Dar există un ultim punct care trebuie remarcat pentru a avea o imagine completă Când școlile filozofice din Atena și Alexandria au declinat, Bizanțul a păstrat vie tradiția elenistică în ciuda deficitului extrem de originale Învățații bizantini au transmis această tradiție Renașterii italiene cu toate straturile care au fost menționate, precum și cu ceea ce a fost adăugat mai târziu din platonismul medieval latin Învățații bizantini au migrat în Italia în trei etape ) La începutul secolului al XIV-lea au fost invitați să studieze, precum Emanuel Chrysolor, care a creat tradiția de a învăța limba greacă la Florența ) În a avut loc un aflux masiv cu ocazia armistițiului dintre Ferrara și Florența, când s-a discutat despre unirea Bisericii grecești și romane ) În , după cucerirea Constantinopolului de către turci, s-a format o diaspora propriu-zisă de oameni de știință greci Acum este clar din perspectivă istorică că sosirea grecilor învățați în Italia a avansat foarte mult în studiul moștenirii grecești clasice În ceea ce privește conținutul filosofic al neoplatonismului reînviat, trebuie menționat că acești savanți nu au contribuit prea mult la acesta Umanismul și Renașterea elemente originale Ceea ce contează este controversa care a izbucnit cu privire la "superioritatea" lui Platon asupra lui Aristotel George Gemist Pleton (Plithon) (c - ) a susținut cu ardoare teza superiorității perfecte a lui Platon, oferind o formă aproape nouă păgână de platonism Dimpotrivă, George Scholarius Gennady ( -c ) l-a reprezentat pe Aristotel și a fost susținut (deși pe motive diferite) de George de Trebizond ( - ) O încercare de a împăca părțile cu mare pricepere și cu ajutorul unor cunoștințe extinse a fost întreprinsă de Bessarion (c - ), care a devenit cardinal al Papei Eugen al IV-lea Restabilirea armoniei dintre Platon și Aristotel a însemnat pentru el crearea bazei pentru unificarea Bisericii grecești și romane Prin urmare, Bassarion a fost numit cel mai grecesc dintre latini și cel mai latin dintre greci Cunoscută, apropo, este traducerea sa din Metafizica lui Aristotel De asemenea, Vissarion (și nu se putea altfel din motivele indicate mai sus) nu a acceptat interpretarea neoplatonică a lui Platon Însă înflorirea grandioasă a neoplatonismului din punct de vedere filozofic s-a datorat, pe de o parte, lucrărilor lui Nicolae de Cusa și, pe de altă parte, lucrărilor Academiei Platonice Florentine, condusă de Ficino și apoi de Pico Vom vorbi despre această filozofie Nicolae din Cusa: ignoranța științifică în raport cu infinitul Viața, munca și legăturile culturale ale Cușului Una dintre cele mai semnificative personalități ale secolului al XV-lea, înzestrată cu un puternic intelect speculativ, a fost Nicolae de Cusa, numit după satul Cuza din sudul Germaniei, unde s-a născut în (propul său nume era Krufte sau, în ortografia modernă) , Krebs) Germana era limba sa maternă și a stăpânit italiana în timp ce studia la Padova În a devenit preot, iar în cardinal A murit în Dintre lucrările sale, amintim: "Despre ignoranța învățată" ( - ), "Despre presupuneri" (între și ), "Despre căutarea lui Dumnezeu" ( ), "Despre fiul lui Dumnezeu" ( ) , "Scuze ignoranță științifică" Nicolae din Cusa ( ), Omul simplu ( ), Începutul ( ), Despre vedenia lui Dumnezeu ( ), Despre beril ( ), Despre posibilitate-ființă ( ), Despre jocul cu minge " ( ) "La vânătoarea înțelepciunii" ( ), "Compendiu" ( ), "Pe culmea contemplației" ( ) Cusa aparține doar parțial Renașterii S-a format ca om de știință în primul rând pe problemele asociate cu occamismul, apoi a fost influențat de misticismul lui Eckhart Cu toate acestea, baza pe care se sprijină propria sa gândire este neoplatonismul, mai ales în forma pe care i-a dat-o Dionisie, dar și de către Scotus Eriugena (deși într-o măsură mai mică) Și totuși ar fi o greșeală să ne gândim la Cușa ca la un filozof întors spre trecut: într-adevăr, nefiind în cohorta umaniștilor, este departe de scolastici Nu urmează metoda retorică a anticilor, dar nici metoda quaestio și disputatio, metoda discursivă a scolasticii Kuzansky folosește o metodă originală preluată din matematică, cu toate acestea, nu are o valoare matematică adecvată, ci mai degrabă acționează ca o funcție analog-aluzivă Tipul de cunoaștere asociat acestei metode este numit de filozoful nostru "ignoranță științifică", unde adjectivul corectează substantivul într-un mod semnificativ Să ne uităm în mod concret în ce a constat această "ignoranță învățată" a Cușanets Ignoranța științifică Practic, atunci când adevărul este stabilit despre diverse lucruri, nedefinitul este comparat cu certul, necunoscutul cu cunoscutul Prin urmare, atunci când cercetarea se desfășoară în cadrul unor lucruri finite, nu este greu să facem o judecată cognitivă sau (dacă vorbim despre lucruri complexe) este dificil, dar în orice caz este posibil Nu este cazul când infinitul este explorat Ca atare, nu poate fi reprezentat în nicio proporție și, prin urmare, ne rămâne necunoscut Acesta este cazul când motivul ignoranței noastre este lipsa de proporții care sunt inerente lucrurilor terminate Conștiința unei astfel de disproporții structurale între mintea umană (finită) și infinit, în care este inclusă și la care aspiră, și cercetarea în cadrul unei astfel de atitudini critice - aceasta este ignoranța științifică Iată concluzia lui Kuzansky: "Mintea noastră finită, care se deplasează pe calea asemănărilor, nu poate înțelege cu exactitate adevărul lucrurilor La urma urmei, adevărul nu este mai mult sau mai puțin, stă în ceva care nu este Umanismul și Renașterea Nicolae din Cusa divizibil și nu poate fi măsurat exact cu nimic decât prin adevăr însuși, la fel cum un cerc, a cărui ființă constă în ceva indivizibil, nu poate fi măsurat printr-un non-cerc Nefiind adevărul, nici mintea noastră nu înțelege niciodată adevărul atât de precis încât să nu-l mai poată înțelege din ce în ce mai precis, fără sfârșit, și să trateze adevărul ca pe un poligon cu un cerc: fiind înscris într-un cerc, este cu atât mai asemănător față de ea, cu atât are mai multe unghiuri, dar chiar și atunci când își înmulțește unghiurile la infinit, nu va deveni niciodată egal cu un cerc dacă nu se rezolvă în identitate cu el " (citat din: Nicolae din Cusa, op , vol , p ) Pe baza acestui fapt, Kuzansky indică modalitatea corectă de abordare a adevărului (însuși de neatins) concentrându-se pe ideea că în infinit există o coincidență a contrariilor Pe această cale, diverse lucruri finite pot acționa nu atât ca antiteza infinitului, ci mai degrabă pot intra într-o anumită relație simbolică cu acesta, care conține o aluzie la infinit În consecință, în Dumnezeu, întrucât El este infinit, toate diferențele care în lumea creată se dovedesc a fi opuse între ele coincid Ce înseamnă acest lucru? Kuzansky arată ce vrea să spună când vorbește despre "coincidența contrariilor" asupra conceptului de "maxim" În Dumnezeu, care este "absolutul" suprem, "maximele" și "minimurile" opuse sunt una și aceeași Într-adevăr, să ne gândim la "cantitatea" cât mai mare și cât mai mică Să ne abatem în minte de la "cantitate" Eliminați cantitatea - Nicolae din Cusa înseamnă a face abstracție de la conceptele de "mare" și "mic" Ce a mai rămas atunci? Coincidența "maximului" și "minimului" rămâne, deoarece "maximul în cel mai înalt grad este minim" Prin urmare, Kuzansky scrie: "Cantitatea absolută nu este mai mult de maxim decât minim, pentru că maximul ei este, prin coincidență, în același timp și minim" Rezumând acest rezultat, filozoful nostru adaugă la cele spuse: "Opusele, de altfel, în diferite grade, sunt caracteristice doar lucrurilor care permit tot mai mult Ele nu sunt în niciun caz inerente maximului absolut, este mai mare decât orice opoziție Și întrucât maximul absolut este actualitatea absolută a tot ceea ce poate fi și deci fără nicio opoziție ca maximul să coincidă cu minimul, este la fel de mai mare decât orice afirmație și orice negație Tot ceea ce gândim despre el - nu este mai mult decât nu este, tot ceea ce nu ne gândim despre el - nu este mai mult decât este: el este la fel ca toți ceilalți și el totul este ca nimic Și el este maximul din ceea ce este minimul Cu adevărat, este același lucru să spui: "Dumnezeu, ca maxim absolut însuși, este lumină" și: "Dumnezeu este lumina maximă, precum și lumina minimă" Până la urmă, dacă maximul absolut nu ar fi infinit, dacă nu ar fi o limită universală, nedeterminată de nimic în lume, nu ar fi actualitatea a tot ceea ce este posibil Exemple strălucitoare care "aluzie" la coincidența contrariilor în infinit sunt oferite de geometrie Luați, de exemplu, un cerc cu o rază care crește la infinit În acest caz, cercul va tinde să coincidă cu linia, iar cercul va deveni treptat minim curbat și maxim drept Mai mult, într-un cerc infinit, orice punct va fi centrul, și în același timp și limita extremă; și, în mod similar, arcul, coarda, raza, diametrul se vor potrivi și totul se va potrivi cu totul Același lucru este valabil și pentru triunghi Dacă continuăm treptat latura până la infinit, triunghiul va tinde spre o linie dreaptă; iar exemplele pot fi multiplicate Astfel, la infinit, contrariile coincid Dumnezeu, așadar, este compplicația oppositorum et eorum coincidentia (coagularea contrariilor și coincidența lor) Toate acestea duc la depășirea ideilor de bun simț, care se bazează pe începutul necontradicției Kuzansky încearcă să justifice posibilitatea unei astfel de depășiri, utilizând (în ascensiune la platoniști) diferențe de niveluri de cunoaștere: a) percepția senzorială Umanismul și Renașterea cravată, b) rațional (raport) și c) intelectual (intellect) Percepția simțurilor este întotdeauna pozitivă sau afirmativă; cunoaşterea raţională, adică discursivă, confirmă şi neagă, după principiul distingerii contrariilor (unul este confirmat, celălalt este infirmat, şi invers) şi după principiul necontradicţiei; intelectul, în schimb, dincolo de orice afirmare şi negaţie raţională, cuprinde principiul coincidenţei contrariilor în intuiţie, un act cognitiv de ordin superior Kuzansky scrie: "Astfel, într-un mod de neînțeles, se dovedește, dincolo de orice discurs rațional, că maximul absolut este infinitul, pe care nimic nu-l împiedică și cu care minimul coincide " În acest cadru, cu originalitate și rafinament, reintroduce principalele teme ale neoplatonismului creștin În special, trei puncte merită o mențiune specială: a) modul în care Dumnezeu este raportat la lume; b) sensul principiului antic "totul este în toate"; c) conceptul de om ca microcosmos Relația dintre Dumnezeu și univers Originea lucrurilor este reprezentată de Cusa în funcția a trei concepte cheie (folosite deja de unii platoniciști medievali): ) ca o complicație, ) o explicație, ) o contraacțiune a asistenței ) Dumnezeu conține toate lucrurile în sine (ca maximul tuturor maximelor), și de aceea se poate spune că "adună" (include) toate lucrurile Dumnezeu este "adunarea" tuturor lucrurilor, la fel cum, de exemplu, mulțimea numerică este "adunarea" tuturor numerelor, pentru că numerele există doar așa cum sunt incluse într-un set Un punct este o "complicație" a tuturor figurilor geometrice, deoarece o linie este altceva decât un punct complicat și așa mai departe ) Cu ajutorul acestor exemple se poate explica și conceptul de explicație Căci se știe că, din moment ce Dumnezeu este pus ca o complicație, trebuie spus că toate lucrurile sunt în Dumnezeu, dimpotrivă, dacă Dumnezeu este pus ca o explicație Dumnezeu în toate lucrurile este ceea ce sunt: Dumnezeu în această calitate, spune Cusa, este adevărul după chipul Său Deci, a spune că universul este o explicație a lui Dumnezeu înseamnă a spune că El este "chipul" Absolutului Nicolae din Cusa ] ) Conceptul de contracție este dat ca o consecință, adică ca o manifestare a lui Dumnezeu Dumnezeu în univers este un "contract" în care unitatea "negociază" (se manifestă) în multiplicitate, simplitatea în complexitate, liniștea în mișcare, eternitatea în alternanța timpului etc Semnificația principiului "tot în toate" Astfel, se dovedește că fiecare ființă este o contracție a universului, la fel cum, la rândul său, universul este o contracție a lui Dumnezeu Aceasta înseamnă că fiecare ființă include întregul univers și Dumnezeu Universul este ca o floare a unei flori, vântul vântului "Tot în toate", după vechea maximă a lui Anaxagoras Iată o pagină excelentă în care Cusansky exprimă acest concept într-un mod demn: "Dacă, după cum este clar din prima carte, Dumnezeu este în toate, astfel încât totul este în el, iar acum s-a dovedit că Dumnezeu este în toate, așa cum este au fost, prin mijlocirea Universului, atunci, evident, totul este în toate și toți sunt în fiecare De fapt, Universul, așa cum ar fi, într-o ordine firească, fiind plinătatea cea mai desăvârșită, întotdeauna precede totul în avans, astfel încât fiecare se dovedește a fi în fiecare: în fiecare creație, Universul există ca această creație și, astfel, fiecare absoarbe toate lucrurile: neputând fi actual pentru toți, fiecare concretizează totul de la sine, definind totul în sine În consecință, dacă totul este în toate, atunci totul precede în mod clar pe toată lumea Acest "tot" nu este o mulțime, pentru că mulțimea nu precede fiecare Prin urmare, totul precede fiecare în ordinea naturii fără pluralitate: nu pluralitatea lucrurilor este prezentă de fapt în fiecare, ci totul (universal) fără pluralitate este fiecare însuși Din nou, Universul există numai în determinarea concretă a lucrurilor și fiecare lucru existent de fapt determină concret totul universal în așa fel încât să devină actual de la sine La rândul său, tot ceea ce există de fapt este în Dumnezeu, deoarece Dumnezeu este actualitatea tuturor lucrurilor Dar actul este finalizarea și scopul ultim al potenței Aceasta înseamnă că dacă Universul este concretizat în fiecare lucru existent efectiv, atunci Dumnezeu, fiind în Univers, rămâne și el în fiecare lucru și fiecare lucru existent efectiv rămâne direct în Dumnezeu Prin urmare, a spune "toată lumea este în toți" înseamnă același lucru cu a spune "Dumnezeu prin toate este în toate și totul prin toate în Dumnezeu" Mintea subtilă înțelege clar aceste adevăruri cele mai profunde: că Dumnezeu este dincolo de distincții Umanismul și Renașterea este în toate, pentru că fiecare este în fiecare, și totul este în Dumnezeu, pentru că totul este în toate Dar, din moment ce Universul rămâne în toată lumea, atunci toată lumea din Univers este Universul însuși, deși Universul rămâne în fiecare în mod diferit și totul în Univers este, de asemenea, diferit Iată un exemplu Se arată că o linie infinită este o linie, un triunghi, un cerc și o sferă Dar fiecare linie finită își derivă ființa din infinit, care este tot ceea ce este finitul Prin urmare, într-o linie finită, tot ceea ce este o linie infinită (adică o linie, un triunghi etc ) rămâne ca ceea ce este acest finit Cu alte cuvinte, fiecare figură dintr-o linie finită este această linie în sine și nici un triunghi, nici un cerc, nici o sferă nu este actuală în ea, deoarece un singur lucru real nu poate fi obținut din mai multe lucruri reale Fiecare locuiește în fiecare nu în actualitatea sa, dar un triunghi într-o linie (finită) este această linie, un cerc într-o linie este aceeași linie etc Iată un exemplu pentru mai multă claritate O linie poate exista de fapt doar într-un solid, așa cum va fi arătat în altă parte Dar într-un corp care are lungime, lățime și înălțime, după cum știți, toate figurile sunt pliate Prin urmare, în această linie efectiv existentă, toate figurile care realizează existența efectivă doar într-un corp tridimensional sunt această linie; într-un triunghi sunt un triunghi, și așa mai departe La fel, într-o piatră totul este o piatră, într-un suflet vegetal însuși acest suflet, în viață - viață, în simțire - simțire, în auz - auz, în imaginație - imaginația, în rațiune - rațiune, intelect - intelect, în Dumnezeu - Dumnezeu" (ibid , vol , pp - ) Omul ca microcosmos Conceptul de om ca microcosmos nu este altceva decât o consecință a acestor premise Omul, în contextul gândirii lui Cusa, este un microcosmos pe două niveluri: a) la nivel ontologic general, pentru că el "leagă" toate lucrurile (în acest sens, orice lucru este un microcosmos), și b) pe un ontologic special nivel, întrucât are inteligență și conștiință, iar din punct de vedere cognitiv include imaginile tuturor lucrurilor Să cităm trei fragmente caracteristice, întrucât în această privință Cusansky este în perfect acord cu umaniștii, care au făcut din conceptul de "om ca microcosmos" steagul lor cu adevărat ideal și simbolul spiritual al epocii Nicolae din Kuzansky În tratatul "Despre asumpții" citim: "Rămânând omenește concret, unitatea umanității înglobează limpede în sine, în conformitate cu natura certitudinii sale, totul în lume Puterea unității sale îmbrățișează totul, închide totul în propria sa zonă și nimic din lume nu scapă de potența sa Ghicind că totul se realizează prin simțire sau rațiune sau intelect și observând că înglobează aceste forțe în propria sa unitate, își asumă în sine capacitatea de a ajunge la orice într-un mod uman Într-adevăr, omul este un zeu, dar nu în mod absolut, întrucât este om, este un zeu uman (humanus deus) Omul este și lumea, dar nu în concret toate lucrurile, întrucât este om; el este microcosmosul sau lumea umană Tărâmul umanității îl îmbrățișează astfel pe Dumnezeu și întreaga lume cu potența sa umană Un om poate fi un Dumnezeu uman și, ca zeu, poate fi un înger uman, o fiară umană, un leu uman sau un urs sau orice altceva: în potența umană totul este în felul său În umanitate în mod uman, ca și în Univers în mod universal, totul este desfășurat, deoarece este lumea umană Totul este învelit în ea într-un mod omenesc, deoarece ea este un Dumnezeu uman Umanitatea este unitate într-un mod definit uman, este, de asemenea, infinit, iar dacă proprietatea unității este de a desfășura din ea însăși ceea ce este, întrucât unitatea este ființa, înglobând în simplitatea ei tot ceea ce este, atunci o persoană are puterea de a desfășura totul din el însuși în cercul zonei sale, pentru a produce totul din potențialul centrului tău Dar este, de asemenea, caracteristic unității să se stabilească ca scop ultim al desfășurărilor sale, deoarece este infinitul (ibid , vol , p - ) În "The Ball Game", se precizează: "Desigur: o persoană este o lume mică în așa fel încât să facă parte și dintr-o lume mare Într-un fel sau altul, întregul strălucește în toate părțile sale, deoarece partea este parte a întregului, așa cum există o reflectare a întregii persoane în mâna lui, care este proporțională cu întregul, dar totuși în cap, de exemplu, reflectarea integrității perfecte a unei persoane este mai perfectă În mod similar, reflectarea întregului univers este asupra fiecăreia dintre părțile sale, deoarece totul stă în relația sa și în proporția sa cu întregul, dar în acea parte a acestuia care se numește om, reflectarea sa este mai mare decât în oricare alta Întrucât integritatea perfectă a universului strălucește mai mult într-o persoană, o persoană se dovedește a fi o lume perfectă, deși una mică, rămânând în același timp parte a uneia mari Umanismul și Renașterea În consecință, ceea ce universul are în comun, omul are și el - separat, privat și separat Și din moment ce poate exista un singur univers, dar multe izolate, private și separate, atunci mulți oameni izolați și separați poartă în ei înșiși forma și imaginea unui singur univers perfect și într-o multitudine atât de diversă de nenumărate lumi mici, fluide, în schimbare, se desfăşoară unitatea stabilă a marelui univers cu cea mai mare perfecţiune posibilă" (ibid , vol , p ) În tratatul "Despre minte" (a devenit parte din "Cartea Simplului"), citim: " Eu definesc mintea ca o imagine a minții divine, cea mai simplă dintre imaginile plierii divine Și de aceea mintea este prin aceasta arhetipul învăluirii divine, îmbrățișând în simplitatea și puterea sa toate imaginile învăluirii Căci, după cum Dumnezeu este învăluirea învăluirilor, tot așa mintea, care este chipul lui Dumnezeu, este chipul învăluirii învăluirilor" (ibid , vol , pp - ) Marsilio Ficino și Academia Platonică din Florența Locul lui Ficino în cultura Renașterii În , Cosimo de' Medici cel Bătrân i-a dăruit lui Ficino Vila Carreggi pentru ca, în timp liber și în pace, să se dedice studiului și traducerii lui Platon Această dată marchează nașterea "Academiei platonice", care nu a fost o școală organizată, ci mai degrabă o uniune de savanți și adepți ai filozofiei platonice Marsilio Ficino ( - ) a fost asociat cu o întorsătură decisivă în istoria gândirii umaniste în perioada Renașterii Această întorsătură se datorează parțial schimbării condițiilor politice, ei l-au transformat pe scriitorul Republicii într-un scriitor de curte în slujba noilor stăpâni Însă activitățile scriitorilor secretari aveau avantajele lor, iar acum a devenit necesar să se ofere o justificare teoretică pentru acel "primat" și acea "demnitate" a omului, asupra cărora au insistat toți umaniștii primei jumătăți a Quattrocento-ului, scăpandu-se cu declarații O astfel de muncă a fost făcută tocmai de Ficino pe baza unei regândiri a tradiției platonice Influența lui Ficino se extinde nu numai asupra gânditorilor din a doua jumătate a secolului al XIV-lea, ci și până în secolul al XV-lea Marsilio Ficino Trei activități ale lui Ficino merită atenție: ) traduceri; ) filozofie; ) magie Nu vom aminti îndatoririle sale de al patrulea preot (a luat preoția în la vârsta de patruzeci de ani), întrucât, după cum vom vedea, "preot" și "filosof" sunt una și aceeași pentru el Cele trei tipuri de activitate sunt direct legate între ele și sunt inseparabile unul de celălalt Ficino a tradus un număr mare de texte (pe care le vom discuta acum) nu pentru erudiție, ci pentru că îi răspundea nevoilor spirituale Teoria a determinat alegerea textelor pentru traducere Iar activitatea traducătorului s-a adăugat la activitatea gânditorului și a magicianului, nu ca adaos, ci mai degrabă din motive esențiale, pe care le vom sublinia mai târziu Ficino ca traducător Oficial, activitatea traducătorului a început în Lucrări despre Corpus Hermeticum, care a fost detaliat mai sus, și Imnurile lui Orfeu, urmate în de Comentariul la Zoroastru Din până la sfârșitul anului , Ficino a tradus lucrările lui Platon Între și a tradus Eneadele lui Plotin și între și Dionisie Areopagitul În acești ani, a tradus și lucrările media-platoniștilor, neoplatoniștilor și neo-pitagoreenilor, Porfirie, Iamblichus, Proclus, precum și ale bizantinului Mihail Psellos După cum puteți vedea, aceasta este o hartă destul de completă a platonismului Ficino a considerat înregistrările lui Hermes Trismegistus, Orfeu și Zoroastru drept documente antice autentice, crezând că Platon a fost ghidat de acestea Realizări ale gândirii filozofice a lui Ficino Ca filosof, Ficino a apărut mai mult în lucrările "Despre religia creștină" și "Teologia platoniciană despre nemurirea sufletului", sunt cunoscute și comentariile sale despre Platon și Plotin Sistemul său de creștinism neoplatonic este bogat în remarci interesante, dintre care se remarcă în special următoarele: a) o nouă concepție a filosofiei ca "revelație"; b) conceptul de suflet ca copula mundi (legături, legătură cu lumea); c) regândirea în spiritul creștin a conceptului de "iubire platonică" A) Filosofia se naște ca o iluminare (illuminatio) a minții, așa cum spunea Hermes Trismegistus Sensul activității filozofice Umanismul și Renașterea merită să pregătim sufletul în așa fel încât intelectul să devină capabil să perceapă lumina revelației divine, iar în acest sens filosofia coincide cu religia însăși, filosofia și religia își iau originea și inspirația în misterele sacre Hermes Trismegistus, Orfeu, Zoroastru au fost la fel de "iluminați" de această lumină, prin urmare ei sunt profeți, iar misiunea lor este de a păstra adevărurile sacre nedezvăluite Faptul că acești "teologi antici" au putut atinge același adevăr (pe care Pitagora și Platon l-au primit atunci), după Ficino, își găsește o explicație în Logos, care este unul pentru toți Hristos a întrupat Cuvântul, iar aceasta semnifică plenitudinea Revelației Prin urmare, scrierile lui Hermes, Orfeu, Zoroastru, Pitagora, Platon (și platonicieni) sunt ușor în concordanță cu doctrina creștină, deoarece ambele decurg din aceeași sursă (Logosul Divin) Desigur, nu este deloc ușor să oferi un mijloc de a depăși necredința și ateismul, asta necesită o docta religio - un concept religios care să sintetizeze filosofia platonicianilor și mesajul Evangheliei În aceasta a văzut Ficino sensul activității preoțești și în aceasta era, pentru el, misiunea filozofului-preot b) Cât priveşte realitatea metafizică, Ficino o concepe după schema neoplatonistă, sub forma unei descrieri a unei secvenţe descendente de perfecţiuni Sunt cinci dintre ele: Dumnezeu, înger, suflet, calitate (forma) și materie Primii doi pași și ultimii doi erau strict distinși unul de celălalt ca lumile inteligibile și fizice, iar sufletul era un "nod de joncțiune" Posedând caracteristicile unei lumi superioare, în același timp este capabil să reînvie nivelurile inferioare ale ființei Ficino, ca neoplatonist, face distincție între sufletul lumii, sufletul sferelor cerești și sufletul făpturilor vii, dar interesul său este îndreptat mai ales către sufletul unei persoane care gândește Ca suflet mediator, sufletul triun urcă în ierarhia de cinci niveluri spre un nivel superior sau, dimpotrivă, coboară, așa cum se arată în diagramă Ficino scrie despre aceasta: "Ca urmare, această natură este însărcinată cu nevoia de a se supune următoarei ordine: astfel încât (sufletul - S M ) să urmeze după Dumnezeu și îngerii, care sunt indivizibili, adică în afara timpului și extensie, și care sunt mai înalte decât atât, ceea ce are corporalitate și calități, și ceea ce dispare în timp și spațiu, este definită ca o persoană mediată de un termen adecvat, termen care ar exprima într-un fel Marsilio Ficino Dumnezeu inger SUFLET conteaza calitatea supus curgerii timpului si in acelasi timp independent de spatiu Este ceea ce există printre lucrurile muritoare, fără a fi el însuși muritor, întrucât intră și completează, dar nu este împărțit în părți, iar când este legat, nu se risipește, așa se ajunge la concluzia despre ea Și de vreme ce, în timp ce ea stăpânește trupul, ea se alătură și cu dumnezeiescul, ea este stăpâna trupului, și nu tovarășă Ea este miracolul suprem al naturii Alte lucruri sub Dumnezeu - fiecare în sine - sunt obiecte separate; este simultan toate lucrurile Conține imaginile lucrurilor divine de care depinde; este, de asemenea, cauza și modelul pentru toate lucrurile de ordin inferior, pe care într-un anumit fel le produce el însuși Fiind mediatoarea tuturor lucrurilor, ea are facultățile tuturor lucrurilor Și dacă este așa, pătrunde totul Dar fiindcă este adevărata legătură a tuturor, atunci când locuiește într-unul, nu îl părăsește pe celălalt, ci pătrunde și pe unul și pe celălalt și susține întotdeauna totul, de aceea poate fi numit pe bună dreptate centrul naturii, mediatorul tuturor lucruri, coeziunea lumii, fața tuturor, nodul și mănunchiul lumii " V) În strânsă legătură cu tema sufletului din Ficino este conceptul de "dragoste platoniciană" (sau "dragoste socratică"), în care erosul platonician corespunde iubirii creștine (Erosul a fost înțeles de Platon ca o forță care, prin viziunea frumuseții) , ridică o persoană la un absolut și dă din nou aripi sufletului pentru ca acesta să se întoarcă la căminul ceresc) După cum sa arătat mai sus, Ficino înțelege conceptul de iubire ca reuniunea în Dumnezeu a omului empiric cu Ideea metaempirică prin intermediul unei ascensiuni treptate pe scara iubirii și, astfel, este un fel de "îndumnezeire" a joc nesfârșit al eternității, după cum se spune în mod surprinzător în "Comentariile" lui Platonov "Piru": "Deși ne plac trupurile, sufletele, îngerii, dar de fapt nu ne plac toate acestea; dar Dumnezeu este acesta: iubind trupul, vom iubi umbra lui Dumnezeu, în suflet - asemănarea lui Dumnezeu; în îngeri - chipul lui Dumnezeu Deci, dacă în Umanismul și Renașterea timp care merită, Îl vom iubi pe Dumnezeu în toate lucrurile, apoi în cele din urmă vom iubi toate lucrurile în El Căci trăind în acest fel vom ajunge la punctul în care Îl vedem pe Dumnezeu și toate lucrurile în Dumnezeu Și să-L iubim în noi înșine și toate lucrurile în El: totul este dat prin harul lui Dumnezeu și în cele din urmă răscumpărat în El Pentru că totul revine la Ideea pentru care a fost creat Și atunci, poate, transformarea va avea loc din nou: dacă unei părți îi lipsește ceva, ea va fi transformată în așa fel încât să se unească cu ideea pentru totdeauna Vreau să știi că omul adevărat și Ideea de om sunt una Și totuși niciunul dintre noi pe pământ nu este un om adevărat, fiind despărțit de Dumnezeu: pentru că atunci el este despărțit de Idee, care este forma noastră Venim la viața adevărată prin iubirea divină Firește, suntem limitați și despărțiți unul de celălalt, dar atunci ne vom uni împreună pentru iubire și toți împreună ne vom întoarce la Idee pentru a lăuda totul în Dumnezeu: iubindu-L pe Dumnezeu, noi înșine devenim iubiți Teoria "iubirii platonice" a fost răspândită nu numai în Italia (Pico, Bembo, Castiglione), unde terenul a fost pregătit pentru ea prin răspândirea "noului stil dulce", cu care era asociat tematic, ci și în afara Italia (mai ales în Franța) Leon Evreul, al cărui nume real este Iuda Abarbanel ( - ), în Dialogurile sale despre iubire, care se remarcă prin prospețime și originalitate, a dezvoltat doctrina "iubirii intelectuale" (la Spinoza, despre care vom discuta mai jos, vom întâlni ceva asemănător) Realizări ale doctrinei magice a lui Ficino Doctrina magică a lui Ficino se găsește în Despre viață ( ), care este în trei părți Nu ezită să se autoproclame "magician", un susținător al "magiei naturale", nu acea magie pervertită prin care se comunică cu spiritele și nu acea goală și profană, un exemplu despre care se spune în următorul fragment: "Aceste fapte, despre Guicciardini, vorbesc curios că Marsilio nu practică acea magie și acțiunile ei corespunzătoare, ci Plotin, care este clar declarat pentru cei care știu să citească El nu vorbește deloc de magia profană, care se bazează pe cultul religios al demonilor, ci se referă la magia naturală, care folosește efectele benefice ale corpurilor cerești pentru a vindeca corpul Capacitatea celor care practică în domeniul Marsilio Ficino medicina și agricultura, cu cât sunt mai productive, cu atât este mai mare înclinația lor de a lega lucrurile cerești cu cele pământești Aceștia au fost primii magicieni care s-au închinat în fața noului născut Hristos Și de ce avem atâta teamă de numele magicienilor? În Evanghelie, acest nume este folosit nu pentru a desemna un vrăjitor rău intenționat, ci o persoană înțeleaptă și sacră Ce a făcut, dacă nu magie, cel care s-a închinat primul în fața lui Hristos? Ce predicau acei magi? Ei se închină lumii nu când, ca țăranii, se închină până la pământ Aceștia sunt, dacă vreți, aceiași fermieri care, pentru a hrăni oamenii, îngrijesc câmpul după climă, la fel ca cel care cunoaște și îndeplinește lucrări sfinte pentru sănătatea oamenilor, care leagă lucrurile joase de lucruri mai înălțate și care își prețuiește căldura cerească pentru a da pământ Dumnezeu Însuși face același lucru: El face ca lucrurile cele mai de jos să dea naștere la cele mai înalte și astfel să avanseze Există, în sfârșit, încă două feluri de magie: în primul, demonii sunt evocați de anumite rituri și a fost complet respins când stăpânul acestei lumi a fost expulzat Celălalt fel este rezultatul acțiunii cauzelor naturale asupra obiectelor naturale, desfășurată sub forma unei legi demne de admirat Și pentru o astfel de dublă artă există un model; unul stă în curiozitate, celălalt în necesitate Magicienii persani au pus salvie sub bălegar, iar când soarele și luna au ocupat o poziție favorabilă în constelația Leului, acolo a apărut o pasăre, ca o mierlă cu coadă de șarpe, au ars-o și au pus-o într-o lampă și deodată toată camera era plină de șerpi Toate acestea sunt din vanitatea goală și ostentație și ar trebui evitate ca un detriment Dar, dimpotrivă, acea parte necesară a magiei care leagă medicina cu astrologia ar trebui păstrată Dacă se întâmplă să nu înțeleagă asta, lăsați-i, însemnările mele nu sunt pentru ei și nu le vor servi, sunt nedemni de asta Și multe alte argumente pot fi trase împotriva ignoranței lor ingrate " Magia naturală a lui Ficino se bazează pe poziția neoplatonică despre animația universală a lucrurilor El introduce un element special, "spiritul", care este cea mai subtilă substanță materială care pătrunde în toate corpurile Această substanță pneumatică este pretutindeni și, prin urmare, este prezentă în noi așa cum este prezentă în ceruri, deși Spiritul ceresc este încă de natură cea mai pură Prin intermediul magiei naturale, Ficino urma să folosească diverse mijloace, de fapt naturale, pentru a pregăti la timp "spiritul", care primea cea mai mare durere la o persoană Umanismul și Renașterea mari oportunități, de a deveni "spiritul" lumii, a cărui forță vitală curge din stele Pot fi folosite pietre, metale, ierburi, cochilii de moluște ca purtători de viață și spirit, ținând cont de "proprietățile simpatice" ale acestora Prin urmare, Ficino a făcut și talismane El a folosit vraja muzicii, imnurile cântecelor orfice cu monofonie și acompaniament instrumental, care trebuia să ajute la capturarea efectelor benefice ale planetelor și ale armoniei, pentru a "stabilirea simpatiei stelare" El a asociat medicina cu această practică El nu a văzut contradicțiile din toate acestea cu creștinismul: Hristos Însuși a fost adesea un vindecător Toate acestea nu sunt doar excese Comuni multor oameni ai Renașterii, ele constituie o trăsătură caracteristică a epocii Dar o mare surpriză este cauzată de descoperirile recente, pe baza cărora aflăm că Bruno, unul dintre cei mai proeminenți gânditori ai Renașterii, în timp ce ținea prelegeri la Universitatea din Oxford, a dat a treia parte a tratatului lui Ficino Despre viață drept opera sa Așa era gloria și farmecul acestor doctrine! Dar la asta vom reveni mai târziu Pico della Mirandola între platonism, aristotelism, Cabala și religie Poziția Pico Poziția lui Ficino, atât de generoasă în angajamente, are corespondente în Pico della Mirandola ( - ), și totuși conține și mai multe diferențe și dezacorduri Cele mai izbitoare inovații pe care le-a introdus în comparație cu Ficino sunt următoarele: a) la magie și ermetism, el adaugă și Cabala și efectul ei extraordinar; b) a intenţionat să includă în programul general al reconcilierii doctrinare şi pe Aristotel (pe care l-a studiat la Padova); c) în plus, a simțit simptomele unui declin incipient în direcția reducerii gramaticale, care s-a manifestat la unii umaniști A fost necesar să se apere unele dintre câștigurile scolasticei (semnificativă în acest sens este polemica sa cu Hermolais Barbarul); d) a luat parte la reforma religioasă, care nu sa limitat la teoretic Pico della Mirandola planuri (în acest sens, simpatia lui pentru Savonarola este orientativă) Să ne oprim asupra celor două puncte principale ale doctrinei lui Pico della Mirandola Pico și Cabala Cum a înțeles Pico Cabala, cum a considerat că este posibil să o folosească în termenii unei legături generale între religie și filozofie? Cabala este o doctrină mistică În teologia iudaică, este menită să dezvăluie în principal ceea ce a făcut Dumnezeul evreilor Cabala combină două aspecte: unul teoretico-doctrinal (care contribuie la o anumită interpretare "alegorică" a Bibliei) și un aspect de magie practică, dezvoltat fie sub formă de auto-hipnoză, pentru realizarea contemplației interne, fie într-un formă foarte apropiată de magie, bazată pe puterea limbii sacre ebraice și pe vocea primită de la îngeri, precum și pe cele zece nume ale puterii și atributelor lui Dumnezeu, așa-numitele "sefirot" Cabala este de origine medievală (prezentă asemănări cu scrierile hermeticilor, oracolelor caldeene, orficei), dar fondatorii Cabalei o trasează până la cele mai vechi tradiții evreiești Și în acest caz a existat o eroare istorică notorie care a determinat poziția lui Pico El credea că Cabala se întoarce cu adevărat la cea mai veche tradiție, cu alte cuvinte, la Moise și a fost transmisă oral din generație în generație sub formă de inițieri ezoterice Dar din moment ce, în general, există multe idei atractive, deși controversate, în Cabala, considerăm că este oportun să citam aici o pagină din cartea lui Yates, Giordano Bruno and the Hermetic Tradition, care explorează atitudini generale teoretice și practice cu o claritate exemplară si extrem de eficient Cabala, care a fost dezvoltată în Spania în timpul Evului Mediu, se baza pe doctrina celor zece sefirot și a celor douăzeci și două de litere ale alfabetului ebraic Doctrina sefirot este enunțată în cartea creației Sefirot sunt "cele zece cele mai comune nume ale lui Dumnezeu, care împreună dau singurul Său nume măreț" Universul creat este o desfășurare spațială a forțelor dătătoare de viață ale lui Dumnezeu Aspectul creativ al sefirot este inclus în contextul cosmologic și acționează ca un raport dintre cele zece sfere ale cosmosului, Umanismul și Renașterea sferele celor șapte planete, sferele stelelor fixe și sferele superioare Caracteristic Cabalismului este sensul atribuit îngerilor sau spiritelor divine Asemenea mediumilor, ei sunt împrăștiați în acest sistem și aranjați conform unei ierarhii în cadrul unei alte ierarhii Există îngeri răi sau demoni într-o ierarhie antagonistă celor bune Sistemul teosofic se bazează pe o interpretare mistică rafinată a cuvintelor și literelor textului ebraic, în special Geneza Alfabetul ebraic pentru cabalist conține numele sau numele lui Dumnezeu; reflectă natura spirituală a lumii și a limbajului Creația, din punctul de vedere al lui Dumnezeu, este expresia Lui Însuși, Dumnezeul ascuns I se dă un nume, numele sfânt al Dumnezeului infinit creator Prin contemplarea literelor alfabetului ebraic și a combinațiilor lor, care alcătuiesc numele lui Dumnezeu, în cabalistică se recunoaște faptele criptate în numele Său Cele două ramuri ale cabalismului spaniol se bazează pe faptul că numele sunt complementare și se suprapun parțial Una este numită "calea sefirot"; celălalt este "calea numelor" Un cunoscător al "căii numelor" a fost Abraham Abu'l-Afia, un evreu spaniol din secolul al XIII-lea care a dezvoltat o tehnică meditativă complexă bazată pe un sistem de combinare a literelor alfabetului ebraic în combinații nesfârșite Întrucât Cabala este în esență o doctrină mistică, atunci metoda de recunoaștere a lui Dumnezeu este în mod necesar asociată cu activitatea magică, în care se poate practica fie mistic, fie inventând propria metodă, reprezentând o formă de autohipnoză pentru a facilita contemplarea G Scholem crede că Abu Afiya a practicat în această direcție Există, de asemenea, o formă de magie operativă care folosește proprietățile limbii ebraice sau puterea îngerilor evocați pentru a efectua operațiuni magice (vorbind evident din perspectiva cuiva care crede mistic în magie, cum ar fi Pico della Mirandola) În scrierile lor, cabaliștii au introdus nume de îngeri care nu se găsesc în Scriptură (unde sunt menționate doar Gavril, Rafael și Mihai) și care sunt înzestrați cu funcții speciale Numele lor au sufixele "el" sau "yah", indicând reprezentarea lor în numele lui Dumnezeu În spatele acestor nume angelice, rostite sau sculptate pe talismane, s-a recunoscut o mare putere O putere magică considerabilă a fost conferită și abrevierilor cuvintelor ebraice obținute prin metoda notarikon, adică transpunerea și compoziția Pico della Mirandola anagramă Una dintre cele mai sofisticate metode folosite în practica cabalistică, sau magia cabalistică, a fost metoda gematria, bazată pe valori numerice atribuite fiecărei litere a alfabetului ebraic, care a dat naștere unui sistem matematic de o complexitate extremă Datorită ei, de îndată ce cuvintele au fost convertite în numere și numerele în cuvinte, a fost posibil să se citească sistemul mondial, să se calculeze numărul exact de locuitori cerești, crescând la Ecuația cuvânt-număr din toate aceste metode poate să nu fie deloc magică, ci pur și simplu mistică, dar este un aspect important al practicii cabalistice datorită conexiunii sale cu numele îngerilor De exemplu, șaptezeci și doi de îngeri pot fi numiți dacă sunt cunoscute numele și numerele corespunzătoare Invocațiile trebuie formulate întotdeauna în ebraică, dar există și invocații tăcute, care se efectuează prin simpla așezare a cuvintelor, literelor, semnelor sau simbolurilor limbii ebraice într-o anumită ordine Din acest motiv, Pico s-a dedicat în întregime studiului limbii ebraice (pe lângă arabă și caldeeană), deoarece fără o cunoaștere directă cu ebraica, nu se poate studia cu adevărat Cabala Numai așa pot fi înțelese pe deplin celebrele " de teze inspirate din filozofie, Cabala și teologie" prezentate de Pico, în care aristotelienii și platonicienii, filozofia și religia, magia și Cabala, urmau să fie unite Unele dintre aceste teze au fost recunoscute ca eretice și condamnate O serie de persecuții s-au încheiat pentru Pico cu închisoarea în Savoia (El a fost ulterior eliberat prin intervenția lui Lorenzo Magnificul și grațiat de Alexandru al VI-lea în ) Orația despre demnitatea omului, care a fost și rămâne una dintre cele mai faimoase declarații ale umanismului, ar fi putut fi o prefață la Teze Pico și doctrina demnității umane Doctrina acestui grandios manifest este prezentată sub forma înțelepciunii găsite în Orient, și în special în învățătura lui Asclepius, atribuită (cum s-a spus deja) lui Hermes Trismegistus: "Marea minune este omul" Iată declarațiile fără echivoc ale lui Pico: "Cuvioase Părinți, am citit în cărțile arabe că Abdullah Saracenul, căruia i s-a cerut să sublinieze cel mai mare miracol al lumii, a răspuns că nu există nimic mai uimitor decât o ființă umană Umanismul și Renașterea secol Sună asemănător cu ceea ce a spus Hermes: "O mare minune, o, Asclepius, om" Dar de ce este omul un mare miracol? Explicația lui Pico (foarte faimoasă pe bună dreptate) este următoarea Toate creațiile sunt determinate ontologic de esența de a fi ceea ce sunt și nu altfel Omul, dimpotrivă, este singurul dintre creații, așezat la granița a două lumi, ale căror proprietăți nu sunt prestabilite, ci sunt stabilite în așa fel încât el însuși să-și sculpteze imaginea după o formă preselectată Și astfel, o persoană se poate ridica prin rațiune pură și poate deveni un înger și se poate ridica și mai sus Măreția omului va sta așadar în arta de a fi creator al lui însuși, în autoconstituire Acestea sunt cuvintele excelente pe care Pico le-a pus în gura lui Dumnezeu Acest apel către o persoană nou creată a avut cel mai larg răspuns dintre contemporanii săi: "Nu îți dăm, o, Adam, nici un anumit loc, nici imaginea ta, nici o datorie specială, ca să ai un loc, o persoană, și o datorie după propria ta dorință, după voința și hotărârea ta Imaginea altor creații este determinată în limitele legilor pe care le-am stabilit Dar tu, neconstrâns de nicio limită, îți determini imaginea în funcție de decizia ta, în puterea căreia te las Te plasez în centrul lumii, astfel încât de acolo să-ți fie mai convenabil să cercetezi tot ce este în lume Nu te-am făcut ceresc sau pământesc, muritor sau nemuritor, pentru ca tu însuți, un maestru liber și glorios, să te modelezi după chipul pe care îl preferi Poți renaște în ființe inferioare, neinteligente, dar poți renaște, la porunca sufletului tău, în ființe superioare, divine " Astfel, în timp ce animalele nu pot fi altceva decât animale, îngerii sunt îngeri, există în om sămânța întregii vieți În funcție de aceste semințe care vor germina, omul va deveni fie o plantă, fie un animal gânditor, fie un înger; iar dacă nu se mulţumeşte cu toate acestea, atunci în adâncul lui va descoperi atunci "singurul duh, creat după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu, acela care a fost pus deasupra tuturor lucrurilor şi rămâne deasupra tuturor" Și iată ultima pagină, pe care ideea naturii "cameleonului" a omului este susținută din nou de cuvintele lui Pitagora (din doctrina metempsihozei), precum și de Biblie și înțelepciunea orientală și toate acestea este declarat inteligent și elegant (același Pompo- Pico della Mirandola naziștii, după cum vom vedea mai târziu, vor fi inspirați de ea): "Și cum să nu fim surprinși de cameleonismul nostru! Sau mai degrabă, de ce să fii mai surprins? Și atenianul Asclepios a spus pe bună dreptate că, pentru variabilitatea aspectului și inconstanța caracterului, el însuși a fost înfățișat simbolic în mistere ca Proteus De aici și binecunoscutele metamorfoze ale evreilor și pitagoreenilor Într-adevăr, în teologia iudaică, fie Sfântul Enoh este transformat în secret într-un înger divin, fie alții sunt transformați în alte zeități Pitagoreii transformă oamenii răi în animale, iar după Empedocle, în plante Exprimând acest gând, Mohammed a repetat adesea: "Cel care se abate de la Legea Divină va deveni animal, și pe merit" Și într-adevăr, nu scoarța alcătuiește esența plantei, ci natura nerezonabilă și simțită-nimic, nu pielea este esența calului de tracțiune, ci sufletul plictisitor și senzual, nu substanța circulară care face sus esența cerului, dar mintea corectă; și nu separarea lui de trup este cea care creează îngerul, ci mintea spirituală Dacă vezi pe cineva târându-se pe pământ pe burtă, atunci vezi nu o persoană, ci un tufiș și dacă vezi, ca Calypso, pe cineva orbit de mirajele goale ale fanteziei, sedus de ispitele unui sclav al simțurilor, atunci vezi nu o persoană, ci un animal Și dacă vezi un filozof care recunoaște totul cu mintea corectă, atunci respectă-l, căci este o ființă cerească, nu pământească Aceasta este cea mai înălțată zeitate, îmbrăcată în carne umană Și cine nu-l va admira pe un om care în sacrele scripturi iudaice și creștine este numit pe bună dreptate fie al oricărei făpturi, fie al oricărei creații, deoarece el însuși se formează și se transformă în orice carne și dobândește proprietățile oricărei creaturi! Prin urmare, Evantul persan, expunând filosofia caldeenilor, scrie că o persoană nu are propria sa imagine naturală, dar există multe forme exterioare străine De aici şi expresia printre caldeeni: omul este un animal de diverse şi schimbarea naturii" Celebrul fragment Pico de mai sus trebuie înțeles tocmai în contextul ermeticii magice și al cabalisticii Acest punct de vedere relevă specificul și originalitatea umanismului Renașterii și diferența sa față de umanismul medieval și formele sale ulterioare Umanismul și Renașterea Francesco Patrici Francesco Patrici a trăit în secolul al XVI-lea ( - ) dar a urmat aceeași linie ca Ficino și Pico, adică paradigma gândirii ermetice, care a fost deja ilustrată A studiat temeinic Corpus Hermeticum, precum și Oracolele caldeene Lucrarea sa teoretică cea mai semnificativă este Noua filozofie universală Patricii era convins, urmându-l pe Hermes Trismegistus (pe care îl consideră nu doar contemporan cu Moise, ci chiar ceva mai în vârstă - paulo senior), că fără filozofie nu se poate fi în mare parte religios Dar îndrăzneala lui Aristotel, care a negat atotștiința și atotputernicia lui Dumnezeu, a cauzat daune grave filosofiei Prin urmare, a fost necesar să opunem filozofia aristotelică filozofiei platonice (Platon, Plotin, Proclu și Părinții Bisericii), dar mai ales filozofia ermeticilor (pentru el, tratatul lui Hermes însemna mult mai mult decât toate cărțile lui Aristotel) ) Patrici a mers chiar până acolo încât l-a îndemnat pe papa să introducă învățătura Corpus Hermeticum, care, din punctul său de vedere, era o chestiune de mare importanță și, probabil, ar putea duce la întoarcerea protestanților germani la credința catolică Patrici a recomandat pontificatului ca hermetismul să fie introdus în programa iezuiților În general, Patrici a considerat Corpus Hermeticum cel mai bun instrument în slujba restaurării catolicismului Este clar că Inchiziția a condamnat drept neortodoxe unele dintre ideile lui Patrici O încercare de a-l impune pe Hermes Trismegistus Bisericii oficiale a eșuat Cu toate acestea, este adevărat că Yeats remarcă că cazurile Patrici mărturisesc "confuzia de gândire către sfârșitul secolului al XVI-lea și cât de greu a fost chiar și pentru un platonist catolic important ca Patrici să rămână în domeniul teologiei" Aristotelismul renascentist Probleme ale tradiției aristotelice în epoca umanismului Înțelegerea rolului aristotelismului în gândirea Renașterii din Italia în secolele al XV-lea și al XVI-lea va rămâne incompletă dacă nu se face o adăugare Vă reamintim că există trei interpretări principale ale aristotelismului ) Primul, alexandrin, se întoarce la vechiul comentator al lui Aristotel, Alexandru de Afrodisia Alexandru credea că intelectul potențial este inerent omului, dar începutul efectiv al intelectului este cauza cea mai înaltă (Dumnezeu), care, luminând intelectul potențial, face posibilă cunoașterea Se dovedește că sufletul nemuritor trebuie să coincidă cu începutul efectiv al intelectului (interpreții au ajuns să recunoască existența unor forme de nemurire în teoria lui Alexandru, însă, neafectând personalitatea și complet atipică; în orice caz, nemurirea impersonală ar putea nu intereseaza crestinii) ) În secolul al XI-lea, Averroes a oferit lucrărilor aristotelice comentarii puternice care au avut un mare impact asupra întregii filozofii ulterioare Această interpretare a fost caracterizată de teza că există un singur intelect pentru toți oamenii și separat pentru fiecare Aceasta a dat naștere la posibilitatea de a vorbi despre nemurirea omului, căci un singur Intelect, prin definiție, trebuie să fie nemuritor Mai târziu, așa-numita doctrină "adevărului dublu" a devenit tipică pentru acea vreme, în care s-a distins adevărul accesibil rațiunii și adevărul accesibil doar credinței (ne vom întoarce mai târziu la sensul acestei doctrine) ) Interpretarea tomistă este o încercare grandioasă de a reconcilia sistemul aristotelic cu doctrina creștină, așa cum este detaliat în volumul precedent În timpul Renașterii, toate aceste interpretări au fost reformulate Dar astăzi legitimitatea acestei scheme convenabile este pusă la îndoială, deoarece realitatea este mult mai complicată În rezolvarea problemelor individuale, diferiți gânditori folosesc combinații foarte diverse Aceasta este o diviziune care trebuie folosită cu precauție extremă În ceea ce privește subiectul, reamintim că în cadrul învățământului universitar, adepții lui Aristotel Umanismul și Renașterea Epocile Renașterii s-au preocupat cel mai mult de problemele logico-epistemologice și fizice (precum științe precum politica, etica și poetica au fost studiate de filologi umaniști) Dintre izvoarele cunoaşterii, aristotelicii au distins: a) autoritatea lui Aristotel; b) inferențe aplicate faptelor; c) experienţă directă Dar încetul cu încetul încep să simtă o atracție deosebită față de cei din urmă, atât de puternică încât pot fi definiți ca fiind empirişti În plus, au aprofundat problemele logice și metodologice și le-au ridicat la un nivel extrem de înalt, ba chiar și termenul de "metodă științifică" a apărut în Școala din Padova Toate conceptele fizice ale aristotelicilor au fost elaborate analitic Dar pe atitudinea cosmologică generală a Stagiritei, conform căreia lumea cerească, creată din eterul care nu este supus daunelor, este diferită de lumea pământească, compusă din elemente perisabile, nu a fost posibil să se obțină un succes semnificativ fără a separa astronomia din fizică În plus, teoria a patru elemente și "forme" definite calitativ a făcut imposibilă fizica matematică și matematica aplicată Un mare număr de comentarii și discuții au fost provocate de tratatul "Despre suflet", care în schema aristotelismului a însemnat o întoarcere la problema "physis" Dar acest punct merită o atenție deosebită Doctrina "dublului adevăr" s-a dezvăluit din nou în Renaștere, a dat naștere la nesfârșite discuții Atenția savanților a fost recent atrasă asupra faptului că, în secolul al XIII-lea, datorită întâlnirii teologiei, care se baza pe logică, și filozofia lui Aristotel, care, la rândul său, se baza pe un set diferit de doctrine convenite de comun acord, au apărut diverse complicații Încercarea de sinteză propusă de Sfântul Toma a fost în scurt timp respinsă: Scotus și Occam au adâncit decalajul dintre știință și credință, iar Seeger din Brabant a prezentat teoria "adevărului dublu", care a fost adoptată de averroiștii latini și susținută de unii aristotelici la sfârşitul secolului al XVII-lea Deci, ce înseamnă "adevărul dublu"? P Kristeller rezumă rezultatele studiului acestei probleme în felul următor: "Esența acestei poziții nu este, așa cum se afirmă adesea, că ceva poate fi adevărat în filozofie, iar contrariul este adevărat în teologie, ci pur şi simplu se presupune că ceva poate fi mai probabil după raţiune Pietro Pomponazzi Î și Aristotel, deși pe baza credinței trebuie acceptat opusul ca adevărat Această poziție a fost criticată ca nedemonstrabilă sau păcătoasă de mulți istorici catolici, precum și de anti-catolici Într-adevăr, expunerea ipocriziei îi atrage pe mulți, dar este greu de dovedit și până acum nu s-a făcut Desigur, această poziție are dificultățile ei, dar nu pare absurdă Iată o modalitate de a depăși această dilemă pentru cineva care dorește să adere în același timp la credință, la rațiune, la religie și la filozofie Această poziție poate fi considerată ca nu deosebit de puternică în ceea ce privește argumentația, dar trebuie să o respectăm cel puțin pentru expresia unui conflict intelectual autentic În mod firesc, această poziție ne ajută să trasăm o linie clară de diferență între filosofie și teologie și să păstrăm pentru filozofie un anumit grad de independență față de teologie Prin urmare, este logic că această poziție a fost susținută atât la Paris, cât și la Padova și în alte universități italiene de acei filozofi care nu erau în același timp teologi profesioniști Prin urmare, această teorie a participat la eliberarea filozofiei și științelor de teologie Nu cred că teoria adevărului dublu ca atare a fost o expresie conștientă a gândirii libere, care este acum confirmată atât de adversarii săi, cât și de campionii săi dar în mod firesc a deschis calea pentru liber gânditorii unei epoci ulterioare, în special în secolul al XVIII-lea, care au abandonat atât teologia, cât și credința și au profitat de o tradiție care a afirmat cu sinceritate ancheta rațională ca o întreprindere independentă Aceste explicații sunt cea mai bună introducere în înțelegerea unei serii întregi de gânditori peripatetici, și în special a celor mai celebri dintre ei, despre care vom vorbi mai târziu Pietro Pomponazzi și controversa despre nemurire Pietro Pomponazzi ( - ), supranumit Peretto Mantovano, a fost cel mai faimos aristotelian Mult discutatul tratat "Despre nemurirea sufletului" a ridicat o problemă care a devenit centrală pentru secolul al XVI-lea Pomponazzi a fost la început un averroist, dar cu timpul a devenit critic la adresa averroismului Revenind la vederi opuse lui Averroes și Sfântului Toma, a adoptat o poziție apropiată de "Alexandrian", dar totuși în propria sa formulare, care avea o conotație diferită Umanismul și Renașterea Sufletul intelectual stimulează aspirațiile și volițiile imanente în om În comparație cu sufletul senzual al animalelor, sufletul intelectual al omului este capabil să cunoască universalul și suprasensibilul Cu toate acestea, nu este separat de imaginile senzuale prin care trece la cunoaștere Dar dacă este așa, sufletul nu se poate descurca fără trup, aparține corpului și nu își poate îndeplini propriile funcții fără el Prin urmare, este considerată o formă care se naște și moare odată cu trupul, neavând nicio modalitate de a acționa separat de acesta Cu toate acestea, spune Pomponazzi, fiind un suflet, are o esență mai nobilă a întregului material și, la marginea cu altceva, "este impregnat de imaterial, deși nu într-o formă absolută" Această teză a stârnit numeroase proteste, deoarece dogma nemuririi sufletului era considerată, fără îndoială, fundamentul platonismului și al întregului creștinism În adevăr, Pomponazzi nu a vrut să nege deloc nemurirea, a vrut doar să infirme teza că acest "adevăr poate fi demonstrat cu certitudine cu ajutorul rațiunii" Faptul că sufletul este nemuritor, spune el, este o presupunere a credinței, care ca atare trebuie să fie afirmată prin mijloacele credinței, adică "revelația și scriptura canonică", în timp ce alte argumente nu se potrivesc aici Și nu ar trebui să existe nicio îndoială în acest sens Dacă ne amintim de teoria "dublului adevăr" de mai sus, poziția lui Pomponazzi este destul de clară Un alt punct trebuie remarcat Pomponazzi este de acord că virtutea (adică viața morală) este mai compatibilă cu teza mortalității decât cu teza nemuririi sufletului, pentru că cel care este bun numai datorită recompensei spurcă puritatea virtuții cu sclavia sa Cu toate acestea, filozoful nostru reamintește ideea binecunoscută a lui Socrate și a stoicilor că adevărata fericire este în virtute însăși, iar nefericirea este în viciu ca atare Cu toate acestea, în ciuda acestei zdrobiri decisive a imaginii metafizice a omului, Pomponazzi se referă din nou la ideea omului ca microcosmos și la unele idei ale celebrului "manifest Pico" Sufletul se află pe primul loc în ierarhia ființelor materiale și de aceea, ca atare, se învecinează cu entitățile nemateriale, fiind "la mijloc între ele, unindu-le pe amândouă": material în comparație cu ființele nemateriale și, pe dimpotrivă, nematerială în comparație cu ființele materiale Pietro Pomponazzi Este implicat atât în rațional, cât și în material Când efectuează acțiuni în conformitate cu ființe spirituale, ea este divină; când se comportă ca un animal, se transformă în el Și în expresii foarte apropiate de pasajele lui Pico citate mai sus, Pomponazzi scrie: "La urma urmei, pentru viclenie o persoană este numită șarpe sau vulpe, pentru cruzime tigru și așa mai departe Căci nu există nimic pe lume pe care măcar o anumită proprietate să nu aibă în comun cu omul, motiv pentru care se numește pe bună dreptate microcosmos, sau lume mică Într-adevăr, unii spun că omul este o mare minune, întrucât el este lumea întreagă și este capabil să se transforme în orice natură, din moment ce i s-a dat puterea de a urma orice proprietate a lucrurilor pe care și-o dorește Într-adevăr, vechii au vorbit pe bună dreptate în pildele lor, susținând că unii oameni au devenit zei, alții lei, alții lupi, alții vulturi, unii pești, aceste plante și pietre și așa mai departe, deoarece unii oameni urmează rațiunea, alții simt și încă alții forțe vegetale etc În consecință, cei care preferă plăcerile corporale virtuților morale sau raționale se transformă în fiare mai degrabă decât în zei, iar cei care preferă bogăția sunt asemănați cu un vițel de aur, unii de aceea trebuie numiți animale, alții nebuni Deci, din faptul că sufletul este muritor, nu rezultă deloc că cineva trebuie să respingă virtuțile și să se străduiască numai pentru plăceri, decât dacă preferă existența animală decât existența umană, sau devine nebun, decât să fii o persoană rezonabilă și înțelegătoare "(citat din: Anthology of the World philosophy, vol M , , p ) De mare valoare este și "Cartea despre cauzele acțiunilor naturale, sau despre magie", care tratează problema influenței cauzelor supranaturale asupra fenomenelor naturale; Pomponazzi arată cum toate evenimentele, fără excepție, pot fi explicate prin principii naturale, inclusiv tot ceea ce se întâmplă în istoria oamenilor În trecut, sensul formulării acestui "început natural" a fost mult exagerat, susținând că Pomponazzi "a livrat ceva nou și a fost cu mult înaintea timpului său" Dar critica istorică a atras atenția cititorului cu mare grijă asupra faptului că Pomponazzi efectuează aici operațiuni clar limitate din punctul de vedere al aristotelicilor și că este conștient de existența diverselor adevăruri Acest lucru corectează semnificativ sensul raționamentului său Poziția sa în cartea "Despre soartă, liberul arbitru, predestinare și providență divină" se dovedește a fi similară El este la Umanismul și Renașterea susține punctul de vedere că nu poate exista o decizie incontestabilă în chestiunea sorții Și în acest caz, este necesar să ne încredem în credință și revelație Cu toate acestea, în calitate de "filosof al naturii", el preferă punctul de vedere al stoicilor în a decide chestiunea destinului În această lucrare există o frumoasă imagine a lui Prometeu, pe care Pomponazzi îl plasează printre filozofi: "Prometeu este un adevărat filosof Încercând să învețe tainele lui Dumnezeu, el este chinuit de neliniști și taine eterne; nu simte nici sete, nici foame, nu doarme, nu mananca, nu isi face nevoile, ridiculizat de toata lumea si venerat ca un sfant nebun, persecutat de inchizitori, este un spectacol amuzant pentru multime Iată profiturile filozofilor, iată recompensa lor " Dar deja în epoca lui Pomponazzi, ei încep să acorde preferință experienței, mai degrabă decât autorității lui Aristotel Într-o prelegere din (notată în special de B Nardi), comentând Meteorologia lui Aristotel cu privire la terenurile nepotrivite locuirii în zona dintre Tropicul Racului și Capricornul, Pomponazzi declară că poate respinge silogismul apodictic al lui Aristotel și Averroes despre nelocuibilitatea a acestui pământ printr-o scrisoare a unui prieten, care a trecut tropicele și l-a găsit locuit Concluzia lui Pomponazzi: "Trebuie să ai încredere în sentimentele tale" Experiența dovedește, nu Aristotel Alături de Pomponazzi de la aristotelici, notăm și numele lui Cesare Cesalpino, Jacopo Zabarella, Cesare Cremonini, Giulio Cesare Vanini S-a spus mai sus că există motive pentru care aristotelismul renascentist merită o atenție profundă datorită răspândirii sale largi în trecut și pentru că este necesar pentru o înțelegere corectă a epocii Acest lucru în sine este cu siguranță corect Cu toate acestea, suntem încă departe de o înțelegere exactă a relației dintre cele două ramuri ale aristotelismului: Aristotel al problemelor etice și politice, care și-a găsit o a doua viață în literatura umaniștilor, și Aristotel ca logician naturalist Să fim de acord, în orice caz, că tonul general al epocii a fost dat mai ales de platonism, căruia aristotelismul, în cursul dialectic general al Renașterii, i-a servit mai ales drept antiteză Filosofii secolului al XVI-lea, care s-au îndreptat spre natură ca primă instanță, nu numai că nu au găsit niciun sprijin la Aristotel, dar s-au plictisit și dezgustați: Telesio avea să găsească la Aristotel prea puțină fizică și prea puțină metafizică; Bruno îl va găsi Reapariția scepticismului "un bătrân jalnic", "veghes, strâmb, cocoșat, acoperit de ulcere - ca Atlas, zdrobit de greutatea cerului, încât nu mai vedea" Locuitorii "Orașului Soarelui" Campanella se percep ca dușmani ai pedantului Aristotel Reapariția scepticismului Viață nouă pentru filosofia elenistică Tradițiile dominante în secolul al XV-lea, așa cum am văzut, au fost platonismul și aristotelismul, în timp ce epicureismul și stoicismul erau secundare și, deși găsite la unii scriitori, nu au fost utilizate pe scară largă O situație diferită s-a dezvoltat în secolul al XVI-lea, când epicureismul și stoicismul au fost reînviați împreună cu scepticismul în forma pe care i-a dat-o Sextus Empiricus Scepticismul a creat chiar un climat cultural specific foarte special în Franța - Montaigne a devenit purtătorul de cuvânt al acesteia Cum a apărut această trezire? Învățăturile lui Sextus Empiricus au fost folosite pentru prima dată sistematic de Gianfrancesco Pico della Mirandola ( - ), nepotul marelui Pico, în "Review of the Inutility of Payan Theories and the Truth of Christian Doctrine" ( ), în care materialele scepticilor au fost folosite cu intentia de a demonstra inconsecventa teoriilor filozofice care adera la temeiuri rezonabile, pentru ca pentru a ajunge la adevar trebuie sa crezi Heinrich Cornelius (care era numit și Agrippa Nettesheim ( - ), era cunoscut și ca magician) este de acord cu Gianfrancesco Pico În The Doubtfulness and Inutility of the Sciences and Arts (scrisă în și publicată în ), este exprimată ideea că nu știința și artele, ci doar credința conduce o persoană la mântuire Ulterior, noi traduceri latine ale lui Sextus Empiricus au fost publicate in Franta În , Stephanus (Heinrich Estiennen, - ) a tradus Schițele lui Pyrrho, iar în Umanismul și Renașterea Gențian Hervet ( - ) a publicat toate lucrările lui Sextus în traducere latină Justus Lipsius ( - ) a predicat stoicismul în Germania și Belgia, propunând în special pe Seneca ca model, căutând să împace stoicismul cu creștinismul Michel Montaigne și scepticismul ca bază a înțelepciunii Mai sus este menționat numele lui Michel Montaigne ( - ), autor al Eseurilor ( ; ), o capodoperă care încă încântă și astăzi În ele, scepticismul coexistă cu credința sinceră Acest lucru frapează pe mulți istorici; dar în realitate scepticismul, cu neîncrederea lui în rațiune, nu provoacă neîncrederea în credință, care se desfășoară pe alte planuri și, prin urmare, scepticismul rămâne impecabil din punct de vedere structural "Ateismul este o presupunere care este nefirească, monstruoasă și dureroasă pentru sufletul uman", scrie Montaigne Cu toate acestea, cunoașterea "naturală" a lui Dumnezeu depinde în întregime și exclusiv de credință Scepticul nu poate, așadar, să nu fie un fideist "Judec că sunt multe lucruri dumnezeiești și înalte, care depășesc cu mult mintea omenească, în adevăr, și în plăcerea derivată din harul lui Dumnezeu, care ne luminează, este necesară, căci prin aceasta El transmite ajutorul Său, cu o favoare extremă și preferință, din moment ce o putem înțelege și o putem lua în noi înșine; și nu cred că asta înseamnă, exclusiv uman, să servească altor scopuri Există doar credința care îmbrățișează și păzește în siguranță aceste mistere înalte ale religiei noastre " Dar fideismul lui Montaigne nu este mistic; "Experimentele" privesc în primul rând pe om, nu pe Dumnezeu Vechea zicală, sculptată pe templul delfic: "Omule, cunoaște-te pe tine însuți", care a devenit principala lucrare a lui Socrate și a multor gânditori antici, este un adevărat program filozofic pentru Montaigne Filosofii antici s-au străduit să înțeleagă pentru a atinge fericirea Același obiectiv se află în centrul Experimentelor lui Montaigne Cea mai autentică măsură a unui filozof este înțelepciunea, care determină cum să trăiești pentru a fi fericit Dar cum poate mintea sceptică a lui Montaigne să atingă aceste obiective, deoarece aceasta este o întrebare sceptică adresată tuturor și tuturor: "Ce știu eu?" Michel Montaigne Sextus Empiricus a scris că scepticii rezolvă problema fericirii tocmai refuzând să cunoască adevărul A recurs la cunoscuta poveste despre artistul Apelles Incapabil să tragă în mod satisfăcător spumă pe buzele calului, a aruncat cu furie un burete murdar, care a lăsat o pată fără formă, care semăna cu spuma Așa cum Apelles și-a atins scopul refuzând, tot așa și scepticii în refuz (adică suspendarea judecății) găsesc adevărul Soluția lui Montaigne este inspirată de scepticism, dar expresia lui este mult mai elaborată, bogată în nuanțe, cu includerea și judecățile epicureenilor și ale stoicilor Este persoana nefericită? Ei bine, hai să înțelegem sensul nenorocirii Limitat? Să înțelegem sensul limitării Este el mediocru? Să înțelegem sensul acestei mediocritate Dar dacă înțelegem asta, vom înțelege asta că măreţia omului stă tocmai în mediocritatea lui Să citim un pasaj frumos care ilustrează câteva din elementele de bază ale conceptului său: "Alții îl fac pe om; dar vorbesc doar despre el și înfățișez o persoană care nu este în niciun caz perla creației și, dacă aș avea ocazia să o modelez din nou, l-aș crea, să spun adevărul, complet diferit Dar fapta este făcută, iar acum e prea târziu să mă gândesc la asta Tunurile schiței mele nu distorsionează câtuși de puțin adevărul, deși se schimbă tot timpul, iar aceste modificări sunt neobișnuit de variate Întreaga lume este un leagăn etern Chiar și stabilitatea nu este altceva decât o leagăn slăbit și lentă Nu reușesc să repar obiectul descris de mine El rătăcește la întâmplare, clătinând, îmbătat de la naștere, căci așa a fost creat de natură Il iau asa cum este in fata mea in momentul in care ma ocupa Și nu-l desenez imobil Îl desenez în mișcare, și nu în mișcare de la o vârstă la alta sau, după cum spune oamenii, de la șapte ani la șapte ani, ci de la o zi la alta, de la minut la minut Trebuie amintit că relatarea mea se referă la o anumită oră Mă pot schimba în curând, și nu numai involuntar, ci și intenționat Aceste scrieri ale mele nu sunt altceva decât un protocol care înregistrează tot felul de fenomene trecătoare și fantezii nedefinite și uneori contradictorii, fie pentru că eu însumi devin diferit, fie pentru că înțeleg obiecte în diferite circumstanțe și din puncte de vedere diferite Deci, se dovedește că uneori mă contrazic, dar adevărul nu contrazic niciodată Dacă sufletul meu ar putea găsi stabilitate, încercările mele Umanismul și Renașterea nu ar fi fost atât de timid și eu aș fi fost mai hotărât, dar ea este încă în studii și încă nu și-a trecut testul Eu pun pe ecran o viață obișnuită și lipsită de orice strălucire, care, totuși, este una și aceeași Toată filozofia morală poate fi aplicată cu același succes vieții de zi cu zi și simple, ca și unei vieți mai pline de sens și mai pline de evenimente: fiecare persoană are tot ceea ce este caracteristic întregii rase umane "(citat din: M Montaigne Experimente M , , p - ) Atunci este clar că nu putem obține un răspuns la apelul "cunoaște-te pe tine însuți", care este esența unei persoane, ci vom obține doar caracteristicile unei persoane individuale, pe care le obținem prin experimentarea și observarea altora și străduindu-ne să cunoaștem noi înșine, reflectate în experiența altora Oamenii diferă foarte mult între ei și, din moment ce nu este posibil să se stabilească aceleași prescripții pentru toată lumea, este necesar ca fiecare să-și construiască înțelegerea după propriul său standard Nimeni nu poate fi înțelept dacă nu are propria lui înțelepciune Dar în acest studiu, Montaigne aplică regula generală, populară în epoca elenistică, de a spune da vieții în toate împrejurările M Conch a inclus acest apel Montaigne într-o monografie strălucită, ale cărei teze principale sunt prezentate aici Voința de a trăi este baza înțelepciunii Viața ne este dată ca ceva care nu depinde de noi A insista asupra aspectelor sale negative (moarte, dureri, boli) înseamnă a suprima și a nega viața Înțeleptul trebuie să se străduiască să respingă orice argument împotriva vieții și trebuie să spună un "da" necondiționat vieții și tot ceea ce constă viața - întristare, boală și moarte În special, că există moartea, dacă nu ultimul act al vieții și, prin urmare, a putea muri face parte din viață A ști să trăiești înseamnă să nu simți nevoia de altceva decât de însăși prezența vieții Înțeleptul trăiește în prezent, iar prezentul pentru el este totalitatea timpului "Înțeleptul se leagă cu o promisiune că nu va bleste niciodată pe nimeni sau nimic și trăiește în așa fel încât să respecte jurământul Un om înțelept este acela care este consecvent, știe să trăiască fără a contrazice decizia lui de a trăi Capitolul trei RENAŞTERE ȘI PROBLEME DE RELIGIE ȘI POLITICĂ Renaștere și religie Erasmus din Rotterdam și "filozofia lui Hristos" Toate gândurile umaniștilor de-a lungul erei umanismului și a Renașterii erau pline de o sete de reînnoire religioasă După cum am văzut, însuși conceptul de "Renaștere" avea rădăcini religioase profunde Am văzut, de asemenea, că unii umaniști aveau un fel aparte de religiozitate, iar dorința lui Ficino de a crea o "religie științifică" și poziția similară a lui Pico sunt dovezi în acest sens Dar boom-ul religios a avut loc în afara Italiei Erasmus din Rotterdam a pus umanismul în slujba reformei, dar nu s-a rupt de Biserica Catolică Cu toate acestea, unitatea Bisericii și a creștinismului a fost pierdută iremediabil prin eforturile lui Luther Desiderius Erasmus (după cum sună numele flamand al lui Gerhard Gerhards în mod latin) s-a născut la Rotterdam în (probabil data nașterii cade în ) În , a fost ridicat la gradul de preot și a îndeplinit aceste funcții timp de opt ani Dar atitudinea lui critică nu a slăbit din acest lucru Poziția sa filozofică, mai ales în ceea ce privește critica la adresa Bisericii și a clerului Renașterii, a anticipat, deși într-o formă mai blândă și cu multă eleganță, unele păreri ale lui Luther, astfel încât nu a fost acuzat în zadar că a pregătit terenul pentru protestantism Însă după ruptura senzațională a lui Luther cu Roma, Erasmus nu s-a unit cu el, ci, dimpotrivă, a vorbit împotriva lui în tratatul său Despre liberul arbitru Nici nu a căutat favoarea Romei și a preferat să rămână el însuși, adoptând o poziție ambiguă de neutralitate După mulți ani de izolare, marea faimă a căzut asupra lui la scurt timp după moartea sa subită în Umanismul și Renașterea Printre lucrările sale, Armele războinicului creștin ( ) și Proverbe ( ), Lauda prostiei ( , ed ), tratatul Despre liberul arbitru ( ), publicarea unui număr mare de lucrări ale Părinților Bisericii merită mențiune specială și mai ales ediția critică a Noului Testament în limba greacă cu traducere corespunzătoare ( - ) Concepția umanistă a filozofiei creștine Erasmus s-a opus filozofiei ca construcție de tip aristotelico-scolastic, care se concentrează pe problemele metafizicii, fizicii și dialecticii Erasmus este plin de un asemenea dispreț față de această formă de filosofie, încât în Praise of Stupidity chiar scrie: "Sunt urmați de filozofi, venerați pentru barba lor lungă și mantia largă, care se consideră singuri a fi înțelepți, dar toți ceilalți muritori sunt închipuiți rătăcind în întuneric Cât de drăguț ei se delectează, ridicând nenumărate lumi, numărând dimensiunile soarelui, stelelor, lunii și orbitelor, de parcă le-ar fi măsurat cu propria lor spată și sfoară; ei vorbesc despre cauzele fulgerelor, vântului, eclipselor și altor fenomene inexplicabile și nu se îndoiesc niciodată de nimic, de parcă ar fi la curent cu toate secretele creatorului naturii și tocmai s-ar fi întors de la sfatul zeilor Dar natura râde de toate presupunerile lor și nu există nimic de încredere în știința lor Cea mai bună dovadă a acestui lucru sunt disputele lor nesfârșite între ei Neștiind nimic în realitate, își închipuie că au știut totul și totul și, între timp, nici măcar nu sunt în stare să se cunoască pe ei înșiși și, de multe ori, din cauza miopiei sau a distracției, nu observă gropile și pietrele de sub picioare Acest lucru, însă, nu îi împiedică să declare că ei contemplă idei, universale, forme separate de lucruri, materie primară, esențe, particularități și altele asemenea, într-o măsură atât de subtilă încât Linkei însuși, cred, nu aș putea avea le-a observat "(citat din: Erasmus din Rotterdam Lauda prostiei M , , p ) Filosofia pentru Erasmus este cunoaștere, așa cum a fost pentru Socrate și alți autori antici Este o înțelegere înțeleaptă a vieții și mai ales a prudenței practice a vieții creștine Înțelepciunea creștină nu trebuie să fie complicată de silogisme și poate fi adunată din Evangheliile și Epistolele Apostolului Pavel "Ce altceva este învățătura lui Hristos Însuși, pe care El Însuși a numit-o renaștere, dacă nu întoarcerea la natura noastră a binelui creației?" Erasmus a scris Această filozofie a lui Hristos este, prin urmare, Erasmus din Rotterdam "renaştere" Cele mai bune cărți ale neamurilor conțin "tot ce este în concordanță cu învățătura lui Hristos" Marea reformă religioasă pentru Erasmus este să scuture tot ceea ce este impus de puterea autorității bisericești, să-i provoace pe scolastici, care indică simplitatea adevărului evanghelic, pe care ei înșiși îl confundă și îl complică Calea lui Hristos către mântuire este foarte simplă: credință sinceră, milă fără ipocrizie și speranță fără prihană Și marii sfinți sunt mari pentru că au trăit duhovnicește liber, în simplitatea Evangheliei Deci, trebuie să ne întoarcem la rădăcini El restabilește izvoarele, ediția critică și traducerea Noului Testament, și publică și lucrările Părinților Bisericii: Ciprian, Arnobius, Hiereneus, Ambrozie, Augustin și alții (prin urmare, Erasmus poate fi considerat întemeietorul patrologiei) Reconstituirea filologică a textului și ediția corectă în sine au o semnificație cu siguranță filozofică pentru Erasmus, care este mai mult decât deținerea unei suficiente tehnici operaționale și erudiție Conceptul lui Erasmus de "prostia" Spiritul filozofic al conceptului de Erasmus se manifestă în mod deosebit în "Lauda prostiei" Aceasta este o lucrare care a devenit cea mai faimoasă și, printre altele, se citește și astăzi cu cel mai mare interes Ce este această "prostia"? Acest lucru nu este ușor de aflat și definit, deoarece este prezentat de Erasmus în întregime; în ea, pe de o parte, se manifestă atât proprietăți extrem de negative ale celei mai rele părți a unei persoane, cât și, în contrast cu aceasta, calități demne de Hristos - "nebunia crucii", așa cum a definit-o însuși Sfântul Pavel Iar Erasmus prezintă, cu nu puțină distracție, întreaga gamă de grade de nebunie, strălucind uneori de ironie socratică, paradoxuri interesante, critici biciuitoare, alteori cu eșecuri enervante (ca în cazul expunerii obiceiurilor depravate ale oamenilor din Biserica de atunci) Uneori Erasmus denunță prostia cu furie evidentă, iar când vine vorba de credință - cu o dorință evidentă de a exalta valorile transcendentale, alteori pur și simplu ca o manifestare a iluziilor umane, prezentându-le însă ca element necesar al vieții "Prostia" este un fel de mătură miraculoasă care mătură din calea sa tot ceea ce este înșelător în înțelegerea unui adevăr mai adânc decât viața însăși, uneori se ascunde sub hainele unui rege, când în zdrențe de cerșetor, când sub masca unui puternic Umanismul și Renașterea al acestei lumi este un ticălos "Prostia" în spiritul lui Erasmus rupe copertele și arată comedia vieții și chipul real al celor care se ascundeau în spatele măștii Poartă spiritul scenei, masca, actoria, pentru a face cumva lucrurile să pară așa cum sunt Astfel, "prostia" lui Erasmus este descoperirea "adevărului" Iată o pagină magnifică: "Dacă cineva de pe scenă ar smulge măștile actorilor care jucau comedie și le-ar arăta publicului adevăratele fețe, nu ar supăra toată reprezentația și nu l-ar alunga din teatru cu pietre, ca un prost sfânt? La urma urmei, totul în jur avea să capete instantaneu o nouă înfățișare, astfel încât o femeie s-ar dovedi dintr-o dată a fi un bărbat, un tânăr un bătrân, un rege un ragamuffin mizerabil, un zeu un muritor neînsemnat A elimina minciunile înseamnă a strica întreaga reprezentație, pentru că actoria și pretenția atrag privirile publicului Dar întreaga viață umană nu este altceva decât un fel de comedie în care oamenii, purtând măști, își joacă fiecare rolul său până când choregos-ul îi îndepărtează de proscenium Khoreg atribuie adesea roluri diferite aceluiași actor, astfel încât regele purtător de porfir apare brusc în fața noastră sub forma unui sclav nefericit În teatru, totul este umbrit mai ascuțit, dar, în esență, joacă acolo exact la fel ca în viață "(citat din: Erasmus din Rotterdam Lauda prostiei M , , p ) Iar punctul culminant al prostiei lui Erasmus este credința: "De aceea, dintre proștii din fiecare oraș, cei care sunt inspirați de evlavia creștină par a fi cei mai nebuni Își risipesc bunurile, nu acordă atenție ofenselor, se lasă înșelați, nu cunosc diferența dintre prieteni și dușmani Ce este asta dacă nu nebunie? Iar punctul culminant al punctului culminant al "prostiei" este fericirea cerească, care, deși aparține altuia, viața cerească, dar care deja aici pe pământ poate fi gustată, măcar pentru o scurtă clipă și doar de câțiva Și acum, trezindu-se, ei spun că ei înșiși nu știau unde sunt Un lucru știu sigur: inconștienți și nebuni, erau fericiți Prin urmare, se întristează că și-au revenit din nou în fire și nu vor altceva decât să sufere pentru totdeauna din cauza acestui tip de nebunie "(citat din: Erasmus din Rotterdam Lauda prostiei M , , pp , ) Severitatea cu care Erasmus îi stigmatizează pe papii, prelații, bisericii și călugării vremii sale, obiceiurile înrădăcinate în biserică și unele prevederi doctrinare nu au putut decât să stârnească vrăjmășia catolicilor Ulterior, critica lui devine mai restrânsă Liu Martin luther ! Ter, dimpotrivă, s-a înfuriat în controversa asupra liberului arbitru cu o furie nemaiauzită, numindu-l pe Erasmus un blasfemator ridicol, fără cap, vorbitor, sofist, ignorant și și-a calificat învățătura drept un amestec de "clei și murdărie", "gunoi și gunoi " Dar Luther, după cum vom vedea în curând, nu a tolerat opoziția Într-adevăr, doi oameni, conduși adesea de același scop, au mers pe drumuri complet diferite Martin luther Luther și relația sa cu filozofia și umanismul renascentist De mai multe ori au spus: "Unde Erasmus dă din cap, acolo se grăbește Luther" (ubi Erasmus innuit ibi Luterus irruit) Într-adevăr, Luther ( - ) a măturat viața spirituală și politică a epocii sale ca un adevărat uragan, al cărui rezultat a fost o rupere dureroasă a unității lumii creștine După acest punct de vedere, începând cu Luther, Evul Mediu trece în faza "lumii moderne" Dintre numărul mare de lucrări ale lui Luther, remarcăm: "Comentariu la Epistola către Romani" ( - ), " de teze despre indulgențe" ( ), " de teze pentru o dispută la Heidelberg" ( ), lucrări din , care, de fapt, sunt construite ca manifeste ale Reformei: "Către nobilimea creștină a neamului german", "Despre reforma educației creștine", "Despre robia babiloniană a Bisericii", "Despre libertate al creștinului", "Despre robia voinței" (împotriva lui Erasmus, ) În istorie, lui Luther i se atribuie un rol primordial, elemente sociale și politice împletite în Reforma, care a schimbat fața Europei, i se atribuie pe bună dreptate un rol primordial în istoria religiei ca gânditor teolog Iar în istoria gândirii filosofice, Luther ocupă un anumit loc de campion al reînnoirii, ca toți filozofii vremii, datorită valorii teoretice certe pe care o au lucrările sale (în special de natură antropologică și teologică), dar și din cauza dezvoltarea unui nou tip de religiozitate, important pentru o nouă epocă (spre exemplu, să amintim Hegel sau Kierkegaard, unele tendințe în existențialism și noua teologie) Umanismul și Renașterea Martin luther Poziția pe care Luther a ridicat-o ca principiu, spre deosebire de unii filozofi, este o negare totală: neîncrederea în posibilitățile naturii umane de a fi salvată singură, fără participarea divină, ar fi trebuit să-l determine pe Luther să recunoască inutilitatea oricărei căutări a autonomiei a rațiunii și încearcă să deducă fundamentele omului pe baza logosului, sau rațiunea pură Filosofia pentru el este sofistica goală, rodul absurdului și al aroganței dezgustătoare, care sunt inerente unei persoane care vrea să se bazeze doar pe propriile forțe, și nu pe puterea care Paradisul salvează - pe credință Iar Aristotel din această parte se manifestă ca un exponent al unei anumite paradigme a aroganței umane Singurul filosof care nu este supus condamnării, se pare, este Ockham Dar Ockham, de fapt, a rupt și s-a opus credinței și rațiunii și a anticipat în unele aspecte calea pe care urma să o urmeze Luther Dar, în primul rând, să ne uităm la punctele de vedere ale lui Luther cu privire la epoca lui Woz naștere și apoi vom povesti despre esența gândirii sale religioase și teologice Atitudinea lui Luther față de mișcarea umanistă acum lămurit suficient Pe de o parte, el declară în vârful vocii și într-o manieră destul de îndrăzneață necesitatea reînnoirii religioase și a renașterii la o viață nouă, vorbește despre nevoia de restaurare - și toate acestea sunt exprimate în spiritul Renașterii: din acest punct de vedere, reforma protestantă poate fi considerată rezultatul unei varietăți de mișcări spirituale ale Renașterii În plus, Luther se referă din nou la marele principiu al "întoarcerii la origini", adică la principiile și principiile pe care le guma Martin luther Niștii au încercat să realizeze prin intermediul clasicilor: Ficino și Pico prin reînnoirea teologiilor antice (Hermes, Orfeu, Zoroastru, Cabala), iar Erasmus a arătat spre Evanghelie, către primii gânditori creștini și Părinți ai Bisericii Dar apelul la Evanghelie, care în Erasmus se realizează cu simțul proporției și al echilibrului, la Luther devine revoluționar și distrugător Tot ceea ce creștinismul tradițional crease de secole i s-a părut a fi o mizerie, o structură artificială, o povară grea și a stârnit nevoia de eliberare Tradiția mortifică Evanghelia, una o contrazice pe cealaltă, Luther declară: "Acordul este imposibil" Prin urmare, pentru Luther, o întoarcere la Evanghelie nu înseamnă o reevaluare, ci o respingere de-a dreptul a valorilor tradiționale O astfel de cerere înseamnă, evident, o ruptură nu doar de tradiția religioasă, ci și de întreaga cultură, care conține practic aceste tradiții Umanismul ca mod de gândire și teoretizare eșuează complet În acest sens, poziția lui Luther este antiumanistă: într-adevăr, nucleul central al teologiei luterane devine o respingere hotărâtă a oricăror valori, a literaturii umaniste, precum și a filozofiei speculative În ceea ce privește mintea omenească, ea nu este nimic înaintea lui Dumnezeu și, prin urmare, Luther încredințează în întregime misterul mântuirii credinței Caracteristicile teologiei lui Luther Învățătura lui Luther conține trei componente: ) doctrina justificării radicale a omului prin credință; ) doctrina inerentei Scripturii ca singura sursa de adevar; ) doctrina cultului universal și libertatea rezultată de interpretare independentă a Scripturii Toate celelalte propoziții teologice ale lui Luther sunt derivate din aceste principii ) Învățătura tradițională a Bisericii este că o persoană este mântuită prin credință și fapte bune (credința este adevărată atunci când este legată și manifestată prin fapte concrete, iar faptele sunt adevărate dovezi ale vieții creștine atunci când sunt cauzate și impregnate de credință) Este nevoie de curaj pentru a fi creștin Luther respinge cu putere valoarea actului Pentru ce motiv? Vom sublinia doar împletirea complexă a planurilor psihologice și existențiale, care ne interesează în măsura în care motivele doctrinare predomină aici Luther însuși a experimentat de multă vreme ineficacitatea și incapacitatea de a merita mântuirea prin propriile sale fapte, care i se păreau întotdeauna Umanismul și Renașterea inadecvat, iar problema mântuirii veșnice îi provoca continuu anxietate și chin Iar decizia că doar credința a fost suficientă pentru mântuire l-a eliberat pentru totdeauna de griji Iată motivația lui: noi, oamenii, suntem creați din nimic și, prin urmare, faptele noastre nu sunt nimic în ochii lui Dumnezeu "Nimic" are capacitatea de a se transforma într-o "nouă creație" prin renașterea indicată de Noul Testament Așa cum Dumnezeu Însuși creează din nimic într-un act al liberului arbitru, în mod similar, similar unui act al liberului arbitru, are loc regenerarea noastră După căderea lui Adam, omul a devenit atât de sărăcit încât nu mai poate face nimic singur Tot ceea ce o persoană produce pentru sine este poftă - termenul pe care Luther îl folosește pentru a desemna tot ceea ce este legat de egoism, egoism Dacă este așa, atunci mântuirea omului depinde de iubirea divină, care ne este dăruită în mod altruist Credința constă în a înțelege acest lucru și a te încredința lui Dumnezeu Este transformată și reînnoită printr-un act de încredere atotcuprinzătoare în Dumnezeu Credința "îndreptățește fără a face nimic"; iar Luther admite, de asemenea, că faptele bune pot fi rezultatul credinței, el neagă doar acea putere și acea valoare care le-a fost atribuită în mod tradițional Să menționăm "indulgențele" și controversa corespunzătoare, legată în mod specific de teologia acțiunii (pe care nu o putem sublinia decât aici), dar care are o mare importanță, întrucât se referă la fundamentele fundamentale ale doctrinei creștine Luther nu avea nicio intenție să abordeze problemele legate de abuz, pur și simplu a respins cu hotărâre baza doctrinară a indulgențelor ca fiind izolări, grațieri ) Tot ceea ce s-a spus mai sus este suficient pentru a înțelege dezvoltarea ulterioară a luteranismului Tot ce știm despre Dumnezeu și despre relația "om - Dumnezeu" este spus de Dumnezeu în Scriptură Trebuie înțeles în conformitate cu scrisoarea, nu are nevoie de argumente ale rațiunii, nici de comentarii metafizico-teologice Numai Scriptura are o autoritate infailibilă, papa, episcopii și conciliile și întreaga tradiție nu beneficiază atât de mult, ci împiedică înțelegerea textului sacru O chemare atât de viguroasă la Scriptură a fost deja făcută de mulți umaniști Însă savanții moderni au observat că atunci când Luther s-a apucat să traducă și să publice Biblia, multe traduceri ale Vechiului și Noului Testament circulau deja Se presupunea că există aproximativ de mii de exemplare ale Noului Testament în circulație și aproximativ Martin luther mii de psalmi Cererea a depășit însă oferta Și ediția grandioasă a Bibliei a lui Luther a îndeplinit tocmai această nevoie: de aici și succesul ei triumfător Acces direct pentru toată lumea la textele sacre - așa a fost calculul destul de precis al lui Luther Cercetătorii au observat că Biblia umanistă conține ceva care o deosebește de Biblia lui Luther Prima, de fapt, aprobă codul de etică modernă care reglementează moralitatea vieții Luther caută o justificare a credinței și, din moment ce a căutat să facă acest lucru, codul moral își pierde valoarea în sine ) A treia latură a luteranismului se explică atât prin logica internă a noii doctrine (interpretând că nu mai este nevoie de mediatori speciali în relațiile dintre om și Dumnezeu, om și Cuvântul lui Dumnezeu), cât și situația istorică care s-a dezvoltat spre sfârşitul Evului Mediu şi a persistat de-a lungul întregii ere Renaştere Clerul a devenit din ce în ce mai lumesc și s-a cufundat în viața seculară, și-a pierdut încrederea, iar mulți nu au văzut o diferență reală între un preot și un laic Rebeliunea lui Wycliffe și Huss la sfârșitul Evului Mediu este deosebit de semnificativă Renunțând la sacramentele bisericii, Wycliffe renunță în același timp la ierarhia ecleziastică Preoții (care ar trebui să fie toți egali) nu sunt necesari pentru a distribui Cuvântul lui Dumnezeu Există un Dumnezeu care singur produce totul în noi și își trimite învățătura prin Biblie Câțiva ani mai târziu, Jan Hus va anunța că un preot care a săvârșit un păcat de moarte nu mai este preot, iar acest lucru se aplică și episcopilor și papei Nu ne vom opri asupra extremelor la care a ajuns Luther însuși, și anume că un creștin individual poate obiecta la decretele unui Consiliu bisericesc dacă este direct consacrat și inspirat de Dumnezeu și, prin urmare, nu este necesară o castă preoțească Oricine poate predica Cuvântul lui Dumnezeu Distincția dintre cler și laici dispare, deși instituția pastorilor nu este exclusă ca element necesar într-o societate organizată Dar lucrurile au luat rapid o întorsătură proastă Libertatea de interpretare a deschis calea pentru o întorsătură a evenimentelor pe care Luther nu și-a dorit-o deloc și, treptat, Luther devine un dogmatist implacabil, pretinzând într-un fel "infailibilitatea" pe care a condamnat-o la papă (nu degeaba a fost poreclit Umanismul și Renașterea "Papa Wittenberg") Cel mai rău s-a întâmplat când, după ce și-a pierdut toată încrederea în formele religioase organizate din cauza abuzurilor nesfârșite, Luther a "predat" cazul propriei sale Biserici reformate Astfel s-a născut Biserica de stat, care este exact opusul celei la care trebuia să ducă Reforma În ciuda declarației solemne a libertății de credință, el a intrat în conflict cu faptele și propriile sale declarații în cel mai scandalos mod Scria în : "Când vorbim despre credință, ne referim la ceva absolut liber, la care nimeni nu poate fi forțat Puterea lui Dumnezeu acționează în spirit și, prin urmare, este imposibil ca o forță exterioară spiritului să poată acționa asupra ei În ianuarie , el a confirmat: "În ceea ce privește ereticii, profeții și doctorii mincinoși, nu trebuie nici să-i eradicați, nici să-i limiteze Hristos spune clar că trebuie să-i lase să trăiască" Dar deja la sfârșitul aceluiași an, Luther scrie: "Monarhii trebuie să pună capăt crimelor publice, încălcărilor unui jurământ, insultelor evidente în numele lui Dumnezeu", deși adaugă imediat: "Dar nu vă lăsați constrânși în relație individului, lasă libertatea de a blestema sau nu pe Dumnezeu Și ceva timp mai târziu, în timpul alegerilor din Saxonia, scrie: "În fiecare localitate să se răspândească un singur tip de predicare" Și astfel, treptat, Luther insuflă principiile vieții religioase, amenințările, pedepsele și pedepsele, de îndată ce vine vorba de religiozitatea practică Astfel, soarta spiritualității individuale a fost încredințată puterii politice și s-a născut principiul: "Cuius regio, huius religio" ("Cine domnește, el poruncește religia", sau: ce preot, așa parohie) Trăsături ale pesimismului și iraționalismului în gândirea lui Luther Există în mod evident gânduri pesimiste și iraționale în toate scrierile lui Luther, dar acest lucru este valabil mai ales pentru tratatul "Despre sclavia voinței", îndreptat împotriva lui Erasmus Aici, în înțelegerea demnității omului, concept atât de drag umaniștilor italieni, al cărui apărător era Erasmus, există, parcă, o schimbare de semne Numai dacă o persoană realizează că nu poate fi deloc creatorul propriului destin poate fi mântuită: într-adevăr, mântuirea nu depinde de el, ci de Dumnezeu și, atâta timp cât rămâne nerezonabil convins că se presupune că o face pe sine, el este înșelat și nu face altceva decât păcat Trebuie să ne amintim asta Ulrich Zwingli numai prin "deznădejde" va deschide calea mântuirii, pentru că, în deznădejde, se încrede în Dumnezeu și se încredințează în întregime voinței lui Dumnezeu și, astfel, se apropie de har și mântuire Rasa umană fără Duhul lui Dumnezeu, considerându-se numai pe sine, este împărăția diavolului, haos amestecat cu întuneric Voința umană este întotdeauna un sclav - fie Dumnezeu, fie demon Dorința umană îl compară pe Luther cu un cal sub doi călăreți - Dumnezeu și un demon; dacă Dumnezeu este pe spate, atunci el îl urmează pe Dumnezeu; dacă este un demon pe spate, atunci el merge unde merge demonul Nici măcar capacitatea de a alege; călăreții se ceartă între ei, cine deține sufletul Iar celor care găsesc nedreptate în soarta predeterminată a omului, Luther le răspunde cu o doctrină derivată din principiul liberului arbitru al lui Occam Dumnezeu există tocmai pentru că Dumnezeu nu trebuie să dea socoteală nimănui din ceea ce dorește și face, El este mai presus de tot ceea ce este drept sau nedrept conform legii umane Natura și frumusețea sunt la fel de radical separate ca și rațiunea și credința Omul, când acţionează conform naturii, nu poate face altceva decât păcat Când se bazează numai pe rațiunea sa, nu poate decât să se cufunde în eroare Virtuțile străvechi sunt vicioase și eronate Nici un efort nu poate salva o persoană, harul lui Dumnezeu și compasiunea lui Dumnezeu, potrivit lui Luther, dau pace Ulrich Zwingli, reformator din Zurich Ulrich Zwingli ( - ) a fost inițial un adept al lui Erasmus și, în ciuda faptului că a rupt relațiile cu Erasmus, a rămas profund asociat cu mentalitatea umanismului A învățat greacă și ebraică și a studiat nu numai Scriptura, ci și gânditori antici precum Platon și Aristotel, Cicero și Seneca A împărtășit, cel puțin la începutul evoluției sale spirituale, credințele lui Ficino și Pico cu privire la Revelație În a început activitatea unui predicator luteran în Elveția Zwingli a fost un susținător puternic al unora dintre principalele teze ale lui Luther, în special următoarele: Scriptura este singura sursă de adevăr; papa și conciliile nu au nicio autoritate care să depășească ceea ce este semnificat în Scriptură; mântuirea se dobândește prin credință, nu prin fapte; soarta omului este predeterminată Umanismul și Renașterea Zwingli a împărtășit punctele de vedere ale lui Luther și, mai ales, unele idei teologice (în special, cu privire la sacramente, cărora le-a acordat aproape doar semnificație simbolică), aparținând acelei culturi umaniste în care raționalismul predomina cu un puternic patriotism elvețian (cel din urmă a condus la faptul că a scos în evidenţă locuitorii din Zurich, considerându-i aleşi) Pentru a determina concret în sens filozofico-umanistic ce digresiuni au fost exprimate de Zwingli, să selectăm cele mai importante puncte: reînnoirea temelor ontologice de natură panteistă și tema păcatului În ceea ce privește păcatul, Zwingli își vede rădăcinile în egoism (egoism) Tot ceea ce face o persoană din egoism este păcat Conversia este "iluminarea minții" Iată exact cuvintele lui Zwingli: "Cei care cred în Hristos sunt transformați în oameni noi Cum? Poate părăsind corpul vechi pentru a-l pune pe cel nou? Bineînțeles că nu, corpul vechi rămâne Rămâne, așadar, alături de boli? Rămășițe Ce se reînnoiește atunci în om? Inteligența Dar cum? Așa: la început nu L-a cunoscut pe Dumnezeu, dar acolo unde este necunoașterea lui Dumnezeu, învinge trupul, păcatul; după ce o persoană Îl cunoaște pe Dumnezeu, el înțelege cu adevărat totul atât în interiorul său, cât și în exterior Și disprețuiește, după ce au învățat toate acestea Prin urmare, ceea ce se întâmplă este că toate faptele, chiar și cele pe care până în prezent erau obișnuiți să le evalueze drept bune, sunt acum considerate a fi fără valoare Când în acest fel, prin iluminarea harului ceresc, mintea omenească Îl recunoaște pe Dumnezeu, omul însuși devine nou Subliniem că perspicacitatea minții arată cu toate dovezile imediate o încercare de a restabili (în limitele precis indicate) semnificația abilităților raționale ale omului În ceea ce privește revenirea la conceptul ontologic al lui Dumnezeu, El este interpretat ca "Cel care este", adică ca sursă a propriei ființe Dar ființa lucrurilor pentru Zwingli nu este altceva decât ființa lui Dumnezeu Însuși, deoarece Dumnezeu a extras lucrurile existente (la creație) din propria Sa esență Prin urmare, spune Zwingli, "Dacă ființa lucrurilor nu este ca și cum ar fi în sine, nu se poate concluziona că nu există nimic care să nu fie de natură divină: ea este esența reală a tuturor lucrurilor" Predestinația, potrivit lui Zwingli, se încadrează într-un context determinist și este considerată unul dintre aspectele providenței Semnul neîndoielnic al alegerii constă tocmai în prezența credinței Jean Calvin Credincioșii, întrucât toți sunt aleși, sunt toți egali între ei Comunitatea credincioșilor se constituie și ca comunitate politică Și astfel, reforma religioasă se transformă într-un concept teocratic, în care se fac simțite ambiguități de diferite feluri Zwingli a murit în , într-un război cu catolicii elvețieni Atacurile lui Luther împotriva lui, care au început de îndată ce Zwingli a dat semne de independență, nu s-au oprit nici după moarte; "A ajuns ca un criminal cel care a amenințat cu sabia a primit recompensa pe care o merita" Luther a afirmat solemn (în cuvintele Evangheliei) că "cel care ridică sabia din sabie va pieri", că sabia nu trebuie folosită pentru a apăra religia Dar deja în , el însuși l-a convins pe Filip să se înece în sângele unei revolte țărănești conduse de Thomas Müntzer, care a fost numit și el ca pastor în Saxonia Și acum se desfășura o spirală de violență: flăcările războaielor religioase se răspândeau cu inevitabil, devenind unul dintre cele mai mari dezastre ale noii Europe Calvin și reforma de la Geneva Jean Calvin s-a născut în Franța, la Noyon, în și s-a format ca persoană la Paris, sub influența umaniștilor cercului lui Jacques Lefebvre d'Etaples (Faber Stapoulensis, - ) Soarta lui este însă legată de Geneva, unde, din până în până la moartea sa, s-a practicat un guvern teocratic inspirat de reforme, prea dur cu viața religioasă și morala cetățenilor, și mai ales față de dizidenți Calvinismul a fost definit ca fiind cel mai dinamic dintre diferitele tipuri de protestantism Mai pesimist cu privire la om decât Luther, Calvin era mai optimist cu privire la chemarea divină Dacă textul principal pentru Luther a fost versetul din Matei IX, : "Păcatele tale sunt iertate", pentru Calvin sensul activității sale era invers: "Dacă Dumnezeu este cu noi, cine poate fi împotriva noastră?" ("Epistola către romani", VIII, ) Iar Calvin era sigur că Dumnezeu a fost cu el în construirea Cetății pe acele pământuri care sunt deasupra Genevei, noul Israel al lui Dumnezeu R H Bainton scrie (The Protestant Reform): "Pentru Calvin, doctrina alegerii a fost o inefabilă Umanismul și Renașterea soluție, pentru că a eliberat o persoană de orice anxietate și îngrijorare în așa fel încât să-și poată dedica toată energia slujirii necondiționate a Domnului Dumnezeu Calvinismul a hrănit spiritul eroismului" Iată cum rezumă Bainton scopul calviniștilor: "Sarcina lor era să întemeieze o teocrație, o republică a sfinților, o astfel de colectivitate în care orice membru nu avea alt gând decât să-L slăvească pe Dumnezeu Nu era o comunitate condusă de Biserică sau de cler în sensul restrâns biblic, pentru că Dumnezeu este mult mai mare decât orice carte, chiar și cea care conține cuvântul Său Colectivitatea sfinților în spiritul unității Bisericii și Statului, care era idealul statalității pentru Evul Mediu și Luther, dar care, vai, era imposibil decât prin cea mai atentă selecție (pe care a încercat să o facă la Geneva) ), când clerul și laicii, toți în grade egale, au fost inspirați de Spiritul Divin Calvin a reușit în munca sa mult mai mult decât alți lideri religioși ai secolului al XVI-lea Doctrina lui Calvin este expusă în lucrarea "Instituția credinței creștine", numeroase ediții ale acesteia în latină și franceză sunt cunoscute încă din Ca și Luther, Calvin era convins că mântuirea este posibilă numai prin Cuvântul lui Dumnezeu revelat în Sfânta Scriptură Orice idee despre Dumnezeu care nu vine din Biblie, ci din mintea umană, este un produs gol al fanteziei, doar un idol Mintea și dorința umană au fost o greșeală ireparabilă și riscantă, păcatul lui Adam, din moment ce mintea distorsionează adevărul și voința, înclină spre rău A fost păcatul originar, spune Calvin, cel care a redus și a slăbit (deși nu complet) darurile naturale ale omului și, în același timp, a exclus complet supranaturalul Ca și Luther, Calvin insistă asupra sclaviei voinței și oferă o mântuire care poate fi obținută doar prin credința în puterea lui Dumnezeu Dacă am avea cea mai mică ocazie de a face chiar și cea mai mică acțiune numai conform liberului nostru arbitru, Dumnezeu nu ar fi în sensul deplin al cuvântului Creatorul nostru Dar mult mai activ decât Luther, Calvin insistă asupra tezei predestinației și răspândește sensul atotputerniciei voinței lui Dumnezeu până în punctul în care este necesar să-i subordonăm voința și intențiile în întregime umane Determinismul tipic stoic, în spiritul naturalismului și al panteismului, el înlocuiește cu o formă extremă de determinism teist și transcendental Jean Calvin "Providence" și "predestinare" sunt așadar cele două concepte axiale ale calvinismului Providența este, într-un fel, continuarea actului de creație, se extinde asupra tuturor, nu numai în general, ci și în special, fără nicio limitare: "Dumnezeu prin decizia sa secretă controlează în totalitate tot ceea ce există, și nimic nu se întâmplă nimic pe care El Însuși nu a permis prin înțelepciunea și voința Sa Calvin ajunge în determinismul său teologic la concluziile cele mai extreme: "Toate creaturile, atât cele de jos cât și cele înalte, sunt dispuse în slujirea lor în așa fel încât fiecare să fie folosit la discreția Lui" În plus, el clarifică: "Și nu numai că are putere asupra evenimentelor naturale, dar El controlează și inimile oamenilor, le dirijează acțiunile în așa fel încât ei să nu poată acționa altfel decât prin decretul Său" Predestinarea este sfatul etern al lui Dumnezeu care determină intențiile omului Într-adevăr, Dumnezeu nu îi creează pe toți pe picior de egalitate, ci prescrie pentru unii viața veșnică, pentru alții osânda veșnică Astfel, în concordanță cu scopul creației omului, spunem că a fost destinat morții sau vieții A căuta motivul unei astfel de decizii este pur și simplu absurd sau, mai precis, motivul constă în liberul arbitru al lui Dumnezeu Însuși și "nici o lege și nicio regulă nu poate fi adecvată voinței Sale" Păcatul originar al lui Adam însuși nu a fost doar permis de Dumnezeu, ci a fost săvârșit conform voinței și hotărârii Sale Acest lucru poate părea absurd doar pentru cei care nu-L venerează și nu înțeleg că vina lui Adam în sine este menită să se încadreze în planurile superioare ale providenței În această poziție protestantă, potrivit lui Max Weber, spiritul capitalismului este înrădăcinat Într-adevăr, Luther a fost primul care a tradus conceptul de activitate prin termenul Beruf, care înseamnă vocație în sens profesional, nu acoperă activitățile agricole și artizanale Calvinii l-au extins la toate activitățile de creștere a bogăției În succesul asociat cu acesta, ei au văzut un semn tangibil de predestinare Alți teologi ai Reformei și reprezentanți ai protestantismului Dintre adepții lui Luther este interesant Philip Melanchthon ( - ), care, ocolind subtil asprimea profesorului său, a încercat să găsească o legătură de mediere între poziția luterană și teologia tradițională catolică Munca care a adus Umanismul și Renașterea slavă lui, se numește "Loci comune" ("Locuri comune", expunere sintetică a fundamentelor teologiei), a fost publicată în și a trecut prin multe reeditări Melanchthon a căutat să-l corecteze pe Luther în trei puncte cheie ) Susținând teza conform căreia credința joacă rolul principal în problema mântuirii, el a lămurit că o persoană "cooperează" cu ea prin faptele sale, iar aceasta servește drept co-cauză a mântuirii ) El a vrut să reînvie semnificația tradiției pentru a pune capăt controversei teologice pe care o provocase doctrina liberei alegeri ) El i-a reproșat profesorului severitatea despotică și militantismul Planurile sale talentate de reconciliere creștină au fost zădărnicite în la Ratisbona, unde părțile (luterani, calvini și catolici) nu au acceptat baza acordului pe care l-a propus Ne întâlnim cu un raționalism pronunțat la Miguel Servetus ( - ), care, în lucrarea sa "Erori despre Trinitate" ( ), a pus sub semnul întrebării dogma despre trinitatea lui Dumnezeu și, ca urmare, dogma despre natura divină a lui Dumnezeu Hristos, care pentru el a fost un om, extrem de apropiat de Dumnezeu și pe care oamenii voiau să-l imite A fost condamnat la moarte de Calvin, intolerant la orice formă de abatere de la dogmă Demni de amintit sunt Leliy Socin ( - ) și nepotul său Faust Socin ( - ), care, refugiându-se în Polonia, au format o sectă religioasă numită Frații Polonezi O persoană, contrar părerii altor reformatori, potrivit lui Sotsin, poate "merita" har, pentru că este liber Scriptura este singura sursă prin care Îl cunoaștem pe Dumnezeu, mintea omului trebuie antrenată tocmai în interpretarea textelor sacre În această interpretare, toată lumea este cu adevărat liberă Sotsin se străduiește pentru o înțelegere pur etică și raționalistă a dogmei, spre deosebire de iraționalismul luteranilor și calviniștilor Aspectul mistic al gândirii reformiste protestante este reprezentat de învățăturile lui Sebastian Frank ( - ), a cărui lucrare cea mai cunoscută a fost Paradoxurile ( ), Valentin Weigel ( - ), ale căror lucrări au fost în circulație abia după moartea sa și Jacob Boehme ( - ), ale cărui cele mai faimoase au fost două lucrări: "Aurora sau steaua dimineții" ( ) și "Trei principii ale naturii divine" ( ) Contrareforma și reforma catolică Acesta din urmă a avut cea mai mare influență asupra gânditorilor epocii romantice Ideile lui Boehme nu sunt asimilate pentru că sunt expresia unei experiențe mistice intens experimentate și câștigate cu greu Erau, de fapt, "halucinații metafizice", așa cum a spus cineva pe bună dreptate G Fraccari a exprimat sensul acestei experiențe în felul următor: "Pentru Boehme, viața adevărată este "languirea" unui individ fără speranță, care, în fața infinitului, rămâne mut și singur în cererile sale Viața, potrivit lui Boehme, este o descoperire către o soluție, este o rază strălucitoare care străbate întunericul, un "tărâm al bucuriei", în care se realizează o mare împăcare între părți și Întregul, Maiestatea lui Dumnezeu , a cărui putere se desfășoară într-o armonie finală comună Bineînțeles, Boehme a scris pentru câțiva (de unde ezoterismul său) și era convins că limbajul său, atât de figurat și magic, în sine nu este încă suficient pentru iluminare fără intervenția a ceva care ar ajuta să facă o aruncare din lumea vizibilă în lumea invizibilă El a spus în "Scrisoarea" sa: "Vă spun, stimate domnule, că ați văzut până acum în însemnările mele doar o reflectare a acelor mistere care nu pot fi descrise niciodată Dacă ești vrednic de Dumnezeu, El va aprinde o lumină în sufletul tău, atunci vei auzi, gusta, mirosi și vei vedea cuvintele inexprimabile ale lui Dumnezeu " Există un moment în procesul mistic în care intensitatea forțelor spirituale este adusă la extrem, când o superputere începe să acționeze, făcând trecerea finală de la vizibil la invizibil Lucrările lui Boehme au fost primite cu o ostilitate extremă, dar ducând o viață simplă de artizan modest și fiind tolerant cu toate, a scăpat de persecuție și de soarta victimei Contrareforma și reforma catolică Concepte istoriografice ale Contrareformei și Reformei Catolice O Hubert Eeden a remarcat cu înțelepciune cândva că conceptele istorice sunt ca monedele, care sunt folosite fără a acorda prea multă atenție monedelor Dar când se întâmplă să le luați în considerare Umanismul și Renașterea lumina, puteți vedea că imprimeurile nu sunt atât de clare pe cât ar trebui să fie pentru afaceri de succes Conceptele istorice sunt extrem de complexe și cel mai adesea din motive greu de definit, așa cum am văzut deja într-o serie de exemple de umanism și Renaștere Această observație se aplică și conceptului de contrareformă Termenul a fost folosit în de Pütter (un avocat din Göttingen) și a avut o soartă interesantă Conotația negativă ("contra" = "împotrivă" = "anti") indică o reacție conservatoare împotriva reformei protestante Dar studiul acestei mișcări duce la înțelegerea unui fenomen complex chemat să restaureze Biserica din interiorul ei în diferitele sale moduri Condițiile preliminare au fost deja formate la sfârșitul Evului Mediu, iar apoi această mișcare s-a desfășurat pe parcursul întregii Renașteri Acest proces intern de reînnoire a Bisericii a fost numit Reformă Catolică, iar termenul este acum acceptat aproape universal Complexul de fenomene care este contrareforma nu ar fi fost posibil fără prezența unor astfel de forțe de restaurare în cadrul catolicismului Iar Eden scrie: "În reforma catolică, Biserica trage putere pentru a se proteja de inovații Aceasta este premisa contrareformei Începută din punct de vedere al protecției, a stimulat dezvoltarea aceleiași Biserici Apărându-se împotriva inamicului, Biserica folosește noi metode și noi arme, cu ajutorul cărora își recăpătă în cele din urmă ceea ce a pierdut Totalitatea caracteristicilor care au apărut în Biserică ca urmare a acestei reacții și a implementării ei este Contrareforma Contrareforma are un caracter doctrinar atât prin semnalarea erorilor protestantismului, cât și prin formularea unei dogme pozitive Dar este evidentă și o formă specială de militantism, care s-a manifestat mai ales în iezuitul Ignatius Loyola și Biserica recunoscută oficial fondată de el în Contrareforma s-a manifestat și sub forma unor măsuri restrictive și coercitive De exemplu, Inchiziția romană a fost înființată în și a fost întocmită o listă de cărți interzise Vă reamintim că presa a devenit un instrument mai eficient de răspândire a ideilor protestantismului Legătura dintre reforma catolică și contrareforma avea să devină o funcție centrală a papalității Papalitatea devine inițiatorul contrareformei și încurajează forțele religioase să răspundă inovațiilor prin toate mijloacele politice existente Decretele Conciliului de la Trent au fost pentru papi un mijloc pentru un scop, iar în mâinile iezuiților au devenit un instrument cu adevărat puternic Contrareforma și reforma catolică Intenția de a abandona distincția dintre două concepte - reforma catolică și contrareforma - pare justificată din punct de vedere istoric, dar termenii exprimă două laturi ale unui singur fenomen Și este clar că în tot cegHH de evenimente ambele mișcări se desfășoară în paralel și nu se amestecă Yeden subliniază complementaritatea lor: "Mi se pare este necesar să se păstreze dualitatea conceptelor Există două linii de dezvoltare în istorie, diferite fie ca origine, fie prin esență: una este spontană, în continuum-ul vieții interioare; celălalt este dialectic, cauzat de o reacție la protestantism În Reforma Catolică, schisma religioasă funcționează doar ca o diviziune; în Contrareformă ea acționează ca un impuls În conceptul de "restaurare catolică" prima dintre cele două funcții lipsește paralelismul cu reforma protestantă; acest lucru este și mai puțin apreciat în al doilea și de aceea legătura dintre schisma religioasă și dezvoltarea Bisericii Catolice este complet ignorată Conceptul de "contrareformă" subestimează elementul de continuitate Dacă vrem să înțelegem dezvoltarea Bisericii în secolul al XVI-lea, trebuie să avem în vedere aceste elemente de bază: elementul de legătură, exprimat în conceptul de "Reformă Catolică", și elementul de reacție, exprimat în conceptul de "Contrareforma" Prin urmare, la întrebarea cum să spunem "Reformă catolică" sau "Contrareforma", Yeden răspunde: "Nu ar trebui să spunem "Reformă catolică" sau "Contrareforma", ci "Reforma catolică" și "Contrareforma" Reforma catolică este autoreflecția Bisericii în conformitate cu idealul reînnoirii interioare; contrareforma este autoafirmarea Bisericii în lupta împotriva protestantismului Reforma catolică se bazează pe reforma internă a Evului Mediu târziu Elanul apostaziei a dus la o victorie asigurată de papalitate în organizarea și activitățile Conciliului de la Trent Reforma este sufletul Bisericii restaurat la puterea sa deplină, în timp ce Contrareforma este trupul Schisma religioasă a luat de la Biserică multă valoare, dar a trezit și forțe care mai existau A fost rău, dar rău în care s-a născut ceva pozitiv Conciliul din Trent Biserica Catolică are în prezent de Sinoade, de la Niceea în până la Vatican II în - Conciliul de la Trento, al nouăsprezecelea la rând, a durat între și Unul dintre cei mai importanți, nu era cel mai numeros Umanismul și Renașterea îngăduitor, nici lung, dacă ținem cont de anii pauzei (de la la și apoi de la la ) Importanța Sinodului constă în faptul că a luat o poziție doctrinară clară asupra tezelor protestanților și a actualizat carta Bisericii, a dat instrucțiuni precise cu privire la formarea și comportamentul clerului Pentru a face o idee despre spiritul reformator al Conciliului, iată un fragment din canon (Decretul Reformei, sesiunea XXII, septembrie ): angajamentul de a sluji lui Dumnezeu Văzându-i ridicându-se cu adevărat deasupra lumeștilor și aspirând la o lume superioară, alții se uită în ei ca într-o oglindă și extrag un exemplu care ar trebui imitat De aceea, este absolut necesar ca clerul care este chemat să-și lege destinele cu Dumnezeu, în obiceiurile, manierele de a se purta, de a umbla, de a vorbi, să nu se atingă de ceea ce nu este grav, nu moderat și nu este plin de religiozitate Aceste instrucțiuni sunt îndreptate împotriva imoralității clerului de la sfârșitul Evului Mediu și al Renașterii și sunt specificate în alte canoane ale decretului În plus, la Conciliul de la Trent Biserica își recapătă deplina conștiință că a fi Biserică înseamnă a fi "păzitor al sufletului" și misionar: Salus animarum suprema lex esto - "Să fie mântuirea sufletelor cea mai înaltă lege" Yeden evaluează această întorsătură istorică după cum urmează: "În istoria Bisericii, acest punct de cotitură are aceeași semnificație pe care o au descoperirile lui Copernic și Galileo pentru imaginea lumii elaborată de științele naturii" În documentele Conciliului, terminologia și conceptele tomistice și scolastice au fost folosite foarte puțin și cu precauție și, după cum au remarcat interpreții atenți, măsura aici este loialitatea față de Biserică și nu loialitatea față de teologii scolastici S-au găsit soluții pe probleme de îndreptățire prin credință, despre fapte, predestinare, sacramente, pe care protestanții urmau să le reducă doar la botez și împărtășire (în special, a fost aprobată doctrina Euharistiei, conform căreia substanțele pâinii și vinului) sunt transformați în trupul și sângele lui Hristos) Luther, pe de altă parte, a vorbit despre consubstanțialitatea sacramentului, care însemna imuabilitatea pâinii și a vinului, în care a fost totuși săvârșită întruparea lui Hristos, Contrareforma și reforma catolică totuși, Zwingli și Calvin au fost de acord cu interpretarea simbolică a sacramentului și astfel tradiția a triumfat din nou Iată câteva fragmente din documente pentru a ilustra unele dintre aceste puncte Referitor la îndreptăţirea prin credinţă, se spune: "Cauza finală este măreţia lui Dumnezeu şi a lui Hristos şi viaţa veşnică; cauza activă este mila lui Dumnezeu, care este altruistă și sfântă, cauza esențială este singurul nostru Domn Iisus Hristos, care, fiind luat de vrăjmașii Săi, i-a iubit cu o iubire infinită și am meritat îndreptățirea Sa prin sfintele Sale patimi pe Crucea și iertarea Lui Motivul instrumental este sfințenia botezului, care este sacramentul credinței, fără de care nimeni nu va fi vreodată îndreptățit La urma urmei, singurul motiv formal este dreptatea lui Dumnezeu: nu cel pentru care El este drept este cel care crede, ci cel căruia i se transferă dreptatea; adică prin acest dar Avem propria noastră justificare în măsura în care Duhul Sfânt o dă fiecărui individ, în funcție de predestinare și de propria sa cooperare Într-adevăr, cine este îndreptățit, dacă nu acela căruia i-au fost predate patimile Domnului nostru Iisus Hristos; în această îndreptăţire a păcătoşilor, prin aceleaşi patimi sfinte, dragostea lui Dumnezeu este răspândită de Duhul Sfânt în inimile celor îndreptăţiţi Împreună cu îndreptățirea și iertarea păcatelor, o persoană primește prin Isus Hristos toate aceste daruri, în care se îmbină credința, speranța și mila Într-adevăr, credința, dacă nu i se adaugă speranță și milă, nu se unește perfect cu Hristos și nu face din El o parte vie a trupului nostru Prin urmare, este absolut adevărat că credința fără fapte bune este moartă și inutilă și că ceea ce contează în Hristos nu este tăierea împrejur, ci credința care lucrează prin caritate " În ceea ce privește "abnegația" credinței, se precizează: "Când apostolul spune că o persoană este îndreptățită prin credință și dezinteresat, aceasta trebuie înțeleasă în spiritul Bisericii Catolice, adică astfel încât credința să fie sursa mântuirea omenească, temelia și rădăcina oricărei îndreptățiri, fără de care nu există voia lui Dumnezeu și comuniunea pe care copiii tăi o au cu tine Suntem îndreptățiți dezinteresat, pentru că tot ceea ce precede îndreptățirea - atât credința, cât și faptele bune - merită harul îndreptățirii, pentru că nu este vorba de merite, altfel (cum spune același apostol) mila Lui nu ar mai fi milă Umanismul și Renașterea Despre păzirea poruncilor și despre faptele bune se spune: "După aceea, nimeni, fiind deja îndreptățit, să nu fie considerat liber de la păzirea poruncilor, să folosească expresii îndrăznețe și să fie excomunicat din biserică, interzis de părinți sub amenințarea cu pedeapsa, este imposibil ca o persoană îndreptățită să nu țină poruncile lui Dumnezeu Dumnezeu nu cere cu adevărat imposibilul; dar când El te controlează, El te avertizează să faci ceea ce ești în stare să faci, iar când El cere ceea ce nu este în puterea ta, El te ajută ca să poți; Poruncile Lui nu sunt grele, jugul este dulce și ușor Cei care sunt cu adevărat fii ai lui Dumnezeu Îl iubesc pe Hristos, iar cei care iubesc (cum spune El Însuși) țin cuvintele Lui, fac lucrările pe care cu ajutorul lui Dumnezeu le pot face cu siguranță Deși, într-adevăr, în viața muritorilor, oricât de sfinți și drepți ar fi, de câte ori cad în greșeli minore și cotidiene, iertabile, dar în același timp nu încetează să fie corecti Și de fapt pentru cei iertați deja expresia, smerită și sinceră: Și iartă-ne nouă datoriile În sfârşit, referitor la Euharistie, se spune: "Deoarece Hristos, Mântuitorul nostru, a spus că a locuit cu adevărat în trupul Său în ceea ce El a dat sub masca pâinii, Biserica este convinsă şi proclamă acum din nou la acest Sfânt Sinod că odată cu sfințirea pâinii și a vinului, ele sunt transformate: pâinea în esența trupului lui Hristos, Domnul nostru, iar vinul în esența sângelui Său Această transformare, efectuată în mod corespunzător, este, de fapt, ceea ce Sfânta Biserică Catolică numește transsubstanță " Reapariția scolasticii Luther a fost ostil nu numai lui Aristotel, ci și gândirii tomiste și scolasticii în general Motivul este evident: el urăște însăși ideea de a reconcilia credința cu rațiunea, natura și harul, umanul și divinul Dar este la fel de evident că hotărârile Conciliului de la Trent au dat un nou impuls gândirii scolastice, al doilea vânt a căzut în secolul al XV-lea și începutul secolului al XVI-lea (aceasta s-a întâmplat chiar înainte de Sinod), al cărui reprezentant strălucit a fost Tommaso de Vio ( - ), mai cunoscut sub numele de Cardinal Cayetano Cayetano a fost primul care a introdus ca text teologic principal nu "Învățăturile" tradiționale ale lui Petru de Lombard, ci "Suma de teologie" a Sfântului Toma, care a servit cu succes ca un Niccolo Machiavelli manual atât pentru dominicani, cât și pentru iezuiți Să ne amintim, de asemenea, că în cursul secolului al XVII-lea comentariile la Aristotel au fost înlocuite cu cursuri filozofice întocmite pe baza tomismului Au devenit larg răspândite și populare Scolasticismul a atins o înflorire și mai semnificativă în Spania, țară în care până și disputele umaniștilor erau colorate din punct de vedere religios și, prin urmare, s-au dezvoltat condiții deosebit de favorabile pentru aceasta Principalul reprezentant al celei de-a doua etape a scolasticii a fost Francisco Suarez ( - ), supranumit doctor eximius, adică un medic excepțional de rafinat Lucrările sale Disputații metafizice ( ) și De legibus (Despre legi, ) au supraviețuit secolelor Ontologia lui Suárez a influențat gândirea modernă, în special pe Wolff Astfel, mai ales, în seminarii și facultăți teologice, scolastica s-a ținut pe flancurile noii filosofii și a intrat în vremea revoluției științifice pe un drum, după cum vom vedea, cu totul diferit Renaștere și politică Niccolò Machiavelli și teoretizarea autonomiei politicii Cu Niccolò Machiavelli ( - ) începe o nouă eră a gândirii politice Gândirea politică urmărește să se despartă de gândirea speculativă, etică și religie, luând ca principiu metodologic precizarea subiectului de studiu, care ar trebui studiat, după Telesius, iuxta propria principia - în mod autonom Fără a fi implicat în alte domenii, eliberat de povara metodologică, principiul se pretează cercetării politice Poziția lui Machiavelli poate fi exprimată prin formula "politică pentru politică", care în mod colectiv și flexibil nu exprimă altceva decât conceptul de autonomie Desigur, această întorsătură bruscă de la umanism se explică, în mare, prin noua situație politică care s-a dezvoltat în Florența și în Italia în ansamblu Criza valorilor morale a dus la un decalaj între ceea ce este (lucrurile așa cum există ele cu adevărat) și ceea ce ar trebui să fie, dacă ne gândim la asta Umanismul și Renașterea se ocupă de valorile morale Dar acest decalaj a fost ridicat la un principiu și pus la baza unei noi viziuni asupra faptelor politice Realismul politic al lui Machiavelli este strâns legat de pesimismul antropologic El dă un nou concept al "virtuții" suveranului, guvernând efectiv statul și opunându-se cu bună știință "destinului"; vorbeşte despre o întoarcere la începuturi ca o condiţie pentru refacerea şi reînnoirea vieţii politice Realism Machiavelli În ceea ce privește realismul politic, capitolul fundamental al XV-lea din Suveranul (scris în , dar publicat abia în , la cinci ani de la moartea autorului) tematizează principiul "adevărului în starea lucrurilor așa cum sunt" și lasă fără atenție ce "ar fi trebuit să fie" Iată exact cuvintele lui Machiavelli: "Acum rămâne de luat în considerare cum ar trebui să se comporte suveranul față de supușii și aliații săi Știind că mulți au scris despre asta, mă tem să nu fiu considerat arogant pentru că, alegând același subiect, mă deosebesc cel mai mult de alții în interpretarea lui Dar, având intenția de a scrie ceva util pentru oamenii care înțeleg, am preferat "să urmăresc adevărul, nu imaginar, ci real - spre deosebire de acei mulți care înfățișau republici și state pe care nimeni nu le cunoștea sau le vedea cu adevărat Căci distanța dintre felul în care trăiesc oamenii și cum ar trebui să trăiască este atât de mare, încât cel care respinge realul de dragul a ceea ce se cuvine, acționează mai mult în detrimentul său decât spre binele său, întrucât, vrând să mărturisească binele în toate cazurile vieții , el va pieri inevitabil , întâlnind o mulțime de oameni străini de bine Din care rezultă că suveranul, dacă dorește să-și păstreze puterea, trebuie să dobândească capacitatea de a se retrage din bine și de a folosi această capacitate, în funcție de nevoie" (citat din: Machiavelli N Izb op M , , p - ) Machiavelli a putut să spună răspicat că monarhul s-ar putea găsi în asemenea condiții încât va trebui să folosească metode extrem de crude și inumane Răul extrem necesită măsuri extreme, de aceea, în orice caz, ar trebui evitate timiditatea și compromisurile, care nu vor servi la nimic, ci, dimpotrivă, sunt extrem de dăunătoare Iată un exemplu de strictă sobrietate din "Discursuri despre primele zece cărți ale lui Titus Livy" (scris în - și publicat în ): , și nu Niccolo Machiavelli nu este înclinat nici către un sistem civil monarhic, nici către unul republican, atunci pentru el cel mai sigur mijloc de menținere a puterii este, întrucât este un nou suveran, să refacă totul în acest stat într-un mod nou: să creeze noi guverne în orașe sub nume noi, cu puteri noi și oameni noi; săraci pe bogați și pe săraci bogați, așa cum a făcut David când a devenit rege: "a umplut cu lucruri bune pe cei flămânzi, dar pe bogați i-a lăsat să plece cu nimic", și, în plus, construiește orașe noi și distruge pe cele construite, mută locuitorii dintr-un loc în altul - într-un cuvânt, nu lăsa nimic neatins în această țară Pentru ca în ea să nu rămână nici o clădire, nicio instituție, nici avere, nici avere, care să nu-i datoreze existența Trebuie să-l ia drept model pe Filip al Macedoniei, tatăl lui Alexandru, care în felul acesta, dintr-un rege neînsemnat, a devenit suveranul întregii Grecie Autorul care a scris despre el spune că i-a gonit pe locuitori din țară în țară, așa cum ciobanii își conduc turmele Aceste măsuri sunt extrem de crude și ostile oricărui mod de viață, nu doar creștin, ci în general uman Toată lumea ar trebui să le evite: este mai bine să trăiești o viață privată decât să devii monarh cu prețul morții multor oameni Cu toate acestea, cel care nu dorește să aleagă calea mai sus menționată a binelui trebuie să se bată în rău Dar oamenii aleg anumite căi de mijloc, care sunt cele mai distructive, pentru că nu știu să fie nici complet răi, nici complet buni" (ibid , p ) Aceste argumente cele mai amare sunt legate de o evaluare pesimistă a unei persoane Potrivit lui Machiavelli, omul în sine nu este nici bun, nici rău, ci mai degrabă tinde să fie rău Prin urmare, un politician nu se poate baza pe pozitivul dintr-o persoană, ci trebuie să accepte predominarea negativului și să acționeze în consecință Prin urmare, nu trebuie să vă fie teamă să pară intimidant, trebuie să luați măsurile necesare pentru a vă ține la distanță Desigur, suveranul ideal trebuie să fie adorat și de temut în același timp Dar aceste două lucruri sunt greu de combinat și, prin urmare, suveranul alege cel mai eficient mod de guvernare a statului Asemenea virtuți ale suveranului sunt numite "virtute" de către Machiavelli Desigur, "virtutea" politică a lui Machiavelli nu este deloc la fel cu virtutea în sens creștin El folosește acest termen, care în tradiția greacă antică suna ca arete în sens naturalist, fără o idee spiritualizată Umanismul și Renașterea Niccolo Machiavelli despre arete ca "prudență" caracteristică lui Platon, Aristotel, Socrate În special, este mai aproape de noțiunea de arete, pe care o aveau unii sofiști Nu o dată acest concept iese din umaniști, dar Machiavelli deduce din el toate consecințele extreme Niccolo Machiavelli Virtutea este putere și sănătate, viclenie și energie, capacitatea de a prevedea, de a planifica, de a forța; este voinţa cea mai puternică, care pune baraj în plin potop de evenimente, care dă regula - vai! - întotdeauna parțial, ca haosul antic, care construiește ordine în lume cu o presiune irezistibilă, dar duce la prăbușire și decădere Lașitatea, infidelitatea, lăcomia, nebunia stăpânesc oamenii; inconsecvență în intenții; incontinență, opționalitate, incapacitate de a suferi pentru a atinge scopul; de îndată ce un băţ sau un bici cade din mâna domnitorului, ordinul este imediat încălcat, supuşii îl abandonează, se întorc, îl trădează În spiritul tradiției politicii creștine medievale, omul păcătos, care disprețuiește în cea mai mare parte tot ceea ce este sacru, este pus în întregime la dispoziția autorităților civile, a sabiei și a mâinii aspre pedepsitoare a monarhului Libertate și destin Și această virtute știe să reziste sorții Pentru umaniști, tema opunerii "libertății" și "soartei" a fost foarte importantă, la fel ca și pentru Machiavelli Mulți credeau că soarta conduce evenimentele și, prin urmare, este inutil să te încordezi, să te străduiești să-i reziste și este mai bine să nu mai încerci să lupți Iar Machiavelli se străduiește să se adapteze acestei opinii Dar soluția problemei este următoarea: o jumătate din tot ce este uman depinde de soartă, cealaltă de virtuți și libertate Iată o imagine care a devenit extrem de celebră (un model tipic de gândire al acelei vremuri): "Norocul nu este constant, dar o persoană persistă în cursul său de acțiune, prin urmare, atâta timp cât există un acord între ei, o persoană este în prosperitate, când există discordie, bunăstarea se încheie Căci averea este o femeie, iar cine vrea să aibă de-a face cu ea ar trebui să o bată și să o lovească cu piciorul - ea va ceda mai devreme decât cei care se ocupă cu rece de chestiunea Prin urmare, ca femeie, politica se împrietenește cu cei tineri, pentru că nu sunt atât de prudenți, mai curajoși și o îmblânzesc cu mai multă insolență "Virtutea" Republicii antice, romane Idealul politic al lui Machiavelli, principiul pe care l-a descris, mai degrabă dictat de necesitatea momentului istoric, este o republică bazată pe libertate și bune obiceiuri Descriind această republică, el interpretează conceptul de "virtute" într-un sens nou, în special atunci când discută vechea întrebare dacă Umanismul și Renașterea poporul roman, cucerind noi teritorii, pe soartă mai mult decât pe virtute, și constată fără nicio umbră de îndoială că virtutea este mai importantă decât soarta Machiavelli (texte) Suveran Toate statele, toate puterile au fost și sunt fie republici, fie monarhii, conduse de autocrație Ele pot fi ereditare, dacă familia regală a domnit multă vreme, sau altele noi Subiecții unor noi state erau obișnuiți să se supună suveranilor, supușii altora trăiau liber din timpuri imemoriale Statele se dobândesc fie cu armele proprii, fie cu armele altcuiva, fie prin grația sorții, fie prin vitejie O guvernare de lungă durată și succesivă ne face să uităm de răsturnările care au avut loc cândva și de cauzele care le-au provocat, în timp ce fiecare schimbarea deschide calea pentru alte schimbări Este greu pentru un nou suveran să-și păstreze puterea, chiar și pentru un suveran ereditar care și-a anexat o nouă posesie, este greu să-și păstreze puterea din cauza naturală care provoacă răsturnări în toate noile state Crezând că noul conducător va fi mai bun, oamenii se răzvrătesc împotriva vechiului, dar în curând sunt convinși de experiență că au fost înșelați, căci noul se dovedește întotdeauna a fi mai rău decât vechiul Este destul de firesc ca cuceritorul asuprește noi supuși, le impune diverse îndatoriri și îi împovărează cu impozite și trupe permanente, așa cum se întâmplă inevitabil în timpul cuceririi, își face dușmani în cei pe care îi asuprește, pierde prietenia celor care au contribuit la cucerire Baza puterii sunt legi bune și o armată bună Nu există legi bune acolo unde nu există trupe bune și invers Acolo unde există o armată bună, există legi bune, prin urmare, ocolind legile, mă îndrept către artele marțiale Suveranii înțelepți au preferat întotdeauna să se ocupe de propria lor armată: este mai bine să pierzi cu a lor decât să câștigi cu străinii , pentru că nu e bună acea victorie, care a obținut cu armele altcuiva Aici se întâmplă același lucru ca și cu consumul: medicii spun că la început această boală este greu de recunoscut, dar ușor de vindecat; dacă rulează, atunci este ușor de recunoscut, dar greu de vindecat La fel este și în treburile statului: dacă la timp pentru a depista originea Machiavelli (texte) o boală dată, care se dă numai conducătorilor înțelepți, atunci nu este greu să scapi de ea, dar dacă este neglijată, ceea ce este vizibil pentru toată lumea, atunci niciun medicament nu va ajuta vai de cel care înmulțește pe cineva bogăția și puterea altuia, pentru că se obține prin pricepere sau putere, iar ambele virtuți nu inspiră încredere celui care obține puterea Este bine să ai gloria unui suveran generos Totuși, acela cine dă dovadă de generozitate pentru a fi cunoscut drept generos, se dăunează pe sine Disprețul și ura față de supuși - de asta ar trebui să se teamă mai ales suveranul, generozitatea duce la ambele Suveranul, în dorința lui de a-și menține supușii în ascultare, nu ar trebui să ia în considerare acuzațiile de cruzime Cu toate acestea, suveranul trebuie să inspire frică în așa fel încât, dacă iubirea nu poate fi câștigată, cel puțin ura poate fi evitată, prin urmare nu trebuie să pătrundă asupra proprietății supușilor săi și a femeilor acestora, pentru că oamenii vor ierta mai devreme moartea unui om tată decât pierderea proprietății Deci, revenind la disputa despre ce este mai bine: pentru ca suveranul să fie iubit sau să fie temut, voi spune că ei iubesc la discreția lor, dar se tem la discreția suveranilor, de aceea este mai bine pentru un conducător înțelept să se bazeze pe ceea ce depinde de el, și nu pe cine Ei bine, este important în niciun caz să provoace ura subiecților, așa cum am menționat deja Loialitatea față de cuvântul dat, sinceritatea și onestitatea fără compromisuri sunt lăudabile la suveran Cu toate acestea, se știe din experiență că faptele mărețe în timpul nostru erau posibile doar pentru cei care nu încercau să se țină de cuvânt și erau capabili să păcălească pe oricine aveau nevoie Astfel de suverani au reușit în cele din urmă mult mai mult decât cei care mizau pe onestitate Trebuie să știi că poți lupta cu inamicul în două moduri: în primul rând, prin legi și în al doilea rând, prin forță Prima cale este inerentă omului, a doua - fiară: dar din moment ce prima nu este adesea suficientă, trebuie să recurgeți la a doua De aici rezultă că suveranul trebuie să asimileze ceea ce este conținut în natura atât a omului, cât și a fiarei Au făcut aluzie autorii antici la acest lucru când au povestit cum Ahile a fost renunțat la educația centaurului Chiron pentru a fi introdus în înțelepciune? Ce rost are să alegi un profesor pe jumătate om, pe jumătate fiară, dacă nu pentru că suveranul trebuie să fie capabil să combine ambele naturi, căci una fără cealaltă nu are suficientă putere? Umanismul și Renașterea Deci, dintre toate animalele, suveranul să devină ca un leu și o vulpe Leului îi este frică de capcane, iar vulpea îi este frică de lupi, prin urmare, trebuie să devii ca o vulpe pentru a ocoli capcanele și un leu pentru a-i speria pe lupi Cine se comportă întotdeauna ca un leu poate să nu observe capcanele De aici rezultă că un conducător înțelept nu poate și nu trebuie să rămână fidel promisiunii sale dacă îi dăunează intereselor și motivele care l-au determinat să facă o promisiune au dispărut Sfatul ar fi nedemn dacă oamenii s-ar ține sincer de cuvânt, dar oamenii, fiind răutăcioși, nu se țin de cuvintele lor, de aceea și tu ar trebui să faci la fel cu ei Există întotdeauna o scuză plauzibilă pentru a încălca o promisiune și există multe exemple în acest sens Câte acorduri nu au intrat în vigoare sau au ajuns în praf când suveranii și-au încălcat cuvântul, iar câștigătorul a fost cel care avea o fire de vulpe Totuși, tot trebuie să fii capabil să-l acoperi, trebuie să fii un înșelator corect și ipocrit, deoarece oamenii sunt simpli și absorbiți de grijile și nevoile lor, atunci înșelătorul va găsi întotdeauna pe cineva care se va lăsa păcălit Alexandru al VI-lea și-a petrecut întreaga viață excelând în înșelăciune, dar de fiecare dată au existat oameni care erau gata să-l creadă Nu a existat o persoană în întreaga lume care să fi asigurat și să fi promis atât de jurământ cât de puțin îi păsa de împlinirea promisiunilor sale Cu toate acestea, înșelăciunile au reușit întotdeauna în el, pentru că știa multe despre această afacere De aici rezultă că suveranul nu are nevoie să posede virtuți, ci există o nevoie directă de a părea că le posedă Îndrăznesc să adaug că este dăunător să posezi aceste virtuți și să le urmezi neclintit, în timp ce este benefic să arăți că le posezi Trebuie să apară în ochii oamenilor ca fiind plin de compasiune, credincios cuvântului, milostiv, sincer, evlavios - și să fie așa în realitate, dar în interior trebuie să rămână gata să afișeze calitățile opuse, dacă este necesar nu te sfiește departe de rau Acțiunile oamenilor, în special ale suveranilor, de la care nu poți cere în instanță, se încheie prin rezultat, motiv pentru care suveranii încearcă să mențină puterea și să câștige Indiferent de mijloacele pe care le folosesc, vor fi întotdeauna considerați demni și aprobați, pentru că mafia este tentată de vizibilitate și succes și nu există nimic în lume decât gloata, nu există loc pentru o minoritate când statul este în spatele majorității Machiavelli (texte) Suveranul nu trebuie să facă nimic care ar putea stârni ura sau disprețul supușilor săi, alte vicii nu reprezintă un pericol pentru el Suveranii stârnesc ura prin prădare și încălcări asupra binelui și femeilor supușilor lor Majoritatea oamenilor se mulțumesc cu viața atâta timp cât onoarea sau proprietatea lor nu este rănită, astfel încât o mână de oameni ambițioși pot fi nemulțumiți și nu este greu să găsești dreptate împotriva lor Suveranii excită disprețul cu inconstanță, frivolitate, efeminație, lașitate și indecizie Aceste calități trebuie păzite ca focul, încercând să arate generozitate, neînfricare, soliditate și fermitate la fiecare pas nemulțumirile trebuie aplicate deodată: cu cât sunt gustate mai puțin, cu atât provoacă mai puțin rău Este util să acordăm puțin câte puțin faptele bune pentru a le lăsa să fie gustate cât mai bine A cunoaște vrea să supună și să asuprească poporul, poporul nu vrea să fie subjugat și asuprit: ciocnirea acestor doi principiile se rezolvă în trei moduri: autocrație, anarhie sau libertate După cum dovedesc studiile vieții sociale, așa cum o demonstrează multe exemple din istorie, făcătorul de legi și întemeietorul statelor ar trebui să considere toți oamenii răi și să presupună că își vor dezvălui depravarea sufletelor de îndată ce se va prezenta o oportunitate Dacă răutatea cuiva nu este vizibilă, aceasta înseamnă că din lipsă de experiență nu știm încă despre cauze, dar tot va fi dezvăluită de timp, numit pe bună dreptate părintele oricărui adevăr Se părea că după expulzarea Tarquinilor de la Roma, s-a stabilit un acord rar între plebe și senat, că nobilimea și-a abandonat aroganța și a devenit atât de impregnată de spiritul poporului, încât a devenit suportabil chiar și pentru oamenii din fund În timp ce Tarquinienii erau în viață, nobilimea, temându-se că plebea asuprită li se va alătura, ia tratat ca pe niște ființe umane Imediat ce au murit Tarquinii, frica a dispărut din nobilime, iar ea a început să arunce otravă asupra plebei care se acumulase în pieptul ei, pentru a-l asupri în toate felurile posibile Oamenii se descurcă bine doar din necesitate, dar atunci când au libertatea de a alege și posibilitatea de a se comporta după bunul plac, atunci apare imediat cea mai mare tulburare și tulburare De aceea se spune că foamea și dorința îi fac pe oameni inventivi, iar legile fac bine Unde totul merge bine de la sine, în drept Umanismul și Renașterea nu este nevoie; dar când un obicei bun dispare, legea devine imediat necesară (Machiavelli Suveran) Guicciardini și Botero Găsim o succesiune de idei asemănătoare cu cea a lui Machiavelian despre natura umană, despre virtute, despre soartă și viața politică, la Francesco Guicciardini ( - ), în special în Notes on Politics and Civil Affairs (terminat în ) Dar Guicciardini în dimensiunea istorică pare să fie mai sensibil la tot felul de "detalii" Două dintre gândurile sale sunt demne de remarcat Potrivit unuia, înainte de a muri, trebuie să vezi implementarea a trei dorințe: să trăiești într-o republică frumos aranjată; a vedea Italia eliberată de barbari; să vadă lumea eliberată de tirania preoţilor În alta, își schițează autoportretul duhovnicesc: "Nu știu nimic mai neplăcut pentru mine decât ambiția, zgârcenia și efeminația preoților noștri, pentru că fiecare dintre aceste vicii este dezgustător în sine, pentru că fiecare și toți împreună seamănă puțin cu cei care au făcut din viața dedicată lui Dumnezeu o profesie și, de asemenea, pentru că, adunându-se într-un singur subiect în același timp, prezintă un tablou extrem de ciudat Nu pentru a se elibera de legile prescrise de religie, creștinii au căutat să se unească, ci pentru a reduce acest morman de urâciuni la limitele cuvenite, adică să rămână fie fără defecte, fie fără autoritate Doctrina lui Machiavelli este adesea redusă la formula "scopul justifică mijloacele" Nu este corect pentru autorul cărții The Sovereign, dar dă o lecție despre epoca modernă Machiavelli a reflectat și asupra conceptului de "minte a statului" O literatură bogată înflorește în aceste lecții ale lui Machiavelli Giovanni Botero ( - ), în lucrarea sa Despre întemeierea statului, a încercat să înmoaie realismul machiavelic grosolan prin creșterea proporției valorilor morale și religioase Thomas More și Utopia Thomas More s-a născut la Londra în A fost prieten și adept al lui Erasmus și poseda stilul grațios comun tuturor umaniștilor A luat parte activ la viața politică, Thomas More ocupat pozitii inalte Catolic convins, el a refuzat să-l recunoască pe Henric al VIII-lea ca șef al Bisericii și, prin urmare, a fost condamnat la moarte în Abia în secolul nostru Mor a fost canonizat de Papa Pius al XI-lea Faima nemuritoare a fost adusă lui More de "Utopia" sa Acesta este cel mai vechi gen literar care a existat atât înainte de More, cât și după el Utopia lovește cu amploarea spiritului uman, care, prin imaginar, reprezintă ceea ce nu este, ce ar trebui să fie sau ceea ce o persoană și-ar dori să fie cu adevărat "Utopia" (greacă oi - "nu" și topos - "loc") - "un loc care nu există" Deja în "Statul" lui Platon există ceva asemănător în descrierea unui oraș perfect care nu există "prin niciuna dintre părțile sale de pe pământ" Creativitatea semantică a lui More a fost necesară pentru a umple acest gol lingvistic Succesul extraordinar al termenului arată cât de mult a simțit spiritul uman nevoia de el Dar să remarcăm pentru noi înșine că More a insistat asupra definiției "utopiei" tocmai ca "un loc care nu există" Capitala Utopiei se numește Amauroto (greacă amauros - "disparând"), care subliniază încă o dată că orașul se strecoară și dispare ca un miraj Râul Utopiei se numește Anidra (greacă anhydros - "fără apă"), adică nu un râu de apă, ci un râu fără apă; în același timp, numele suveranului este Adem (a este o particulă de negație și demos "oameni"), care înseamnă "conducător fără popor" Evident, vorbim despre un joc lingvistic care confirmă tensiunea dintre real și ireal, a cărui expresie a fost Utopia Sursele folosite de More sunt Platon, învățăturile stoicilor, tomismul și învățăturile lui Erasmus din Rotterdam Anglia este prezentată într-o lumină strălucitoare cu istoria ei, tradițiile, cu dramele sociale ale vremii (restructurarea sistemului agricol, care a lipsit un număr mare de țărani de pământ și muncă; lupta religioasă și intoleranță; o sete nesățioasă de îmbogățire; ) Principiile de bază care determină povestea în numele lui Raphael Gitloday, care a luat parte la una dintre expedițiile lui Amerigo Vespucci și ar fi văzut Utopia, sunt foarte simple Mor este profund convins (și aceasta este influența necondiționată a optimismului umanist) că este suficient să urmezi bunul simț și legile elementare ale naturii, care sunt în perfectă armonie cu rațiunea, pentru a evita răul care împovărează societatea Umanismul și Renașterea Utopia nu a prezentat un program social de implementare, ci a definit principii potrivite pentru a deveni o funcție normativă și, prin intermediul aluziilor, a punctat constant bolile sociale și metodele de tratare a acestora Punctul cheie este absența proprietății private Deja Platon în Republica spunea că proprietatea separă oamenii cu o barieră de "a mea" și "a ta", în timp ce comunitatea de proprietate restabilește unitatea Acolo unde nu există proprietate, nu există a mea sau a ta, dar totul este al nostru Și More, inspirat de Platon, își propune să socializeze toată proprietatea În plus, în Utopia toți cetățenii sunt egali între ei Inegalitatea proprietății dispare, dispar diferențele de statut social Locuitorii din Utopia sunt angajați în agricultură și meșteșuguri, evitând inegalitatea socială Ei lucrează nu prin constrângere și nu toată ziua (cum era în acele zile), ci șase ore pe zi, lăsând timp pentru divertisment și alte activități În Utopia există preoți care se dedică serviciului religios Cei născuți cu abilități și înclinații speciale se dedică studiului științei "literaturii" Locuitorii din Utopia sunt pașnici, urmează un stil de viață sănătos, permit diverse culte religioase și se disting prin toleranță în adorarea lui Dumnezeu Iată una dintre ultimele pagini ale cărții, îndreptată împotriva bogaților din toate timpurile și împotriva bogăției (un paradox interesant: este ușor de asigurat existența cu interzicerea banilor, inventată tocmai pentru a face viața mai ușoară): "Și chiar aceștia oamenii răi, cu lăcomia lor nesățioasă, împărțeau totul între ei, destul pentru toată lumea! Cât de departe sunt, însă, de fericirea statului utopic! După ce au distrus complet folosirea banilor, utopienii au scăpat de lăcomie Ce mulțime de nenorociri au tăiat, ce recoltă de crime au dezrădăcinat! Căci cine nu știe că odată cu distrugerea banilor, înșelăciunea, furtul, tâlhăria, cearta, indignarea, litigiile, cearta, crima, trădarea, otrăvirea se vor stinge, pedepsirea zilnică a oamenilor mai degrabă să-i răzbune decât să-i frâneze; mai mult decât atât, împreună cu banii, vor muri frica, anxietatea, grijile, greutățile și nopțile nedormite Chiar și sărăcia însăși, care părea să aibă nevoie doar de bani, după distrugerea completă a banilor, ea va dispărea imediat "(citat din: T Mor Izb op M Nauka, , pp - ) Jean Boden L Firpo, nu fără motiv, a remarcat că Utopia este una dintre puținele cărți despre care se poate spune că a influențat cursul istoriei: "În ele, un om, epuizat de violența unei societăți nedrepte, declară un protest care va să nu fii niciodată tăcut Primul dintre reformatorii neputincioși, închis într-o lume prea surdă și prea ostilă pentru a-l asculta, a învățat cum să lupte în singurul mod în care oamenii de cultură rămân neînarmați Revenind la epocile viitoare, ei creează programe nu pentru a solicita acțiuni imediate, ci pentru a excita conștiința Și până în ziua de azi, realiștii străluciți, pe care lumea îi numește utopici, fac exact singurul lucru care le este dat: ca marinarii naufragiați de pe o insulă pustie, aruncă o sticlă în mare cu un ultim mesaj către posteritate Jean Bodin și absolutismul puterii de stat Jean Bodin ( / - ), în cele șase cărți despre republică, a fost liber atât de extremele realismului lui Machiavelli, cât și de utopismul lui More Statul are nevoie de o putere puternică care să unească toți membrii societății, legându-i într-un singur întreg Dar această suveranitate nu este realizabilă prin metodele recomandate de Machiavelli, care păcătuiesc cu imoralitate și ateism, ea putând fi stabilită pe o bază echitabilă, apelând la rațiune și legile naturale Iată celebra definiție a statului a lui Boden: "Statul este un guvern drept, care se extinde atât la diferite familii și, în general, cât și la ceea ce dețin în comun" Iată o ilustrare excelentă a acesteia: "Așa cum o navă este doar o bucată de lemn fără formă, dacă o privați de toate formele, cum ar fi partea laterală, prova navei, pupa, volan, așadar statul nu este nimic fără acea putere suverană care ține toți membrii împreună și permite tuturor familiilor și colegiilor să devină un singur corp Dacă continuăm să asemănăm o navă, atunci la fel cum ea poate fi parțial paralizată sau complet distrusă, tot așa oamenii, deși au propriul teritoriu, pot fi împrăștiați în întreaga lume și chiar complet exterminați; în realitate, nu populația formează statul, ci unirea poporului sub o singură putere suverană În general, suveranitatea este adevărata fundație, baza pe care se bazează întreaga structură Umanismul și Renașterea de el depind statul și toate departamentele judiciare, legile și reglementările; este singura obligație care leagă familiile, corpurile, colegiile, indivizii, singurul corp perfect, care este statul " Prin "suveranitate" Bodin înseamnă putere absolută și eternă în persoana statului O astfel de suveranitate se exprimă mai ales în legile făcute de subiecți fără acordul lor După cum sa menționat deja, absolutismul lui Bodin are limite obiective precise sub forma normelor etice (dreptatea), a legilor naturii și a legilor divine; iar aceste limite sunt obligatorii pentru el O putere supremă care nu respectă aceste legi nu mai este putere, ci tiranie Lucrarea lui Boden intitulată Coloquium heptaplomere (Conversația dintre șapte persoane) are o temă a toleranței religioase Acțiunea sa are loc la Veneția, într-o dispută între șapte adepți de diferite religii: ) un catolic, ) un adept al lui Luther, ) un adept al lui Calvin, ) un evreu, ) un musulman, ) un păgân , ) un reprezentant al "religiei naturale" Ideea principală a acestei lucrări este că (ca și în cazul umanismului florentin) există o bază naturală comună tuturor religiilor Aceasta înseamnă că un acord religios comun este posibil, dar fără a sacrifica diferențele inerente religiilor pozitive Astfel, ceea ce unește, fiind pus în temelia naturală a diferitelor religii, se dovedește a fi mai puternic decât ceea ce separă Hugo Grotius și justificarea dreptului natural La sfârșitul secolului al XVI-lea și în primele decenii ale secolului al XVII-lea, teoria dreptului natural a fost formată și consolidată în lucrările italianului Alberico Gentile ( - ), în special în lucrarea sa "De iure belii " ("Despre legea războiului", ), și mai ales olandezul Hugo Grotius (Hugo de Groot, - ) în tratatul său Despre legea războiului și a păcii ( , retipărit într-o formă extinsă în ) Drojdia umanistă a lui Grotius încă se face simțită, dar el este deja pe calea care duce la raționalismul modern, deși nu o trece până la capăt Hugo Grotius SW Fundamentul înțelegerii oamenilor între ei este rațiunea și natura, în coincidența lor unul cu celălalt "Legea naturală", care reglementează comunitatea umană, are un fundament natural rezonabil El este "vocea bunului simț, în conformitate cu sau în opoziție cu care totul este inevitabil aprobat sau condamnat din punct de vedere al moralității și, ca urmare, este stabilit sau interzis de Dumnezeu, Creatorul naturii" Dar este de remarcat faptul că baza ontologică a legii naturale, după Grotius, are drept consecință că Dumnezeu Însuși, întrucât totul se sprijină pe această lege, nu o poate schimba Aceasta înseamnă că legea naturală reflectă mintea lui Dumnezeu Însuși, creatorul lumii și că, ca atare, Dumnezeu nu poate schimba nimic fără a intra în conflict cu Sine, ceea ce este de neconceput Dreptul natural diferă de dreptul civil, care depinde de deciziile oamenilor, și de puterea civilă Are ca scop considerente de utilitate si mentinerea armoniei intre cetateni Sferei drepturilor naturale aparțin viața, demnitatea și proprietatea individului Dreptul internațional se bazează pe identitatea naturii oamenilor; pe această bază, pot fi încheiate tratate internaționale între persoane de diferite credințe, deoarece apartenența la diferite credințe nu afectează natura umană Pedeapsa pentru cei care încalcă drepturile nu trebuie să fie punitivă, ci corectivă: aceștia sunt pedepsiți nu pentru o greșeală, ci pentru a nu greși pe viitor Iar pedeapsa să fie proporțională cu gravitatea infracțiunii și cu beneficiul pe care infractorul însuși îl poate obține din aceasta Reluând ideile umanismului florentin, dar într-o formă mai rațională, Grotius susține religia naturală, comună tuturor timpurilor și, prin urmare, care stă la baza tuturor religiilor pozitive Această religie naturală se bazează pe patru afirmații: ) Dumnezeu există și El este unul, ) Dumnezeu este cel mai mare în comparație cu tot ceea ce este vizibil și înțeles, ) Dumnezeu este omniscient, ) Dumnezeu este Creatorul tuturor Unii traducători ai lui Grotius au văzut în lucrarea sa triumful noii gândiri științific-raționaliste Dar, potrivit lui L Malusa, "Grotius este mult mai legat de noțiunea clasic medievală și scolastică de drept natural decât de cea modernă" Într-adevăr, chiar și cu naturalizarea Legii lui Dumnezeu în lucrarea "Despre legea războiului și a păcii", cu accent pe Umanismul și Renașterea mente (în condiții de preocupare pentru războaie), dreptul natural rămâne întotdeauna, ca și pentru Sfântul Toma, legea divină, un criteriu obiectiv și etern Prin urmare, raționalismul lui Grotius acționează "ca o contrapondere intelectuală a voluntarismului (de tipul lui Occam sau protestant), dar în niciun caz ca o declarație a inocenței (în sensul autonomiei) minții umane în raport cu divinul controlul lumii" Yapomas Mjunow^ (versuri) Interpretarea primului capitol al Evangheliei după Luca Întreaga Evanghelie după Luca este o dovadă de necontestat pentru creștini că sfânta credință creștină a devenit un fenomen atât de rar și neobișnuit, încât nu ar fi surprinzător dacă o persoană cu suflet bun ar plânge lacrimi de sânge la vederea orbirii comunității creștine Fiul lui Dumnezeu a spus: "Scriptura dă dovadă [de credință]" Cărturarii învăţaţi, dimpotrivă, spun că dă credinţă Oh nu! Chiar dacă o persoană nu a văzut sau auzit niciodată Biblia în viața sa, el poate avea adevărată credință creștină prin adevărata învățătură a Duhului [Sfânt], la fel cum toate acele [persoane] care au creat Sfintele Scripturi au avut credință fără să aibă înainte de orice cărți [ ] Apel la nefericitul popor creștin Cărturarii noștri ar dori foarte mult să prezinte școlilor superioare înțelegerea lor despre spiritul învățăturii lui Hristos Dar acest lucru nu vor reuși până când nu vor învăța că prin știința lor profanul devine egal cu ei Dimpotrivă, ei se ceartă despre credință, bazându-se pe interpretarea lor falsă a [Sfintei] Scripturi, deși ei înșiși nu au deloc credință nici în Dumnezeu, nici în oameni La urma urmei, este clar și de înțeles pentru toată lumea că se străduiește doar pentru faimă și avere De aceea, profane, trebuie să te educi astfel încât nimeni să nu te seducă În aceasta vei fi ajutat de însuși spiritul lui Hristos, pe care oamenii de știință l-au transformat într-o batjocură, care îi va duce la moarte Thomas Münzer (texte) Apel de la Praga Eu, Thomas Müntzer din Stolberg, declar că am depus toate eforturile pentru a obține sau a obține o educație superioară în credința creștină sfântă și de necucerit Totuși, în toată viața mea nu am putut învăța de la un singur călugăr sau preot nici adevăratul exercițiu al credinței, nici explicarea ei în duhul fricii de Dumnezeu și în așa fel încât fiecare ales trebuie să împărtășește Duhul Sfânt de șapte ori pentru a dobândi credința Nu am auzit niciun cuvânt de la niciun om de știință care să explice ordinea lui Dumnezeu conținută în fiecare creatură Iar acei oameni care ar trebui să fie creștini, mai ales blestemații preoți, nu au recunoscut niciodată cunoașterea întregului drept singura modalitate de a cunoaște părțile Am auzit de la ei doar expunerea Scripturii, pe care au furat-o din Biblie ca niște ucigași și hoți Acest furt Ieremia numește furtul cuvântului lui Dumnezeu din gura aproapelui lor, un cuvânt pe care ei înșiși nu l-au auzit niciodată din gura lui Dumnezeu Buni, deci, trebuie sa fie acesti predicatori, actionand la instigarea diavolului Cu toate acestea, St Pavel scrie în Corinteni că inimile oamenilor sunt hârtie sau pergament pe care Dumnezeu a scris cu un deget - nu cu cerneală - voința Sa neschimbătoare și înțelepciunea veșnică Și fiecare persoană poate citi această Scriptură, pentru că are o minte deschisă într-un mod special Acolo, spun Ieremia și Ezechiel, Dumnezeu și-a scris legile în a treia zi de stropire Dacă mintea lor este descoperită oamenilor, atunci Dumnezeu face aceasta mai întâi în cei aleși, despre care ei primesc o mărturie neîndoielnică și hotărâtă de la Duhul Sfânt, de la El mintea noastră știe că suntem copiii lui Dumnezeu Cel care nu simte spiritul lui Hristos în sine și nu este sigur că îl are, nu este o parte a lui Hristos, este o parte a diavolului Sunt mulți oameni care aruncă cu pâine oamenilor, adică cuvântul lui Dumnezeu, ca și câinilor Observați că nu l-au împărtășit copiilor Ei nu au explicat adevăratul spirit al fricii de Dumnezeu, din care ar trebui să învețe adevărul că ei sunt nespus de copii ai lui Dumnezeu Prin urmare, se dovedește că creștinii sunt ca niște lași și nu sunt în stare să apere adevărul, permițându-și să vorbească mai mult că Dumnezeu nu mai vorbește oamenilor, de parcă ar fi devenit mut Ei își închipuie că există destule scrise în cărți, că pot să scoată nepoliticos ceea ce este scris, așa cum o barză scuipă broaște puii în cuib Nu ca o găină, care își protejează și își încălzește puii, nu ca o mamă care dă lapte copilului ei, dimpotrivă Umanismul și Renașterea ei tratează oamenii ca Balaam: au o scrisoare în gură, dar în inimile lor sunt la o sută de mile depărtare de ea Dacă învățăm adevăratul cuvânt viu al lui Dumnezeu, atunci îl putem birui pe necredincios și îi putem arăta o cale clară, căci secretul inimii lui va fi descoperit și el va trebui să recunoască cu umilință că Dumnezeu există în noi Pavel dovedește acest lucru în Corinteni capitolul , unde spune că predicatorul trebuie să aibă Apocalipsa, altfel nu poate propovădui Cuvântul lui Dumnezeu Poate chiar diavolul va crede în adevărul credinței creștine Dacă slujitorii lui Antihrist ar putea respinge acest lucru, atunci Dumnezeu pare nebun spunând că cuvântul Său nu va pieri niciodată Când citim: "Cerul și pământul vor pieri, dar cuvântul meu nu va scăpa niciodată" Dacă aceste cuvinte ar fi fost scrise doar în cărți și Dumnezeu care le-a rostit ar dispărea în aer, atunci ele nu ar putea fi cuvintele unui Dumnezeu etern Ar fi doar o creație adusă în memorie din afară De aceea, toți profeții spun așa: "Aceasta este cuvântul Domnului", și nu spun: "Așa a spus Domnul", adică ca în trecutul, și nu în prezent O asemenea vătămare insuportabilă și malignă adusă creștinismului îmi umple inima de durere Constat că după moartea capului apostolilor, Biserica curată și castă a devenit o desfrânată prin adulter spiritual din vina oamenilor de știință care vor să stea mereu deasupra Nu am reușit să găsesc o corespondență adevărată cu cuvântul adevărat al lui Dumnezeu în niciun consiliu bisericesc A devenit o jucărie goală de copil Dar nu poate fi acceptat și nu va fi permis, slavă Domnului, ca preoții și maimuțele să reprezinte Biserica Creștină Prietenii aleși ai Cuvântului lui Dumnezeu trebuie să învețe să predice în timp ce Dumnezeu vorbește din adâncul inimii lui aleșilor Săi th Muntzer Politische Schriften Hrsg von C Hinrichs Halle, , - ; th Muntzer Sein Leben und sein Schriften Hrsg von O H Brandt Jena, , - în trad V Pervukhina, uum în: Antologia filozofiei lumii, m , M , Partea a doua ÎNĂLȚIMI ȘI REALIZĂRI ALE GÂNDURILOR RENAȘTERII LEONARDO, TELESIO, BRUNO, CAMPANELLA Mai bine puțină claritate decât o mare minciună Leonardo da Vinci M-am născut pentru a depăși trei boli grave - tirania, sofismul și ipocrizia Tommaso Campanella Capitolul patru PATRU PERSOANE DE MARCĂ ALE RENAȘTERII ITALIANE: LEONARDO DA VINCI, BERNARDINO TELESIO, GIORDANO BRUNO ȘI TOMMASSO CAMPANELLA Leonardo: natură, știință și artă Structura mecanică a naturii Cunoscut în întreaga lume pentru capodoperele sale artistice care provoacă admirație universală, Leonardo da Vinci este renumit și pentru desenele sale uimitoare și proiectele tehnice pline de ghiciri strălucitoare; se știe mai puțin despre părerile sale filozofice Leonardo s-a născut la Vinci, în Valdarno, în Tatăl său, Pietro, era notar, iar mama sa, Caterina, o țărancă locală Leonardo a primit studiile primare la Florența În a intrat în atelierul lui Verrocchio; acest eveniment a jucat un rol semnificativ în modelarea personalității lui Leonardo Studiază matematica și legile perspectivei; interesat de anatomie și botanică; abordează problemele geologiei; angajat în design în domeniul mecanicii și arhitecturii În , în timpul domniei lui Lodovico Moro, Leonardo vine la Milano și rămâne aici până în , până la căderea puterii lui Lodovico La Milano scrie diverse tratate, aici s-a dezvoltat ca artist După o ședere la Mantua, Veneția și Florența, Leonardo a intrat în în serviciul lui Cesare Borgia ca arhitect și inginer militar După răsturnarea lui Valentino în , Leonardo se întoarce din nou la Florența; aici se ocupă de anatomie și rezolvă probleme legate de zborul uman, care va duce ulterior la inventarea mașinii zburătoare Crearea Giocondei aparține acestei perioade În , Leonardo s-a întors la Milano și a intrat în serviciul regelui Franței Când în Leonardo da Vinci / În , puterea de la Milano a trecut din nou în mâinile familiei Sforza, s-a mutat la Roma, de data aceasta sub auspiciile Papei Leon al X-lea În , a plecat în Franța ca pictor de curte, inginer, arhitect și mecanic Leonardo a murit la mai la castelul Cloud, lângă Ambouaz, unde stătea cu regele Francisc I În primul rând, Leonardo a devenit un simbol al Renașterii, nu numai pentru că este un gânditor de tip universal, adică nu se limitează la nicio zonă de cunoaștere, ci și Leonardo da Vinci pentru că în raționamentul lui se poate găsi trage urme Neoplatonismul, de exemplu, când atrage atenția asupra paralelismului dintre om și cosmos "Omul este alcătuit din pământ, apă, aer și focul și astfel structura lui este similară cu structura lumii; omul are oase care servesc drept bază și sprijin cărnii - lumea are pietre, temelia pământului Ideea neoplatonică a paralelismului dintre microcosmos și macrocosmos are însă o refracție oarecum diferită la Leonardo Structura mecanicistă a întregii naturi vine de la Dumnezeu, deși Leonardo nu neagă prezența sufletului, a cărui funcție este de a forma corpuri animate Cu toate acestea, el lasă raționamentul neștiințific despre aceasta în seama fraților călugări, care, prin inspirație de sus, cunosc toate secretele Astfel, ceea ce este primit prin intuiție de sus nu este cunoaștere Nici cei care se bazează exclusiv pe Renașterea italiană autoritatea gânditorilor antici Repetând vederile tradiționale, ei rămân doar vestitori și declamatori ai ideilor altora Magicienii, alchimiștii și, în general, toți "căutătorii de aur" vorbesc despre descoperiri fantastice și își bazează explicațiile pe cauze spirituale Pentru Leonardo, proiectantul și interpretul strict mecanic și al structurii întregii naturi este gândirea matematică: "Necesitatea este ghidul și protectorul naturii, baza și creatorul, căpăstru și modelul ei etern" Leonardo exclude din numărul fenomenelor naturale - mecanice și materiale - forțe mistice și spirituale: "O, matematicieni, aruncați lumină asupra acestei erori! Spiritul nu are voce pentru că nu poate exista voce acolo unde nu există mișcare și ruptură de aer; nu pot exista fluctuații ale aerului acolo unde nu există instrument; instrumentul nu poate exista în afara corpului; iar dacă este așa, spiritul nu poate avea nici o voce, nici o formă, nici putere acolo unde nu există vene și oase, nu poate exista putere și nici o mișcare produsă de spiritele imaginare Leonardo între Renaștere și Epoca Modernă Astfel, ideile lui Leonardo, concepțiile sale despre natură, cauzalitate și, după cum vom vedea în curând, experiență diferă semnificativ de cele ale majorității gânditorilor renascentist Căutarea lui Leonardo este îndreptată către o înțelegere mai exactă a fenomenelor, către naturalismul matematico-experimental, care este absolut străin de considerentele ordinii mistice și cosmologice a lui Cusan și Ficino Unele dintre ideile lui Leonardo, cele mai consonante cu modernitatea, nu ne permit încă să vorbim despre el ca despre un om de știință al epocii revoluției științifice Vom căuta în zadar în lucrările lui Leonardo trăsături care sunt constituenții principali ai științei în opinia noastră Nu putem decât să fii de acord cu Randall, Sarton sau Coyre, care susțin că cercetările lui Leonardo, pline de conjecturi strălucitoare și perspective strălucitoare, nu au depășit niciodată experimentele "distractive" și nu au atins acea sistematicitate care este principala caracteristică a științei și tehnologiei moderne Cercetările sale, mereu oscilând între experiment și comentariu, se dovedesc a fi fragmentate și, parcă, împrăștiate într-o serie de observații, scrieri disparate Leonardo da Vinci note pentru tine Leonardo nu era interesat de știință ca un corp organizat de cunoștințe; pentru el, știința este o întreprindere colectivă Pentru cei care cred că știința în sensul modern nu se reduce la suma de teorii, instrumente, experimente, această distincție este foarte importantă Se poate compara pe Leonardo cu un copac care a încolțit în rădăcini în timpul său și respiră aerul vremurilor viitoare cu frunze Cu alte cuvinte, dacă întreaga sumă a principalelor caracteristici ale științei moderne nu se găsește în lucrările lui Leonardo, atunci unele dintre ele pot fi urmărite în reflecțiile sale cu suficientă claritate Este exact cazul ideii de experiență, precum și a relației dintre teorie și practică "Raționament speculativ" și "experiență" Care sunt ideile despre experiență și cunoaștere după Leonardo? Lui Leonardo îi plăcea să se autointituleze "un om incult", deși știm că a fost instruit în atelierul lui Verrocchio, inclusiv diverse "arte mecanice" Pe baza "artelor mecanice" se formează treptat o înțelegere a experienței, care nu mai este practica împrăștiată a oamenilor angajați în diverse meșteșuguri, nici simplul raționament al specialiștilor din domeniul artelor liberale care nu au contactul cu lumea naturală Experiența unor astfel de ateliere, de care a aparținut și atelierul lui Verrocchio, face posibilă combinarea fermă a artelor mecanice și libere, precum geometria sau perspectiva În consecință, Leonardo este împotriva celor care cred că sentimentul - adică senzația și observația - interferează cu cunoașterea naturală rafinată Pe de altă parte, el este convins că "nici o cercetare umană nu poate duce la cunoștințe adevărate dacă nu se bazează pe dovezi matematice" Simpla observație nu este suficientă; există "un număr infinit de relaţii" în natură care nu pot fi niciodată cunoscute prin experienţă Fenomenele naturale nu pot fi înțelese decât dacă le descoperim cauzele în raționamentul speculativ: este cauza care arată de ce "avem de-a face cu o experiență de acest fel" Natura este plină de un număr infinit de cauze care nu au fost niciodată experimentate; toate cunoștințele noastre provin din simțire; sentimentele sunt de natură pământească, mintea este în afară, le contemplă Iar cei care acceptă practica fără știință sunt ca un cârmaci care se îmbarcă pe o navă fără Renașterea italiană cârmă și busolă, neștiind exact unde navighează nava Știința, continuă Leonardo, este căpitanul, practica sunt marinarii Cunoașterea științifică a lucrurilor, pe de o parte, se termină cu o anumită experiență, adică teoriile sunt confirmate, pe de altă parte, deschide calea către evoluțiile tehnologice întruchipate de Leonardo în mașinile sale În tot acest lanț de raționament, notează Cassirer, nu există nicio contradicție între poziția conform căreia orice cunoaștere începe cu senzația și recunoașterea propriei funcții a minții, în plus față de și dincolo de percepție Cele două poziții sunt destul de compatibile, cel puțin pentru Leonardo Reflecțiile lui Leonardo vizează, evident, găsirea unei legături intermediare între acești doi factori fundamentali Fără să fim împrăștiați pe particular, trebuie să încercăm să înțelegem legea generală care se ridică și o domină Numai cunoașterea acestei legi ne va oferi o busolă în marea faptelor particulare și a datelor practice separate, fără de care rămânem orbi și lipsiți de cârmă Teoria dă direcția corectă experienței Astfel, Leonardo, crede Cassirer, a anticipat metoda analitic-sintetică a lui Galileo Galileo, în lucrarea sa despre metoda sa matematico-experimentală, a experimentat, deși indirect, influența lui Leonardo Potrivit altora, experiența și matematica nu sunt atât de ușor combinate în raționamentul lui Leonardo, iar el cu greu ar trebui considerat un predecesor al lui Galileo De exemplu, Enrico Bellone scrie: "Ce fel de Leonardo putem recrea? Unul care laudă posibilitățile strălucitoare ale experienței sau unul care le respinge și gloriifică virtuțile abstractizării matematice? În epoca lui Leonardo, în știință au loc schimbări complexe, de care nu este conștient, și încearcă să comenteze doar prin note scurte sau aforisme laconice Leonardo este un adevărat fiu al Renașterii și, ca atare, nu a putut în niciun fel să pună bazele învățăturilor lui Galileo Spre deosebire de autoritate și tradiție, Leonardo crede că experiența este un mare profesor; tocmai în școala experienței putem înțelege natura, și nu prin transmiterea și repetarea reflexelor ei palide în cărți: "cunoașterea este copilul experienței", și nu prin construcții teoretice arbitrare, deși întruchipând probleme de ordin superior: " Mai bine o mică precizie decât o mare minciună", spune Leonardo Și din nou: "Minciuna este atât de disprețuitoare încât, chiar dacă Leonardo da Vinci vorbește despre lucruri divine, îi lipsește de harul divin, iar adevărul este atât de desăvârșit încât, chiar dacă se extinde la chestiuni de jos, depășește incomparabil incertitudinea și falsitatea asociate raționamentului măreț și înalt Dar tu, care trăiești în vise, preferi rafinamentele sofisticate și frauda comercială în mare și abstract, decât o descriere strictă a firescului și nu imediat dată Deci, pentru a înțelege natura, trebuie să te întorci la experiență Nu vom fi departe de adevăr dacă presupunem că Leonardo pleacă de la o experiență problematică; prin raționament el dezvăluie cauzele; apoi, pentru a testa raționamentul, se întoarce din nou la experiență Dacă natura obține rezultate din anumite cauze, omul trebuie să se întoarcă de la rezultate la cauze Pentru a dezvălui aceste cauze, este nevoie de "matematică" - o știință care dezvăluie relațiile de necesitate dintre diversele fenomene, adică cauze "care nu s-au manifestat niciodată prin experiență" "Necesitatea", repetăm încă o dată după Leonardo, "este baza și creatorul naturii, căpăstrul și modelul ei etern " Leonardo afirmă: "Un non-matematician nu va împărtăși principiile mele" Și din nou: "Cine condamnă cea mai înaltă precizie a matematicii se hrănește cu confuzie și nu va pune niciodată capăt contradicțiilor învățăturilor sofisticate, din care nu se pot învăța decât certuri eterne " Natura este reglementată de o ordine măsurabilă, care se regăsește în relația cauzală dintre fenomene Tocmai această necesitate exclude orice forță metafizică sau magică, orice interpretare care precede experiența și încearcă să subordoneze natura unor principii străine acesteia Această necesitate se identifică în cele din urmă cu necesitatea inerentă raționamentului matematic, care exprimă relațiile de proporționalitate care constituie legi "Rezonabilitatea" naturii se dezvăluie în "proporții", care se găsesc nu numai în numere și măsurători, ci și în sunete, scale, timp, spațiu și în orice altă forță naturală "(N Abbagnano) În mecanică, Leonardo a ajuns aproape să înțeleagă principiul inerției, "a ghicit principiul adunării forțelor și principiul unui plan înclinat, pe care l-a adoptat ca bază pentru explicarea zborului păsărilor Este surprinzător că aceste presupuneri nu au rămas doar pe plan teoretic Renașterea italiană nivel com Au existat încercări de implementare a acestora, sau măcar de proiectare tehnică" (L Geymonat) Fiind versat în hidraulica aplicată, Leonardo avea o înțelegere clară a principiului vaselor comunicante Proiectele sale în domeniul hidraulicii sunt numeroase Același lucru se poate spune despre arta fortificației, crearea de arme, producția de textile, tipărirea A obținut noi rezultate în geologie (explicând, în special, originea fosilelor), în anatomie și fiziologie Interesul său pentru anatomie s-a explicat prin dorința de a înțelege mai bine natura pentru a îmbunătăți întruchiparea ei artistică Este imposibil să separăm omul de știință de artistul din Leonardo Da, acest lucru nu este necesar, pentru că pentru el pictura este o știință, în plus, este culmea științelor Pictura are o valoare cognitivă, iar artistul trebuie să aibă cunoștințe în domeniul diverselor științe (anatomie, geometrie etc ) dacă vrea să pătrundă în tainele naturii: "O, contemplativ, nu te lăuda că cunoști Venda, care sunt ghidați de natura însăși; dar bucură-te de faptul că știi rostul lucrurilor, înscris în mintea ta Bernardino Telesio: studiul naturii după propriile sale principii Viața și arta Bernardino Telesio s-a născut în la Cosenza La începutul vieții, a primit o bună educație umanitară Unchiul său, Antonio Telesio, om de litere, a devenit primul său profesor Bernardino și-a însoțit unchiul la Milano, iar apoi la Roma, unde în a fost capturat de soldați în timpul celebrei "robie romane" și eliberat doar datorită intervenției unuia dintre compatrioții săi la două luni după capturare A plecat la Padova, unde tradiția discuțiilor lui Aristotel încă se păstrează și unde a studiat filosofia și științele naturii (în special medicina), și și-a încheiat studiile universitare în Bernardino Telesio După ce a primit o diplomă universitară, Telesio a trăit în diferite orașe din Italia și în cele din urmă s-a retras la mănăstirea fraților benedictini (se crede că aceasta a fost mănăstirea Seminar) Mai târziu, din până în , Telesio s-a bucurat de ospitalitatea familiei Carafa, ducii de Nocera În această perioadă, el a pus bazele sistemului său, a creat prima versiune a cărții "Despre natura lucrurilor conform propriilor sale principii" În , Telesio s-a stabilit la Cosenza, unde a rămas până în De aici a călătorit la Roma și Napoli, dar s-a întors constant la Cosenza; Aici a murit în A publicat primele două cărți ale lucrării sale Despre natura lucrurilor (De rerum natura) în , după numeroase îndoieli și consultări la Brescia cu Vincenzo Maggi, principalul reprezentant al aristotelismului din acea epocă Rezultatul pozitiv al întâlnirii cu Maggi, care din multe motive ar putea fi considerat un adversar ideal, l-a convins pe Telesio de actualitatea publicării Dar lucrarea integrală - în nouă cărți - a fost publicată abia în din cauza dificultăților financiare Celelalte scrieri ale lui Telesio sunt de natură secundară și se limitează la explicarea anumitor fenomene naturale ("Despre cutremure", "Pe comete", "Pe abur", "Pe fulger" etc ) Telesio a primit o mare faimă și, în plus, mult mai devreme decât au fost publicate scrierile sale Academia din Cosenza, din care era membru, a devenit cel mai activ centru de diseminare a învățăturilor sale Prieteni puternici și influenți l-au protejat de atacurile aristoteliștilor, deși nu au lipsit discuțiile și controversele Printre adepții lui Telesio s-a numărat și Campanella Necunoscut personal cu el, a vizitat Catedrala din Cosenza, unde se afla sicriul cu cadavrul "Marele Telesio" Campanella a devenit principalul succesor al operei lui Telesio Noutatea fizicii Telesio Sensul și valoarea ideilor lui Telesio depind de perspectiva luării în considerare a acestora Dacă luăm în considerare aceste idei din punctul de vedere al revoluției științifice a lui Galileo, concluziile nu vor diferi de cele deja făcute de Patrici (deși a plecat din baze diferite) Doctrină Renașterea italiană Telesio se dovedește a fi mai mult metafizică decât fizică, contrar intențiilor sale declarate În ochii unui om de atunci, ideile lui Telesio reprezentau una dintre cele mai radicale și progresive încercări de a crea fizica ca domeniu de studiu strict autonom, fără elementele magice ale Renașterii asociate tradiției hermetic-neoplatonice și metafizica aristotelică De remarcat că în lucrarea "Despre natura lucrurilor" nu există idei magice, mai mult, Telesio declară deschis că nu există nimic divin și demn de surprins în cărțile sale Dar Telesio are ceva în comun cu învățăturile magice - convingerea că totul în natură este plin de viață Aristotel (împreună cu peripateticii) considera fizica drept cunoștințe teoretice despre un tip special de ființă Metafizica (știința ființei sau a substanței în general) pentru Stagirit a fost o condiție prealabilă necesară pentru fizică Discuția despre substanța sensibilă s-a dezvoltat inevitabil într-o discuție despre substanța suprasensibilă, iar studiul substanței mobile s-a încheiat cu o dovadă metafizică a substanței imobile Telesio oferă o schiță clară a problemei El nu neagă (și vom vedea asta puțin mai târziu) nici Dumnezeul transcendent și nici sufletul intangibil, dar atât pe el, cât și pe celălalt le scoate tematic dincolo de limitele cercetării fizice Astfel, el afirmă autonomia naturii și a fundamentelor ei și, în consecință, autonomia studiului acestor fundamente Aceasta poate fi numită "reducere naturală" N Abbagnano, în monografia sa dedicată lui Telesio, atrage atenţia asupra acestui punct, precizând că o asemenea reducere se naşte din cerinţa de a găsi în toate lucrurile şi în fiecare dintre ele un principiu explicativ firesc, excluzând toate celelalte Titlul operei lui Telesio exprimă aceasta într-o frumoasă formulă sintetică: "Despre natura lucrurilor după propriile sale principii" (Der verum natura iuxta propria principia), ceea ce înseamnă: natura are în sine principiile structurii și explicației sale Omul, pentru a le cunoaște, nu are nevoie să facă altceva decât să facă însăși natura să vorbească, încredințându-i-se autodezvăluirea ei, întrucât el face parte din ea Într-adevăr, o persoană poate cunoaște natura, deoarece el însuși este natură De aici se naște preferința dată sentimentului, și nu altor mijloace de cunoaștere Bernardino Telesio Omul ca natură este receptivitate El are capacitatea de a cunoaște și înțelege ca parte sau element al naturii Telesio a fost primul care a proclamat energic autonomia naturii și primul care a încercat să o realizeze până la capăt printr-o cercetare atentă Încă o circumstanță merită atenție Telesio, după cum vom vedea, construiește fizica calitativă; cu toate acestea, el prevede și o perspectivă cantitativă, deși spune că este incapabil să o dezvolte El speră ca altcineva să o poată face, astfel încât - subliniază acest lucru - oamenii să devină nu doar "cunoscători", ci și "puternici" Vorbim despre două teme care mai târziu aveau să devină centrale: prima - în Galileo, iar a doua - în Bacon Principiile proprii ale naturii Telesio reconstruiește principiile fizicii pe baza sentimentului, convins că "simțirea" dezvăluie realitatea naturii, întrucât natura însăși, în esența ei, este viață și simțire Telesio apelează la hilozoism și panpsihism presocratic (teza despre animarea a tot ceea ce există) cu motive ionice (schema de interpretare a realității propusă de Anaximenes) Modelul lui nu sunt neoplatoniștii, ci mai degrabă fizicienii presocratici "Feeling" dezvăluie că principiile de bază sunt cald și rece, "cald" și "rece" Primul are un efect de expansiune, face lucrurile ușoare, le pune în mișcare Al doilea, dimpotrivă, produce condens și, prin urmare, îngreunează lucrurile și le împiedică să se miște Soarele este fierbinte și pământul este rece Dar soarele, ca tot ce este fierbinte, nu este doar căldură, la fel cum pământul nu este doar rece Căldura și frigul sunt necorporale și au nevoie de o masă corporală cu care să se poată reuni Prin urmare, concluzionează Telesio, există trei principii la baza tuturor lucrurilor: "Două forțe naturale care acționează - căldura și frigul și masa corporală, care este caracteristică ambelor forțe naturale și este capabilă să se extindă și să se răspândească, precum și să se îngusteze și să se condenseze și luați orice poziție potrivită pentru căldură și frig frig " Altfel, ființele nu s-ar putea transforma una în alta și nu ar exista unitate, care se găsește de fapt în natură Renașterea italiană În locul fizicii celor patru elemente și a conceptului de ființă ca unitate de materie și formă, susținută de Peripatetici, Telesio construiește o fizică conform căreia elementele și toate formele lucrurilor sunt derivate din principiile descrise mai sus Cele două principii active pătrund în toate corpurile, se contracarează reciproc, se resping și se înlocuiesc la rândul lor în corpuri, percepându-se reciproc Această capacitate de a percepe propriile acțiuni și stări în legătură cu acțiunile și stările altuia îl obligă să accepte ceea ce este asemănător și care conduce la propria conservare și să respingă contrariul Prin urmare, concluzionează Telesio, "toate ființele simt o legătură reciprocă" De ce, atunci, numai animalele au organe de simț? Animalele sunt ființe complexe, iar aceste organe funcționează ca căi prin care forțele externe pătrund în substanța simțită Lucrurile simple, tocmai datorită simplității lor, se simt direct, direct Deci, fizica lui Telesio se bazează pe cele mai simple "calități" - căldură și frig Dar în legătură cu aceasta, după cum sa menționat deja, el înțelege că este necesar să mergem mai departe pentru a determina "cantitatea" de căldură necesară pentru a crea diverse fenomene Și lasă acest studiu "cantitativ" pe seama adepților săi Omul ca realitate naturală Omul poate fi explicat ca orice altă realitate naturală Aristotel a explicat organismul animal ca o funcție a "sufletului care se simte" Desigur, Telesio nu poate accepta această teză, simte nevoia unei trăsături distinctive care să separe o persoană de orice altceva, de aceea recurge la ceea ce el numește "spiritul derivat din sămânță" (spiritus e semine eductus) Terminologia (care datează de la stoici) este în mod evident inspirată din tradiția medicală antică (cu care Telesio era bine familiarizat) "Spiritul", cea mai fină substanță corporală, este închis în corp ca propriul său organ Ca urmare, tot ceea ce Aristotel a explicat cu ajutorul "sufletului simțitor" este explicat prin "spirit" (amintim conceptul similar de "spirit" în Ficino; totuși, în acesta din urmă îndeplinește o funcție complet diferită) Telesio avertizează imediat: pe lângă "spiritul" din om, mai există ceva - "un fel de suflet divin și nemuritor" Acest lucru, totuși, contribuie la explicarea nu a caracteristicilor naturale, ci doar a acestora Bernardino Telesio care depăşesc natura sa şi pe care le vom discuta mai jos Telesio explică cunoașterea sub diferite forme prin intervenția "spiritului", care percepe schimbările și mișcările provocate în simțuri de lucruri Cu alte cuvinte, căldura și frigul, venind în contact cu organismul, provoacă mișcarea, expansiunea și contracția "spiritului", și astfel se naște percepția, adică conștientizarea modificărilor Înțelegerea crește din senzație sau, mai degrabă, din asemănarea dintre lucrurile percepute pe care le constatăm, a căror amintire o păstrăm și o extindem prin analogie la alte lucruri care nu sunt percepute în prezent De exemplu, când vedem un tânăr, mintea ne spune că va îmbătrâni Această "îmbătrânire" nu este percepută de noi, pentru că încă nu a venit, și de aceea nu poate provoca în noi un asemenea sentiment; cu toate acestea, ne putem "realiza" prin experiența trecută și comparând ceea ce am perceput înainte cu ceea ce percepem acum Telesio spune clar că nu disprețuiește deloc rațiunea, ba mai mult, că trebuie să avem încredere în rațiune, "la fel și în sentimente" Dar sentimentul este mai demn de încredere decât rațiunea, deoarece ceea ce este perceput prin sentiment nu necesită investigații suplimentare Matematica în sine, conform lui Telesio, se bazează pe sentimente, asemănări și analogii, așa cum sa explicat deja mai sus Moralitate naturală (etică) Latura morală a vieții umane, cel puțin la primul nivel, poate fi explicată prin principii naturale Bunul pentru o persoană, ca pentru orice creatură, este autoconservarea lui, iar răul este ceea ce îi dăunează și duce la distrugere Bucuria și tristețea sunt de asemenea incluse în această explicație prin conservare și distrugere Veselă este ceea ce încântă "duhul"; dar ceea ce îi place "duhului" este ceea ce îl animă și creează astfel o putere plină de har Este trist că asuprește și suprimă "duhul"; dar ceea ce asuprește spiritul este ceea ce îi este dăunător Astfel, bucuria este un "sentiment de conservare", iar tristețea este un "sentiment de distrugere" Bucuria și tristețea au o sarcină funcțională clară Bucuria nu poate fi scopul final spre care ne străduim, este un mijloc de a ajuta la atingerea acestui scop, care este, așa cum am făcut deja Renașterea italiană spus, autoconservare În general, tot ceea ce dorește o persoană are ca scop o astfel de conservare Iar virtuțile, dacă sunt considerate din punct de vedere firesc, sunt îndreptate spre atingerea aceluiași scop, deoarece contribuie la păstrarea și îmbunătățirea "spiritului" Transcendența divină și sufletul ca ființă suprasensibilă Telesio, după cum am observat deja, folosește reducerea naturalistă pentru a explica realitatea naturală, dar el este departe de a acorda acestei reduceri un statut metafizic Este de netăgăduit că Dumnezeu, ca Creator, se ridică deasupra naturii, dar Telesio neagă nevoia de a se întoarce la El în cercetarea fizică În acest sens, este interesant de observat că Telesio îl condamnă pe Aristotel pentru că este prea metafizic, dar în fizică ridică o obiecție exact opusă Conceptul de Dumnezeu, redus de Aristotel la funcția de "mașină cu mișcare perpetuă", este complet nesatisfăcător Telesio scrie direct că Aristotel "provoacă nu numai critici, ci dezgust" Mișcarea cerului ar putea fi cauzată de însăși natura lui Dumnezeu nu este aici În orice caz, este mult mai bine să ne imaginăm că Dumnezeu nu arată o astfel de activitate Este inacceptabil ca Aristotel să refuze să aibă încredere în Dumnezeu în raport cu oamenii Astfel, Dumnezeu Telesio este Dumnezeul biblic, Creatorul și conducătorul lumii Această "natura", aranjată după cum am văzut, și destinul cel mai înalt al oamenilor în comparație cu toate celelalte creaturi depind de activitatea Sa creatoare De la Dumnezeu vine "mintea dată de sus", sufletul inteligent nemuritor Sufletul este una cu trupul, si mai ales cu "spiritul" natural, fiind forma lui Prin spirit, omul cunoaște și dorește cu pasiune ceea ce contribuie la conservarea lui naturală; "cu mintea dată de sus", el cunoaște și luptă pentru mântuirea divină, nu naturală, ci veșnică Prin urmare, în om există două aspirații și două intelecte Prin urmare, el este capabil să înțeleagă nu numai binele tangibil, ci și eternul și să-l dorească (mulțumită liberei alegeri) și să nu cedeze forțelor lumii materiale, ci să păstreze spiritul curat, luptă spre asemănarea cu Creatorul Această "minte" - Mens superaddita (minte aditivă) - Giordano Bruno / are legătură cu activitatea religioasă a unei persoane și se remarcă prin specificul său în ordinea mondială Interpreții au văzut adesea în predarea lui Telesio digresiuni, concesii (aparent făcute de dragul de a fi de acord cu adversarii - pro bono pacis) și, în orice caz, teze care contraziceau "naturalismul" lui De fapt, totul nu este așa Originalitatea sa constă tocmai în încercarea de a împărți clar domeniile de studiu Se poate face o analogie cu Galileo, care a marcat granița dintre știință și religie: datoria primului este de a arăta cum funcționează raiul (după propriile sale legi speciale), iar a doua este cum să ajungi în rai (crezând și acţionând conform credinţei) Giordano Bruno: Religia ca metafizică a infinitului și "entuziasmul eroic" Viața și arta Giordano Bruno sa născut la Noli în La botez i s-a dat numele Philippe; a primit numele Giordano în mănăstirea San Domenico din Napoli destul de tânăr, iar din a devenit preot Chiar și în anii studenției, caracterul său rebel s-a manifestat, iar în s-a declanșat împotriva lui un proces, care a rămas neterminat În , a fost deschis un nou dosar, nu atât din cauza suspiciunii de erezie, cât din cauza uciderii unuia dintre tovarășii călugări care îl denunțaseră De fapt, suspiciunea era nefondată Dar situația s-a complicat atât de mult încât Bruno a fost nevoit să fugă la Roma, indiferent de gradul monahal, apoi în Nord (Genova, Noli, Savona, Torino, Veneția), iar apoi în Elveția, la Geneva, unde a devenit aproape de cercurile calviniste Dar curând a avut dezacorduri cu teologii calvini Din Bruno a trăit în Franța Primii doi ani i-a petrecut la Toulouse, iar în s-a mutat la Paris, unde a reușit să atragă atenția lui Henric al III-lea, de la care a primit protecție și sprijin / Renașterea italiană În , în alaiul ambasadorului francez, a plecat în Anglia, unde a locuit mai ales la Londra A petrecut ceva timp și la Oxford, dar acolo s-a certat cu profesorii universitari, pe care îi considera "pedanți" Documentele descoperite recent arată că savanții de la Oxford l-au acuzat de plagiat, folosind în prelegerile sale idei împrumutate de la Ficino (doctrina magico-ermetică) În s-a întors la Paris, dar curând a simțit că nu se mai poate bucura de protecția regelui și, după o încăierare violentă cu adepții lui Aristotel, a fost forțat să fugă De data aceasta a ales Germania luterană În , Bruno s-a stabilit la Wittenberg, unde a lăudat public luteranismul Dar nici el nu a stat mult aici În , a încercat să-l curteze pe împăratul Rudolf al II-lea de Habsburg, dar fără rezultat Câteva luni mai târziu s-a întors în Germania, unde în s-a alăturat comunității luterane din Helmstadt, de unde a fost expulzat un an mai târziu În , filozoful s-a mutat la Frankfurt, unde și-a publicat trilogia - trei poezii lungi în latină La Frankfurt, a primit o invitație prin intermediul vânzătorilor de cărți de la celebrul venețian Giovanni Mocenigo, care dorea să studieze mnemonica, în care Bruno știa multe A acceptat din neatenție invitația și s-a întors în Italia în În același an, Mocenigo l-a denunțat pe Bruno la Sfântul Oficiu În , la Veneția a început procesul lui Bruno, care s-a încheiat cu condamnarea sa În , la Roma, filozoful s-a prezentat din nou în fața curții După încercări nereușite de a-l convinge să retragă unele dintre aceste teze, Bruno a fost condamnat să fie ars pe rug, care a fost executat la Campo dei Fiori (Câmpul de Flori) la februarie Bruno nu a renunțat la părerile sale filozofice și religioase și a murit, afirmându-le chiar cu moartea "A murit pentru ca filosofia lui să poată trăi În acest fel, a contestat, iar procesul a fost reluat: a fost continuat de conștiința poporului italian, care i-a condamnat pe cei care l-au ucis "(A Guzzo) Lucrările lui Bruno sunt numeroase Printre acestea merită o mențiune specială: comedia "Sfeșnic" (Candelaio, ), "Despre umbrele ideilor" (De umbris idearum, ), "Sărbătoarea cenușii" (Sepa de le Ceneri, Giordano Bruno ), "Despre cauză, început și unu" (De causa, principio et uno ), "Despre infinit, univers și lumi" (De G in finito, universe e mondi, ), "Expulsionarea triumfătorului Bestia" (Spaccio de la bestia trionfante, ), "Despre entuziasmul eroic" (De gli eroici furori, ), "Despre cel mai mic" (De minimo, ), "Despre monada" (De monade, ), "Despre incomensurabil și incalculabil" (De immenso et innumerabilibus, ) Caracteristicile ideilor principale ale lui Bruno Pentru a înțelege filozoful, este necesar să identificăm baza gândurilor sale, sursa conceptelor și spiritul care le dă viață Care este această bază, sursă, spiritul lui Bruno? Studiile recente aruncă lumină asupra acestor întrebări Cifrul ideilor lui Bruno este în caracterul lor magico-ermetic Bruno calcă pe urmele filozofilor Renașterii, dar nu reușește să rămână în cadrul ortodoxiei creștine Mai mult, ideile lui Bruno pot fi înțelese ca un fel de gnoză renascentist cu elemente de religiozitate egipteană, caracteristice scrierilor ermetice Neoplatonismul servește ca bază și cadru conceptual pentru acest tip de viziune religioasă Confirmare documentară în acest sens este studiul recent al lui F A Yeats (în cartea deja citată Giordano Bruno and the Hermetic Tradition) (Giordano Bruno e la tradizione ennetica), care dezleagă multe noduri în interpretarea operelor lui Bruno hermetic el a fost un sigilant de tipul cel mai radical, cu o misiune magico-religioasă specială " Ce încerca Bruno să facă? Este foarte simplu, notează Yates El readuce magia renascentist la originile sale păgâne, abandonând încercările slabe ale lui Ficino de a dezvolta o magie inofensivă, ascunzându-și sursa principală, "Asklepius" (care a fost condamnat de Sfântul Augustin pentru crearea idolilor și amuletelor) Hermetismul creștin fără Asclepius, după Bruno, este ridicol Este necesar să se restabilească cultul zeilor naturali ai Greciei și religia, cu ajutorul cărora egiptenii au înțeles ideile divine, Soarele inteligent, Cel al neoplatoniștilor Iată cum citează Bruno în Exil plângerea lui Asclepios în ultima sa profeție: "Tu nu știi, Asclepios, că, ca Egi Renașterea italiană animalul de companie este imaginea cerului deci pământul nostru este templul lumii Dar, vai, va veni vremea când va deveni clar că Egiptul a încercat în zadar să fie un gardian gelos al divinului O, Egipt, Egipt, vor rămâne numai legende ale religiilor tale Întunericul va fi preferat luminii, moartea va fi considerată mai folositoare decât viața, nimeni nu-și va ridica ochii la cer, credinciosul va fi privit ca un nebun, un hulitor considerat prudent, puternic puternic, cel mai rău cel mai bun Și, credeți-mă, cel care preferă rațiunea religiei va fi condamnat la moarte; pentru că va fi o curte nouă, legi noi, nu va fi nimic sacru, nimic venerat: nu se va auzi niciun cuvânt vrednic de cer și de locuitorii raiului Vor rămâne doar îngerii căzuți, care, amestecându-se cu oamenii, îi vor sili pe nefericiți la insolență în orice rău, de parcă ar fi drept; vor începe războaiele, jaful, înșelăciunea și tot ce este contrar sufletului și dreptății firești: va veni bătrânețea, dezordinea lumii, pierderea credinței Dar fii liniştit, Asclepie, că după ce se vor întâmpla toate acestea, Tatăl şi Domnul Dumnezeu, stăpânitorul lumii, patronul atotputernic va pune capăt, fără îndoială, urâţeniei, chemând lumea la chipul ei originar "Egiptismul" lui Bruno este o "religie bună", distrusă de creștinism, la care ar trebui să se întoarcă, profetul căruia se simte, acceptând misiunea de resuscitator Ultimul fragment din opera lui Yeats completează tabloul acestei noi exegeze: "Astfel Bruno respinge toate încercările lui Ficino de a construi o formă de teologie în care teologii și magicienii antici sunt înscriși în platonismul creștin În Corpus Hermeticum, Bruno a văzut religia egipteană în forma neoplatonică a experienței teurgice și extatice, ca o ascensiune către Unul Așa au interpretat neoplatoniștii antichității târzii tradiția egipteană Nu găsim însă la Bruno o imitație sclavă a acestui tip de neoplatonism cu cultul său misterios El, desigur, a fost foarte influențat de Ficino și Pico, cu întregul aparat al asociațiilor cabalistice și creștine, sincretismul diverselor învățături filozofice și religioase, antice și medievale De asemenea, trebuie amintit că Giordano Bruno la sfârșitul secolului al XVI-lea a fost martorul manifestărilor tragice ale intoleranței religioase Atunci în religia ermetismului ei căutau toleranță, vedeau un drum care să ducă la unirea diferitelor secte, și nu la distrugerea lor reciprocă Dintre diferitele confesiuni ale hermetismului creștin, catolic și protestant, majoritatea Giordano Bruno a evitat magia În acest moment apare Giordano Bruno, care, luând ca bază hermetismul magic, prezice ceva de genul unei contrareforme egiptene, o întoarcere la tradiția egipteană, datorită căreia problemele religioase vor dispărea; în sfârșit, el apără reforma morală, subliniind importanța unor bune angajamente sociale, etici care îndeplinesc criteriile binelui public Este clar că Bruno nu a putut găsi un limbaj comun nici cu catolicii, nici cu protestanții (strict vorbind, este greu să-l numim creștin, pentru că în cele din urmă a pus sub semnul întrebării natura divină a lui Hristos și principiile de bază ale creștinismului) Tezele pe care le-a luat aici și colo au fost suporturi tactice pentru propria sa reformă De aceea a provocat în orice mediu, oriunde a predat, o reacție furioasă Nu se putea înscrie în nicio religie Scopul lui este să creeze o nouă religie Cu toate acestea, el era "beat de Dumnezeu" (expresia lui Novalis referindu-se la Spinoza) și "infinitul era începutul și sfârșitul lui" (cum spunea Schleiermacher despre Spinoza) Dar vorbim despre Divinul și Infinitul de tip neopăgân, exprimate în aparatul conceptual al neoplatonismului, în interpretarea lui Nicolae de Cusa și Ficino Arta memoriei (mnemonică) și arta magico-ermetică Primele lucrări ale lui Bruno sunt consacrate mnemonicii, iar printre acestea se remarcă tratatul "Despre umbrele ideilor" (De umbris idearum), scris la Paris și dedicat lui Henric al III-lea Arta memoriei este foarte veche Oratorii romani recomandau, pentru o mai bună memorare a discursurilor, să asocieze structura și succesiunea conceptelor și argumentelor cu succesiunea ridicării unor părți ale clădirii La mijlocul secolului, Raymond Lull, așa cum sa menționat deja, nu numai că a dedus regulile mnemonicii, menite să faciliteze memorarea prin identificarea clară a tiparelor mentale, dar a încercat și să le coordoneze cu structura realului În Renaștere, mnemonica a primit o nouă dezvoltare, iar Bruno a atins apogeul în lucrări Renașterea italiană F Yeats rezumă astfel conceptul renascentist al mnemonicii și contribuția lui Bruno la acesta: "În timpul Renașterii (arta mnemonicii) a fost moda printre neoplatoniști și hermetici Metoda de fixare a principalelor imagini și arhetipuri în memorie și-a asumat ordinea cosmică în sine ca un sistem de localizare mnemonică și, prin urmare, a necesitat o cunoaștere profundă a universului Această concepție este evidentă deja în acel pasaj din De vita coelitus comparanda, De vita coelitus comparanda, unde Ficino scrie că imaginile și culorile planetare s-au imprimat în memorie ca și cum ar fi fost reproduse pe tavanul unei încăperi (pe fresce, conform canoanelor din corespondențe magico-simpatetice), au servit proprietarului lor principiul organizator al tuturor fenomenelor pe care le-ar întâlni la ieșirea din casă Experiența ermetică a reflectării universului în minte stă la baza memoriei magice, iar metoda de urmărire a acestei experiențe fixată în memorie imagini-arhetipuri activate într-un mod magic Folosind imagini sau talismane magice, magicianul spera să cunoască și să dobândească putere cosmică prin organizarea magică a imaginației, să devină un supraom, rămânând în armonie cu cosmosul Această transformare specială a artei clasice a memoriei își are istoria înaintea lui Bruno, dar cu el atinge punctul culminant Bruno, în Despre umbrele ideilor, se alătură clar lui Hermes Trismegistus, care era convins că religia "egipteană" este mai bună decât cea creștină, întrucât este o religie a minții, realizată în depășirea cultului soarelui, a vizibilului imaginea soarelui ideal, care este intelectul "Umbrele ideilor" nu sunt tangibile, ele sunt mai degrabă (în contextul lui Bruno) "imagini magice", strălucire a minții divine, copii ale cărora sunt lucruri tangibile Prin dobândirea acestor "imagini magice", se poate obține o matriță a universului în minte, ceea ce înseamnă nu doar o amintire uimitoare, ci și activarea tuturor abilităților umane În continuare, lucrarea prezintă o serie de imagini pe baza cărora Bruno organizează sistemul de memorie, după Ficino, pe baza lui Plotin Așadar, Bruno din perioada pariziană apare ca un reformator al tradiției magico-ermetice Dar împăcarea acestei doctrine cu dogma creștină, pe care o căuta Ficino, nu-l mai îngrijorează, s-a hotărât să meargă până la capăt Giordano Bruno] Universul lui Bruno și semnificația lui După Franța - cea mai semnificativă etapă din cariera lui Bruno - a venit rândul Angliei, unde a scris și publicat dialoguri italiene, care sunt cele mai bune din opera sa Înainte de a vorbi despre conținutul lor (a fost dezvoltat și aprofundat în continuare în poezii în latină scrise și publicate în Germania), merită să ne amintim cum a apărut Bruno în fața oamenilor de știință englezi de la Universitatea Oxford Documente descoperite recent (găsite de R McNulty) ne vorbesc despre subiectele prelegerilor lui Bruno la Oxford și despre reacția publicului El a expus imaginea copernicană a universului, conceptul heliocentric al infinitului cosmosului, legându-l de magia astrală și cultul solar propus de Ficino Dar unul dintre savanți "a constatat că atât prima cât și a doua prelegere au fost împrumutate, aproape cuvânt cu cuvânt, din lucrările lui Marsilio Ficino" (în special, din opera lui De uita coelitus comparanda) A izbucnit un scandal, care l-a obligat pe Bruno să se retragă rapid de "pedanții gramaticali" de la Oxford, care nu înțelegeau nimic în raționamentul său El a creat imaginea unui magician renascentist care deține o nouă religie "egipteană" într-o revelație ermetică, un cult al lui deus in rebus, Dumnezeu prezent în lucruri În "Exilul" tema "egipteană" este intensificată, iar "cel mai înțelept Mercur Egipteanul", adică Hermes Trismegistus, acționează ca o sursă de cunoaștere Ideea de "Dumnezeu în lucruri" și magia, înțeleasă ca înțelepciune, se întorc la "soarele inteligent", care este revelat lumii într-o măsură mai mare sau mai mică "Magia", clarifică Bruno, "în măsura în care se referă la supranatural, este divină; iar în ceea ce este îndreptat spre contemplarea naturii și spre dezvăluirea secretelor ei, este firesc; și acționează ca un mediator matematic în ceea ce privește raționamentul și acțiunile sufletului la granița dintre corporal și spiritual, spiritual și intelectual "Egiptianismul" lui Bruno este forma religiei păgâne pe care dorește să întemeieze reforma ordinii morale Dar care sunt fundamentele sale filozofice? Am subliniat în repetate rânduri că vorbim în esență despre fundamentele împrumutate din neoplatonism, cu accente enfatic panteiste, despre ideile școlii eleatice și despre temele Avicebron Renașterea italiană Mai presus de toate, Bruno pune "cauza", sau cel mai înalt "început", numit și de el Supraminte, din care vine totul, dar care în sine rămâne de necunoscut pentru noi Întregul universum (universul) este o consecință a acestui început; dar din cunoașterea efectului este imposibil să se obțină cunoașterea cauzei, la fel cum este imposibil să se treacă de la statuie la imaginea sculptorului - creatorul ei Acest început nu este altceva decât Barajul Unic Bruno scrie: "Din substanța divină, atât pentru că este infinită, cât și pentru că este infinit de departe de rezultatele activității noastre discursive, nu avem decât rămășițe (spun adepții lui Platon); efect pe termen lung (spunem peripateticii); veșminte (să spun cabaliștii); înapoi și înapoi (talmudiștii spun); oglinzi, umbre și ghicitori (spune Apocalipsa) " Comparația cu o statuie este în mare măsură inadecvată, adaugă Bruno, căci statuia, fiind o lucrare terminată, poate fi pe deplin cunoscută; universul este infinit și, prin urmare, "este greu să cunoști prima cauză și începutul după efectul ei" Dar nu în metafizica creaționismului, ci în contextul gândirii plotiniene, aceste afirmații au sens Ca și la Plotin, Rațiunea vine de la începutul cel mai înalt, așa că, prin analogie, Bruno vorbește despre Rațiunea universală, dar o înțelege în spiritul imanentismului, ca "rațiune în lucruri", aceasta este capacitatea Sufletului lumii Toate formele de materie provin din ea, constituind o unitate inseparabilă cu ea: "Iată ce vrea Nolan, Mintea care dă viață tuturor, numită (așa) de pitagoreici Acesta este Timeu, dătătorul de forme; Sufletul ca început formal, numit de ei izvorul formelor; materia din care orice lucru este creat și modelat este depozitul de forme Astfel, în comparație cu adepții lui Aristotel, Bruno a înțeles structura hilomorfă a realității într-un mod cu totul diferit: formele structurează dinamic materia care se mișcă în direcții diferite, tocmai pentru că totul este spiritualizat, totul este viu În fiecare lucru există un suflet mondial, iar în suflet există o minte universală, o sursă eternă de forme care se reînnoiesc constant Bruno vorbește despre viața sufletului și a minții universale, care este Dumnezeu, sau Divinul, în timp ce în scrierile lui Telesio pan-vitalismul, în cadrul destul de restrâns al senzaționalismului, își are rădăcinile în învățăturile presocraticilor Pentru Telesio, Dumnezeu este transcendent și viață Giordano Bruno / puterea pe care Dumnezeu a dat-o materiei nu are nimic de-a face cu viața divină; cu Bruno, Dumnezeu devine imanent, iar viața cosmosului devine viață divină sau expansiunea ei infinită Prin urmare, devine clar cum în acest context coincid conceptele despre Dumnezeu și natură, formă și materie, acțiune și forță, astfel încât Bruno ar putea scrie: "De ce devine ușor să acceptăm până la urmă că totul, în conformitate cu substanța, este unul, adică, și era înțeles de Parmenide, interpretat vulgar de Aristotel Următoarea pagină, luată din On Cause, Beginning and One, este o bună recreare a imaginii lui Bruno despre univers "Deci universul este unul, infinit, nemișcat O posibilitate absolută, o acțiune, o formă sau suflet, o materie sau corp, un lucru, o ființă, un maxim și cel mai bun; care este de neînțeles; nu poate avea limite și sfârșit și, prin urmare, este nemărginit și infinit și, în consecință, imobil Nu se mișcă în spațiu, pentru că nu are nimic în afara lui spre care să se poată deplasa, pentru că este totul Nu apare; căci nu există altă ființă pe care să o dorească sau să o aștepte, din moment ce ea îmbrățișează toată ființa Nu se descompune; pentru că nu există alt lucru în care să fi ajuns, deoarece este totul Nu poate să scadă sau să crească pentru că este infinit; și nu poate fi nici adăugat, nici luat Infinitul nu are proporții Ea nu poate fi adusă într-o stare de spirit diferită, pentru că nu are nimic în afara ei de care să sufere sau să fie agitată În plus, pentru a înțelege întreaga sa ființă, unitatea ei în concordanță și imposibilitatea trecerii într-o altă și nouă existență sau în alte tipuri de existență, trebuie amintit că nu poate suferi modificări de nici un fel și nu poate avea ceva opus sau diferit care l-ar schimba, pentru că totul este coordonat în el Nu este materie, pentru că nu are și nu poate avea contururi, nu are și nu poate avea limite Nu este o formă, pentru că nu dă forme și contururi la nimic altceva, întrucât este totul, este maximul, este unul, este universalul Nu este măsurabil și nu este o măsură Este inaccesibil pentru înțelegere, pentru că nu este mai mare decât ea însăși Ea nu este cunoscută, pentru că nu este mai mică decât ea însăși Este incomparabil cu orice, pentru că nu este amândouă, ci unul și același lucru Deoarece este unul și același, nu are diferit Renașterea italiană esențe și, din moment ce nu are esențe diferite, nici nu are părți diferite; deoarece nu are părți diferite, nu este complex Este un fel de termen care nu este un termen, o formă care nu este o formă, o materie care nu mai este materie și un suflet care mai degrabă nu este un suflet: pentru că totul este imposibil de distins, iar universul este unul Infinitul tuturor și semnificația pe care Bruno l-a dat revoluției copernicane În conceptul lui Bruno, infinitul devine, după cum am menționat deja, un număr simbolic Dacă Cauza sau Primul Principiu este infinit, rezultatul trebuie să fie și infinit Prin urmare, Bruno scrie în Despre nemăsurat: "Divinul este complet inexplicabil pe plan fizic, numai în infinit, și numai în el se manifestă în propria sa universalitate, în conformitate cu nenumărate specii și conform aranjamentului infinit: peste tot începutul converge cu sfârșitul, iar centrul din toate părțile este conectat cu infinitul Ceea ce vine din etern, divin, după toată ființa, ca răspândire a bunătății infinite, este rezultatul atotputerniciei divine Pe această bază, Bruno susține nu numai ideea infinitității lumii în ansamblu, ci și (preluând gândurile lui Epicur și Lucretius) ideea existenței unor lumi infinite asemănătoare cu a noastră, cu alte planete și alte stele: "Și acesta se numește un univers infinit, în care există nenumărate lumi" Viața este infinită, individualitatea este infinită în noi, ca în toate lucrurile complexe A muri nu înseamnă a te evapora, căci "nimic nu dispare deloc"; a muri înseamnă doar a schimba întâmplător, în timp ce ceea ce se schimbă rămâne etern, neschimbat Dar de ce are loc această schimbare? De ce particularitatea, materia caută mereu o altă formă? Poate că ea caută o altă existență? Nu "o altă ființă" (care este deja mereu acolo), răspunde Bruno cu resurse, "ci un alt mod de a fi" Și tocmai aceasta este diferența dintre univers și lucrurile individuale din univers: "Primul include toată ființa și toate felurile de a fi; de lucruri fiecare are ființă, dar nu toate felurile de a fi Giordano Bruno În acest sens, Bruno constată că universul este sferic și în același timp infinit "Parmenide spunea că cel din toate părțile este egal cu el însuși și, după Melissus, este infinit; nu există nicio contradicție între ele, ci una, mai degrabă, o lămurește pe cealaltă Chipul ermetic al lui Dumnezeu sub forma "o sferă, cu un centru peste tot și fără periferie", devenită celebră grație Cusantului, i s-a potrivit miraculos lui Bruno Dumnezeu este totalitatea infinitului, pentru că totul este în totul și în fiecare parte a întregului Universul, ca derivat al lui Dumnezeu, este infinit, dar nu total infinit, pentru că este același în toate, dar nu complet în toate părțile sale (sau, în orice caz, nu poate fi infinit în același mod ca Dumnezeu, - cauza tuturor este în toate părțile): "Eu spun că universul este cu siguranță infinit, pentru că nu are margine, nici suprafață; Eu spun că universul nu este perfect infinit, pentru că fiecare parte a lui este finită și fiecare dintre nenumăratele lumi care intră în el este infinită Eu spun, Dumnezeu este cu siguranță infinit, pentru că El Însuși exclude orice sfârșit și fiecare atribut al Său este unul și sunt infinit de multe dintre ele; și spun că Dumnezeu este complet infinit, pentru că El este totul în întreaga lume și în fiecare parte a Lui este infinit și complet - în contrast cu infinitul universului, care este complet în toate, dar nu în toate părțile Acum suntem în măsură să înțelegem motivele pentru care Bruno a îmbrățișat cu entuziasm revoluția copernicană Într-adevăr, heliocentrismul: a) era în perfect acord cu gnoza hermetică, care dădea Soarelui (simbolul intelectului) un sens cu totul aparte; b) i-a permis să distrugă cadrul îngust al aristotelismului, postulatul finității universului, și să risipească toate "despărțirile cerești fantastice", înlăturând obstacolele pe calea către infinit "Entuziaști eroici" "Contemplarea" lui Plotin asupra Unului din Totul devine "entuziasmul eroic" al lui Bruno După ascensiunea către cunoaștere, urmează o coborâre, de la izvor la pârâu Dar la Bruno această contemplare se transformă într-un fel de "îndumnezeire", o dorință pasională de a fi una cu obiectul iubirii, iar extazul plotinian se transformă într-o experiență magică (Ficino a numit deja o persoană iubitoare "demnă" de "frenezia divină") Yeats scrie: "De ce Renașterea italiană ceea ce aspiră cu adevărat la experiența religioasă descrisă în lucrarea "Entuziaștii eroici" este gnoza ermetică, adică poezia de dragoste mistică a magicianului, creată de puterea divină, și el se străduiește să recâștige acest atribut al divinității, cu posibilități adecvate Acesta este jurnalul spiritual al unui om care se vedea pe sine ca un magician religios " În centrul lucrării se află mitul vânătorului Acteon, care, neavând timp să înceteze să o admire pe Diana, a fost transformat dintr-un vânător în căprioară, vânat care se vânează, și a fost sfâșiat de câinii săi Diana este un simbol al unei zeități imanente în natură, iar Actaeon simbolizează intelectul în căutarea adevărului și a frumuseții divine; câinii de pază sunt dorințe, iar ogarii lui Acteon (mai rapizi) simbolizează gândurile Deci, Actaeon este transformat într-un obiect de cunoaștere (joc), iar câinii săi (gândurile și dorințele) sunt transformați în vânători De ce? Da, pentru că adevărul căutat este în noi înșine și, după ce am descoperit acest lucru, descoperim vanitatea propriilor noastre gânduri și înțelegem, "găsind deja adevărul în noi înșine, că nu era nevoie să căutăm divinul în afara noastră " "Astfel, câinii - gânduri ale divinului", conchide Bruno, "devorează pe Acteon, ucidându-l ca pe o vulgarizare, eliberându-l de confuzia sentimentelor, de închisoarea cărnii; încât nu-și mai admiră Diana prin crăpături și ferestre, ci, după ce a distrus peretele, a putut vedea întregul orizont În vârful "entuziasmului" o persoană vede totul în întregime, pentru că a devenit posedat Concluzie Bruno, în cadrul filozofiei Renașterii, este cu siguranță cel mai complex dintre filosofi De aici și diversele interpretări ale învățăturilor sale În prezent, multe interpretări ale ideilor sale sunt în curs de revizuire A face din El precursorul savantului modern al erei revoluției științifice este ridicol, pentru că interesele lui erau de altă natură (magico-religioasă și metafizică), diferită de cea pe care se bazau ideile lui Copernic Este îndoielnic că Bruno a înțeles sensul științific al acestei doctrine De asemenea, este imposibil să dezvăluim aspectul matematic al scrierilor lui Bruno, deoarece matematica lui este aritmologia pitagoreică și, prin urmare, metafizica Tommaso Campanella Dar Bruno anticipează în mod surprinzător anumite poziții ale lui Spinoza, și mai ales ale romanticilor Intoxicarea lui Dumnezeu și infinitul, caracteristică acestor filozofi, este deja prezentă în scrierile lui Bruno În Schelling (cel puțin într-una dintre fazele dezvoltării sale) vom vedea unele dintre cele mai izbitoare trăsături de asemănare cu filozoful nostru Una dintre cele mai frumoase și emoționante lucrări ale lui Schelling se numește Bruno În general, opera lui Bruno marchează apogeul Renașterii și în același timp epilogul acestei perioade unice în dezvoltarea gândirii occidentale Tommaso Campanella: naturalism, magie și așteptarea neliniștită a unei reforme generale Viața și arta Figura lui Tommaso Campanella apare la sfârșitul Renașterii Tommaso Campanella s-a născut în la Stilo, în Calabria, la vârsta de cincisprezece ani a intrat în ordinul dominicanilor (la botez a fost numit Giandomenico, la momentul intrării în mănăstire și-a schimbat numele în Tommaso, în cinstea Sfântului Toma ) El seamănă mult cu Bruno Magician și astrolog, cuprins de neliniște și așteptarea transformărilor, încrezător în misiunea sa specială, neobosit în căutare, excepțional de educat, capabil să scrie și să rescrie la nesfârșit compoziții cu o putere nediminuată Într-un cuvânt, un vulcan trezit Tortura și închisoarea nu l-au rupt, iar el a scăpat de pedeapsa cu moartea doar pentru că a portretizat cu strălucire nebunia Acesta este singurul motiv pentru care nu și-a încheiat zilele ca Bruno După ce a trecut de foc, și-a petrecut jumătate din viață în închisoare, câștigând din nou și din nou încredere printr-o căutare neobosită a adevărului Succesul neașteptat pe pământul Franței a încununat ultimele zile ale vieții sale sumbre Biografii disting patru perioade: ) tinerețea unui revoluționar eșuat cu eșecul rebeliunii împotriva Spaniei; ) fără punct Renașterea italiană o pedeapsă lungă de închisoare la Napoli; ) o perioadă de reabilitare romană și ) o perioadă de mare succes în Franța Să luăm în considerare pe scurt aceste etape foarte semnificative Perioada tinereții este plină de aventură Nemulțumit de aristotelism și tomism, Campanella a recitit scrierile multor filozofi (atât vechi, cât și moderni) din Occident și Orient Lipsa unei discipline stricte în mănăstirile dominicane din sudul Italiei ia permis să participe la prelegeri la Napoli de către Giambattista della Porta, maestru al magiei În , a fost judecat pentru erezie și practicarea magiei și a petrecut câteva luni în închisoare și, fiind eliberat, în loc să se întoarcă la una dintre mănăstirile din provincie, așa cum i s-a prescris, a plecat la Padova, unde a sa întâlnit cu Galileo Au urmat încă trei procese: una la Padova ( ) și două la Roma ( , ) În cele din urmă a fost nevoit să se întoarcă la Stilo, cu interdicția de a predica și de a lua mărturisiri și cu obligația de a-și face scrierile mai ortodoxe Setea de reînnoire, visele de transformări religioase și politice, viziunile mesianice, împreună cu prognozele astrologice, l-au împins să pregătească o rebeliune împotriva Spaniei, care trebuia să marcheze începutul unui proiect grandios Dar în Campanella (trădată de doi conspiratori) a fost arestată, aruncată în închisoare și condamnată la moarte Aici începe a doua perioadă După cum am spus deja, Campanella a scăpat de moarte prefăcându-se nebună A fost supus unor teste severe pentru a stabili dacă boala lui a fost o simulare Filosoful a trecut prin ele cu o fermitate eroică Pedeapsa cu moartea a fost comutată în închisoare pe viață, care a durat de ani La început foarte sever, treptat a devenit din ce în ce mai tolerant, iar în final s-a transformat într-unul formal Campanella putea să scrie cărți, să corespondeze și să primească vizitatori În , regele Spaniei a ordonat eliberarea acestuia, dar libertatea a fost de scurtă durată, întrucât nunțiul (ambasadorul papal) a ordonat ca rebelul să fie transportat la Roma, în temnițele Sfântului Oficiu Dar aici soarta Campanellei se schimbă dramatic datorită mijlocirii lui Urban al VIII-lea - atât de mult încât, ca loc de detenție, el Tommaso Campanella îi pune la dispoziție nici mai mult nici mai puțin decât un loc în Palazzo În timp ce Campanella era închis la Napoli, simpatiile sale politice au rămas de partea Spaniei, în care a văzut o forță care ar putea realiza "reforma generală" dorită: dar la Roma, Campanella devine un francofil Prin urmare, când la Napoli, în , a fost descoperită o conspirație împotriva spaniolilor, organizată de unul dintre studenții lui Campanella, filozoful a fost nevoit să caute protecție de la ambasadorul francez la Paris Din Campanella locuiește la Paris Aici a fost lăudat și glorificat de mulți oameni învățați și nobili Regele Ludovic al XIII-lea i-a dat o pensie adecvată; filozoful s-a bucurat și de locația puternicului Richelieu Moartea l-a cuprins în Nici magia, nici arta astrologică nu i-au putut întârzia apropierea Dintre numeroasele lucrări ale lui Campanella, trebuie menționate: "Filosofia dovedită de senzații" ( ), "Despre senzația lucrurilor și a magiei" ( ), "Apărarea lui Galileo" ( , publicată în ), " Marele Epilog" ( - ), Orașul Soarelui ( ), impresionanta Metafizică în cărți (Campanella a făcut până la cinci ediții ale acestei lucrări, cea latină, publicată în la Paris, s-a redus la noi) şi imensa Teologie în de cărţi ( - ) După ce și-a petrecut cei mai buni ani din viață în închisoare, Campanella nu a reușit să-și creeze propria școală, iar când în Franța a reușit să primească recunoașterea, pe care anterior i-a fost refuzată, era deja prea târziu Gândul lui s-a dovedit a fi un fruct prematur Descartes a dominat scena intelectuală, iar avangarda era alături de el Natura și sensul cunoașterii filozofice și regândirea senzaționalismului lui Telesio Campanella a început cu conceptul de a fi Telesio, dar l-a regândit imediat Contactul direct cu natura prin simțuri a rămas singura sursă de cunoaștere și, prin urmare, ruptura cu cultura cărții este evidentă "Scrisoare către Monseniorul Antonio Quarenggo" ( ) conține câteva dintre principalele idei programatice ale lui Campanella "Părerea ta despre mine, că sunt deasupra sau egală cu Pico, este prea măgulitoare; Renașterea italiană Cred că mă măsori după măsura perfecțiunii tale Eu, domnul meu, n-am avut niciodată vreo favoare deosebită, ca Pico, care era un om foarte nobil și foarte bogat, și avea o belșug de cărți, și mulți profesori, și condiții pentru studiul filosofiei și o viață liniștită; toate acestea permit folosirea cea mai fructuoasă a minții înzestrate Dar m-am născut cu o soartă scăzută și, de la vârsta de de ani și până în ziua de azi a vieții mele, când împlinesc de ani în septembrie, am fost mereu persecutat și calomniat pentru că m-am opus lui Aristotel în scris acum ani Opt ani la rând am fost în mâinile dușmanilor și, pentru înțelepciune și pentru prostie, Rațiunea veșnică m-a salvat de șapte ori de la moarte inevitabilă; și chiar mai devreme mă trecusem în repetate rânduri în închisoare, încât nu pot număra nici măcar o lună de libertate deplină, cu excepția exilului; Am experimentat torturi incredibile, cele mai severe, frica și durerea nu mă părăsesc " "Asta este diferența dintre studiile mele de filozofie și cele ale lui Pico, învăț mai multe despre anatomie dintr-o furnică sau o iarbă (nu vorbesc despre cea mai uimitoare anatomie a lumii) decât din toate cărțile scrise de la creație a lumii până în zilele noastre, după ce am învățat să gândesc și să citesc cartea creațiilor lui Dumnezeu: urmând acest exemplu, corectez cărțile oamenilor, arbitrar și prost copiate Și asta mi-a permis să citesc cu ușurință toți autorii și să-i păstrez în memorie - dar pe care mi l-a făcut Atotputernicul; dar mai important, am învățat să le evaluez comparându-le cu originalul Într-adevăr, Pico avea o minte extraordinară; dar a fost un filozof pe baza cuvintelor altora mai degrabă decât a datelor naturii, din care nu a învățat aproape nimic; i-a condamnat pe astrologi pentru că nu s-au referit la datele experienței Și i-am condamnat din tinerețe, dar mai târziu am văzut că printre multele lor prostii și-a găsit adăpost cea mai înaltă înțelepciune și am arătat într-o carte dedicată acestor probleme (în Noua Metafizică) că logica aristotelică este impie; doar Parmenide a înțeles ceva din asta Pico, pe de altă parte, a acordat foarte puțină atenție moralității și politicii și s-a dedicat în întregime studiului religiei ebraice, punerii în discuție a cărților; dacă nu ar fi murit atât de devreme, ar fi devenit un cu adevărat mare înțelept, pentru că a strâns deja o cantitate imensă de material, dar nu a avut timp să o prelucreze " "Îl consider un om grozav mai mult pentru ceea ce a avut de făcut decât pentru ceea ce a făcut Și nu cred numai în el, ci și în orice altă minte care îmi va mărturisi ceea ce el Tommaso Campanella învăţate în şcoala naturii şi a artei, căci numai ele sunt în concordanţă cu Ideea primară şi Cuvântul, din care provin; dar când oamenii raționează din doctrine, le consider pe toate la fel de dezordonate; deoarece Sf Augustin și Lactantius s-au certat cu o sută de dovezi și opinii, iar un marinar le-a expus într-o minciună prin dovezi directe "Un astfel de raționament a adus mângâiere în sufletul meu; după ce am studiat toate sectele și religiile care au fost și sunt în lume, eu, după cum sper, m-am întărit pe mine și pe alții în adevăruri creștine și mărturii apostolice, am apărat creștinismul și aproape l-am eliberat de macchia-belism și de nesfârșitele îndoieli care ustură inimile într-o epocă întunecată, când filozofii și sofistii, credința, necredința și superstiția domnesc pe picior de egalitate și par să fie toți pe aceeași față Deci lui Boccaccio i se pare că este imposibil să distingem prin silogism care lege este mai adevărată - creștină, mahomedană sau evreiască; și toți scriitorii rătăcesc în jurul lipsei de Dumnezeu a lui Aristotel; și în școli există discursuri dubioase și delirante" Deci, a te angaja în filozofie înseamnă a învăța să citești "cartea lui Dumnezeu", creație, de visu - direct, sau mai bine, după cum spune el, per tactum intrinsecum ("prin atingerea interioară") - pătrunzând în lucruri Noua semnificație pe care Campanella o dă cunoștințelor senzoriale este exprimată sub forma unui simbol, interpretând pe care, el leagă "înțelepciunea" (sapienza) cu cuvântul "gust" (sapore): "din gustul care percepe senzația noastră" Apariția senzației presupune o interacțiune strânsă cu lucrul, iar gustul este descoperirea celor mai profunde într-un lucru prin scufundarea în el E Garen a fost cel mai bun în a surprinde nota mistică din acest raționament și noul sens pe care îl dobândește învățătura lui Telesio Garin scrie: "Acum nu este niciodată de prisos să insistăm asupra unui sens special al cuvântului simt, pe care Campanella, nu întâmplător, l-a adus în permanență mai aproape de punctul extrem al intuiției platonice, și deloc de percepția în spiritul lui Telesio; sau, dacă vrei, percepția în spiritul lui Telesio a fost transformată în termeni de înțelepciune intuitivă (înțelepciunea intuitivă - și un fel de atingere și gust divin care îți permite să cunoști lucrurile fără mișcare și conversație, așa cum a mai spus Platon ) Nu întâmplător această imagine provine direct din tradiția mistică musulmană, din sufism, și o întâlnim denotată prin aceiași termeni, deja în Renașterea italiană Gundisalvi, care a surprins transformarea arabă a lui Plotin și viziunea gustativă platoniciană Deci, suntem foarte departe de tradiția aristotelică cu prioritatea ei a sentimentelor ("nu există nimic în minte care să nu fi fost anterior în sentiment") Sentimentul aici are o semnificație diferită de ceea ce are în empirismul aristotelic și este prezentat ca penetrare și, prin urmare, interacțiune cu un lucru, adică cu conținutul intern al unui lucru, ca proces de auto-exprimare a lui Dumnezeu (adică Dumnezeu Care scrie o natură de carte), actul divin, care este A fi egal cu Puterea și Iubirea Aceasta nu este observarea cu reproducerea imaginilor, ci pătrunderea în procesul vieții universale, un sentiment de dulceață a vieții universului ("Aici, în lume, Dumnezeu Se exprimă prin Cuvânt " ) Bariera dintre interior și exterior dispare, deschizând dimensiunea lucrurilor în profunzime, datorită participării devenim identici cu Dumnezeu La fel ca Roger Bacon, empirismul se transformă în misticism autocunoaștere În reflecțiile sale asupra cunoașterii, în prima carte a Metafizicii, Campanella dă o infirmare a scepticismului, bazată pe cunoașterea de sine Este imposibil să nu observăm analogiile surprinzătoare cu celebra lucrare a lui Descartes Discourse on Method, scrisă în Metafizica lui Campanella, după cum sa menționat deja, a fost publicată la Paris un an mai târziu, dar a fost scrisă cu câțiva ani mai devreme "Cei care spun că nu știu dacă știu sau nu știu nimic greșesc", scrie Campanella De fapt, ei știu neapărat că nu știu și, deși aceasta nu este o creștere a cunoașterii, deoarece este o negație, la fel cum întunericul nu este viziune, ci imposibilitatea de a vedea, totuși sufletul uman diferă prin aceasta, că știe că nu știe că ea percepe că nu vede în întuneric și nu aude în tăcere Dacă ea nu ar percepe acest lucru, ar fi o piatră căreia nu-i pasă dacă este luminată sau nu "Dar următorul pasaj prezintă un interes deosebit:" Sufletul se cunoaște pe sine prin cunoașterea prezenței de sine și nu prin cunoaștere obiectivă (și anume prin reprezentarea unui obiect diferit de el însuși) la nivelul reflectării În primul rând, este cu siguranță adevărat că existăm, putem, știm și vrem, pentru Tommaso Campanella I în al doilea rând, este adevărat că suntem ceva, dar nu totul, și că putem ști ceva, dar nu totul și nu complet Când trecem apoi de la cunoașterea prezenței la detalii, cunoașterea obiectelor, apare incertitudinea pentru că sufletul este înstrăinat (vom vedea acum în ce sens) de cunoașterea de sine, iar obiectele nu se dezvăluie complet și distinct, dar parțial și neclar Și cu adevărat putem, cunoaște și dorim pe altul în măsura în care ne putem, cunoaște și ne dorim pe noi înșine " Există o analogie cu Descartes, dar planul metafizic general al lui Campanella pentru panpsihism este diferit Cunoașterea în sine pentru Campanella nu este apanajul unei persoane, asociată cu capacitatea sa de a gândi, este disponibilă pentru tot ceea ce este înzestrat cu viață și suflet Într-adevăr, toate lucrurile sunt înzestrate cu înțelepciune înnăscută, datorită căreia sunt conștienți de existența lor și sunt atașați de propria lor ființă ("îubesc" propria ființă) Această autocunoaștere este sensus sui, conștientizarea de sine Cunoașterea despre celălalt este "înțelepciunea dobândită", adică aceea care se dobândeşte în contact cu alte lucruri Fiecare lucru este schimbat de un alt lucru și cumva transformat, "înstrăinat" în alt lucru Cel care percepe nu simte căldură, ci se percepe pe sine, schimbat de căldură, nu o culoare, dar ca să zic așa, s-a pictat Conștiința "înnăscută", pe care fiecare ființă o are în sine, este ascunsă de cunoștințe suplimentare, astfel încât conștiința de sine (ca o consecință) devine, parcă, sensus abditus (sentiment ascuns), un sentiment ascuns cunoștințelor suplimentare În lucruri, sensus sui rămâne în mare parte ascuns; la om poate atinge un nivel considerabil de conștientizare; în Dumnezeu se descoperă în toată desăvârşirea ei De asemenea, trebuie remarcat faptul că Campanella, pe lângă sufletul-spirit, recunoaște în om o minte necorporală și divină Acesta a fost deja cazul lui Telesio, dar Campanella, urmând învățăturile neoplatoniștilor, atribuie rațiunii un rol complet diferit Ca și inteligibilul în lucruri, mintea asimilează căile și formele (ideile eterne), în conformitate cu care Dumnezeu le-a creat Există un pasaj în această doctrină a cărui originalitate merită o atenție specială Cunoașterea este atât pierdere, cât și câștig, câștig prin pierdere A fi înseamnă a ști Ei știu ce este (și ce se face) "Cine este totul, știe totul; Renașterea italiană cine este mic, știe mic În cunoaștere, suntem "înstrăinați" de noi înșine; dar în această "înstrăinare" dobândim ceva diferit de noi: " întrucât a deveni multe alte lucruri prin pasivitatea experienței înseamnă a-ți extinde propria ființă, adică a deveni mulți dintr-unul, cunoașterea este divină chiar și în pasivitatea experienței " Și iată unul dintre cele mai importante pasaje: " toți cunoscătorii sunt înstrăinați de propria ființă, ca și cum ar cădea în nebunie sau ar muri; ne aflăm în tărâmul morții" Garin este exact în a explica doctrina lui Campanella: "Așadar, a cunoaște înseamnă a muri, pentru că fiecare moarte este o tranziție în alta și fiecare schimbare este moartea a ceva Și întrucât crearea unui obiect este schimbare, este și moarte, chiar dacă este parțială; pătrunderea noastră în obiect este însoțită de conștientizarea noastră un sentiment interior, datorită căruia nu ne dizolvăm într-un lucru, ci rămânem noi înșine Dar tocmai aici are loc această trecere de la sentiment la cunoaștere, pentru care Campanella se luptă Dacă un obiect apare în simțire și - pasiv - este indicată o nouă limită, atunci aceasta înseamnă: atunci când murim, îl contemplăm pe Dumnezeu, care este prezent în toate lucrurile, atunci Ființa, care stabilește toate acestea, distruge negativitatea realității și devine cu adevărat real Atât învățarea, cât și cunoașterea, fiind o schimbare în natura a ceea ce este cunoscut, sunt într-un fel moarte și numai schimbarea în Dumnezeu este viața veșnică, pentru că ființa nu se pierde în marea nesfârșită a ființei, ci este înălțată Acest pasaj (ultimul citat de Garin) poate fi comentat și lămurit printr-un alt pasaj din Teologie: "Suntem cu adevărat într-un pământ străin, despărțiți de noi înșine; ne străduim cu pasiune să găsim o patrie, iar locul nostru este lângă Dumnezeu Metafizica lui Campanella: trei principii fundamentale ale ființei Cunoașterea, așa cum o înțelege Campanella, dezvăluie structura lucrurilor, "esența" lor Fiecare lucru constă "din potența ființei, a cunoașterii ființei, a dragostei de a fi" Acestea sunt "fundamentele ființei", care corespund într-un fel transcendentalelor din ontologia medievală Fiecare ființă, în măsura în care există, are următoarele trei principii fundamentale: ) potența ființei; ) tot ce poate Tommaso Campanella onoare, "știe" ce este; ) și dacă știe ce este, își "iubește" propria existență Acest lucru este dovedit de faptul că, dacă nu ar ști ce este, nu ar evita ceea ce o amenință și o distruge Cele trei "principii prime" sunt egale ca demnitate, rang și origine: fiecare dintre ele este prezent în celălalt și invers Evident, se poate vorbi și despre "fundamentele inexistenței", care sunt "neputința", "ignoranța" și "ura" "Principiile primordiale" menționate reprezintă finitul, deoarece fiecare finit este o potență, dar nu a tot ceea ce este posibil; potența ființei cunoaște, dar nu cunoaște tot ce poate fi cunoscut; Ea iubește și urăște în același timp Dumnezeu este cea mai înaltă putere, cea mai înaltă înțelepciune, cea mai înaltă iubire Creația repetă, pe diferite niveluri, tiparul triplu Aceasta este doctrina genezei a lui Augustin, pe care Campanella o extinde în sens panpsihic Panpsihism și magie Campanella, plecând de la învățătura lui Telesio despre animația universală a lumii, merge mai departe, amestecând cu neoplatonismul ideile născute din fantezia sa neînfrânată, și formulând astfel doctrina animismului magic Potrivit lui Campanella, lucrurile vorbesc și intră în comunicare directă Steaua, trimițându-și razele, își comunică "cunoașterea" Metalele și pietrele "se hrănesc și cresc, schimbând solul pe care s-au născut din cauza soarelui (cum se întâmplă atunci când se adaugă ierburi la lichior - atragându-l în ele însele prin vase), motiv pentru care diamantele cresc sub formă de piramide, cristale capătă o formă cubică " Există plante ale căror fructe devin păsări Există o "autogenerare" a tuturor ființelor vii, inclusiv a ființelor superioare, pentru că totul este în toate și, prin urmare, poate veni din orice Așa își expune Campanella ideea principală în lucrarea sa "Despre senzația lucrurilor și a magiei": "Așadar, întreaga Lume este simțire și viață, și suflet și trup, o statuie a Atotputernicului, creată spre gloria Lui putere, rațiune și iubire Nimic nu este în zadar În numele vieții Sale mărețe, se fac atâtea morți și se nasc atâtea vieți Pâinea moare în noi, iar sucul lăptos iese din ea, apoi este în mi- Renașterea italiană sângele este creat și creat, sângele dispare - și se creează carnea, nervii, oasele, spiritul, sămânța; există diverse morți și vieți, întristări și dorințe; dar ei ne servesc viața și nu ne întristăm pentru asta, ci ne bucurăm de ea Astfel, pentru întreaga lume, totul este bucurie și beneficii, și fiecare lucru este creat pentru orice și totul este pentru Dumnezeu spre slava Sa "Toate ființele vii din lume sunt ca viermii într-un animal și nu se gândesc la ceea ce simte lumea, așa cum viermii din intestinele noastre nu se gândesc la ceea ce simțim noi și că sufletul nostru este mai mare decât sufletul lor și ei nu sunt însuflețiți de sufletul universal fericit al lumii, ci fiecare are a lui, ca niște viermi din noi, care nu ne folosesc mintea și sufletul, ci au propriul spirit Omul este epilogul Lumii, admiratorul lui, vrea să-L cunoască pe Dumnezeu, Creatorul său Lumea este o statuie, o imagine, un Templu viu al lui Dumnezeu, pereții Templului sunt pictați cu conceptele Sale, împodobiți cu statui vii, simple în cer și complexe și slabe pe pământ și toți se îndreaptă spre El "Ferice de cel care citește în această carte și învață că totul este de la Dumnezeu, și nu din propriul lui capriciu, și învață arta divină a guvernării, prin care devine asemenea lui Dumnezeu, fiind de acord cu El că orice lucru este bun și rău în raport cu , el - maschează ceea ce este o comedie veselă pentru Creator și se bucură în tăcere, admiră, citește, cântă Dumnezeului infinit, nemuritor, Puterea întâi, Cunoașterea întâi și Iubirea întâi, de unde toată puterea, toată cunoașterea și toate iubirea vine, și ele există, se păstrează și se schimbă în conformitate cu scopurile sufletului universal, care învață de la Creator și simte arta Creatorului cuprinsă în lucruri și prin aceasta fiecare ființă este îndreptată către un scop măreț până când fiecare lucrul devine el însuși și arată orice alt lucru frumusețea ideii eterne În ceea ce privește arta reală a magiei, Campanella distinge trei forme ale acesteia: ) divină, ) naturală și ) demonică Primul este cel pe care Dumnezeu îl dă profeților și sfinților Aceasta din urmă, arta spiritelor rele, este condamnată de Campanella A doua, naturală, este "o artă practică care folosește proprietățile active și pasive ale lucrurilor naturale pentru a produce efecte uimitoare și neobișnuite, a căror cauză și metodă sunt în cea mai mare parte necunoscute" Campanella extinde magia naturală la panmagism, inclusiv tot felul de Tommaso Campanella arte, atribuindu-i ei toate descoperirile si descoperirile, precum inventarea tiparului, a prafului de pusca etc In numarul magicienilor sunt inclusi vorbitori si poeti: "acestia sunt cei doi magicieni" Dar, conchide Campanella, "cel mai mare act magic al omului este de a da legi oamenilor" "Orașul Soarelui" Acum suntem capabili să înțelegem "Orașul Soarelui" și semnificația lui Aceasta este suma viselor lui Campanella de a reforma lumea și de a elibera de răul care o asuprește, nu fără ajutorul instrumentelor puternice ale magiei și astrologiei Deci, aceasta este o fuziune de idei, în care s-au îmbinat toate aspirațiile Renașterii Iată o scurtă descriere a acestuia Orașul se află pe un deal care se înalță pe o câmpie spațioasă; este împărțit "în șapte cercuri uriașe, numite după cele șapte planete, de la una la alta se poate merge de-a lungul a patru drumuri și prin patru porți îndreptate spre cele patru puncte cardinale" În vârful dealului se înalță un templu rotund fără ziduri, dar având o boltă, "rezemat pe puternice coloane frumoase" Deasupra bolții este o cupolă cu o gaură "deasupra altarului", care se află în centru Deasupra altarului "nu este altceva decât o hartă destul de mare a lumii, pe care este înfățișat cerul și o alta pe care pământul În plus, toate cele mai mari stele ale cerului sunt înfățișate pe cerul cupolei, numele și proprietățile lor în relație cu lucrurile pământești sunt marcate, trei linii pentru fiecare șapte lămpi sunt întotdeauna aprinse acolo, câte planete Orașul este condus de un preot al cărui nume este Soarele, Campanella îl desemnează în manuscrisele cu semn astrologic, precizând că "în limba noastră se numește Metafizician", "capul tuturor în cele spirituale și pământești" El este asistat de Pon, Sin și Mor, care înseamnă "Puterea, Înțelepciunea și Iubirea", ei reprezintă principiile fundamentale ale ființei, iar fiecare îndeplinește îndatoririle după numele său Circumferințele zidurilor cetății sunt decorate cu figuri pe parcele istorice, atât în exterior, cât și în interior, care reprezintă imagini-simboluri ale tuturor lucrurilor și evenimentelor din lume Pe partea exterioară a ultimului cerc - "inventatorii legilor, științelor și armelor" și, în plus, "la loc de cinste - Iisus Hristos și cei doisprezece apostoli" Renașterea italiană În acest oraș, toate bunurile sunt comune (ca în Statul lui Platon) Viciile sunt învinse, sunt chiar și magistrați care guvernează virtuțile: "Toate virtuțile pe care le deținem au un conducător: una se numește Generozitate, cealaltă Generozitate, apoi Puritate (Integritate), Cetate, Justiție penală și civilă, Hărnicie, Adevăr , Caritate, Recunoștință, Compasiune etc " Deja din caracteristicile de mai sus este clar că acesta este un "oraș magic" (și oamenii de știință au indicat un model într-o carte binecunoscută despre magie intitulată Picatrix) Acesta este un oraș construit în așa fel încât să prindă cea mai mică influență binefăcătoare a stelelor Dar există și o fuziune sincretică a ideilor renascentiste Cele de mai sus sunt despre influența lui Platon În plus, după cum spune Campanella, locuitorii orașului "l laudă pe Ptolemeu și îl admiră pe Copernic" și (după cum știm deja) îl displace pe Aristotel, numindu-l pedant Filosofia pe care o predică este în mod firesc filosofia lui Campanella "Ei cred ceea ce a spus Hristos despre semnele stelelor, soarelui și lunii Proștii nu cred, dar sfârșitul tuturor va veni, ca un hoț în noapte Reînnoirea secolului pare să fie la sfârșit " Concluzie Estimările ideilor lui Campanella sunt contradictorii Nu se poate spune că lucrările sale sunt cunoscute și studiate până la capăt, așa cum merită Purtător de patimi, fiu vitreg al sorții, el ne aduce aminte de un fruct care nu s-a copt în timp Indicativ al ultimei perioade a operei sale - Paris I-a interesat pe cei ale căror gânduri erau îndreptate spre trecut sau către prezentul imediat, dar nu pe cei a căror ochi erau ațintiți spre viitor Mersenne, care s-a întâlnit și a discutat mult timp cu filozoful, a fost categoric: " nu ne poate învăța nimic în domeniul științei" Descartes a refuzat oferta lui Mersenne de a aranja o întâlnire cu Campanella în Olanda, scriind că știa deja destule despre el pentru a nu mai vrea nimic Într-adevăr, Campanella a supraviețuit timpului său; a fost ultimul dintre mohicanii Renașterii: viața lui a trecut sub semnul unei reînnoiri generale Partea a treia REVOLUŢIA ŞTIINŢIFICĂ Totuși, domnule Simplicius, înaintați argumente, ale dumneavoastră sau ale lui Aristotel, și nu vă referiți la texte sau autorități, pentru că conversația noastră este despre lumea senzuală, și nu despre cea de hârtie Galileo Galilei Nu fac ipoteze Într-adevăr, tot ceea ce nu se deduce din fenomene trebuie numit ipoteză, iar ipotezele, atât metafizice, cât și fizice, atât oculte, cât și mecanice, nu-și au locul în filosofia experimentală Isaac Newton Natura și legile ei erau ascunse în întunericul nopții Dumnezeu a spus: "Să fie Newton!" Și a devenit lumină Alexandru Pop Capitolul cinci REVOLUŢIA ŞTIINŢIFICĂ caracteristici generale Durata aproximativă de la data publicării lui Nicolaus Copernic Despre revoluțiile sferelor celesti (De Revolutionibus), adică din , până la activitatea lui Isaac Newton, a cărui lucrare Principiile matematice ale filosofiei naturale a fost publicată pentru prima dată în , numită de obicei perioada "revoluției științifice" Vorbim despre o mișcare puternică, care dobândește în secolul al XVII-lea trăsături caracteristice în lucrările lui Galileo, ideile lui Bacon și Descartes, și care ulterior vor fi completate în imaginea clasică newtoniană a Universului, asemănătoare unui mecanism de ceas Totul a început cu revoluția astronomică a lui Copernic, Tycho Brahe, Kepler și Galileo - cei mai importanți reprezentanți ai săi Influența lor semnificativă asupra "fizicii clasice" a lui Newton este evidentă Pas cu pas, imaginea lumii se schimbă, cu greu, dar în mod constant, stâlpii cosmologiei lui Aristotel-Ptolemeu sunt distruși Copernic plasează Soarele în centrul lumii în loc de Pământ; Tycho Brahe, adversarul ideologic al lui Copernic, elimină sferele materiale, care, conform vechii cosmologii, implicau planetele în mișcarea lor și înlocuiește ideea de cerc material (sau sferă) cu ideea modernă de o orbită; Kepler oferă o sistematizare matematică a descoperirilor lui Copernic și completează tranziția revoluționară de la teoria mișcării circulare a planetelor ("naturală" sau "perfectă" în vechea cosmologie) la teoria mișcării eliptice; Galileo arată eroarea de a distinge între fizica terestră și cea cerească, demonstrând că Luna este de aceeași natură cu Pământul și formulează principiul inerției; Newton, în teoria sa asupra gravitației, combină fizica lui Galileo și fizica lui Kepler: într-adevăr, din punct de vedere al mecanicii, se poate spune că teoriile lui Galileo și Kepler sunt deja foarte apropiate de rezultatele individuale obținute de Newton Cu toate acestea, în cei o sută cincizeci de ani care îl despart pe Copernic de Newton, nu numai imaginea lumii se schimbă Legat de această schimbare este o schimbare - de asemenea lentă, dureroasă, dar constantă - caracteristici generale idei despre om, despre știință, despre omul de știință, despre cercetare științifică și instituții științifice, despre relația dintre știință și societate, dintre știință și filozofie și dintre cunoașterea științifică și credința religioasă Pământul, după Copernic, nu este centrul universului creat de Dumnezeu pentru om, perceput ca culmea creației, ci un corp ceresc, ca și alții Dacă Pământul nu mai este un produs special al creației, dacă nu este diferit de alte corpuri cerești, nu ar putea fi că oamenii să locuiască și pe alte planete? Și dacă acest lucru este permis, atunci cum rămâne cu povestea biblică despre originea oamenilor din Adam și Eva? Dumnezeu, care a venit pe Pământ pentru a salva oameni, ar putea să-i elibereze și pe alții care nu sunt pământeni? Asemenea întrebări au fost deja prefigurate de descoperirea Americii "sălbatice", descoperire care, pe lângă faptul că aduce cu sine schimbări politice și economice, a dat naștere la inevitabilele probleme religioase și antropologice ale culturii occidentale, punând-o față în față cu "experiența altor culturi" Și când Bruno rupe granițele lumii și face universul infinit, gândirea tradițională se va confrunta cu nevoia de a găsi un nou scaun al lui Dumnezeu Imaginea lumii se schimbă, imaginea omului se schimbă, dar și imaginea științei se schimbă treptat Revoluția științifică constă nu numai în crearea de noi, diferite de teoriile anterioare ale universului astronomic, ale dinamicii, ale corpului uman sau chiar ale structurii Pământului Revoluția științifică este în același timp o revoluție a ideilor despre cunoaștere, despre știință Știința - și acesta este rezultatul revoluției, pe care Galileo o va explica cu o claritate extremă - nu mai este intuiția privilegiată a unui magician individual sau a astrologului luminat, nici un comentariu asupra autorității (Aristotel) care a spus totul Știința nu mai este o chestiune de "lumea hârtiei", ea devine studiul și dezvăluirea lumii naturale Această imagine a științei nu apare deodată, ci iese treptat din fuziunea haotică a conceptelor și ideilor în care se împletesc misticismul, hermetismul, astrologia, magia și mai ales temele neoplatonismului Vorbim despre un proces cu adevărat complex, care își găsește rezultatul cel mai evident în justificarea lui Galileo a metodei științifice și, în consecință, în dobândirea autonomiei de către știință față de credință și conceptele filozofice Discursul științific se califică ca atare atunci când este format, așa cum spune Galileo, pe baza "experienței senzoriale" și a "dovezilor necesare" "Experiență" Gali- revoluție științifică ley înseamnă "experiment" Știința este știință experimentală În experiment, oamenii de știință dobândesc judecăți adevărate despre lume Iar această nouă imagine a științei - ieșită din teorii controlate sistematic de experiment - "a fost actul nașterii unui tip de cunoaștere, înțeles ca un construct, capabil de îmbunătățire, ca urmare a cooperării minților Era nevoie de un limbaj strict special, necesar supraviețuirii și dezvoltării sale, în propriile instituții specifice Capacitatea cunoașterii de a crește nu se bazează pe o simplă respingere a teoriilor anterioare, ci pe înlocuirea lor cu altele mai largi, mai puternice din punct de vedere logic, cu potențial de a fi controlate Revoluția științifică "a deschis calea unor categorii, metode, instituții, moduri de gândire asociate cu fenomenul pe care am ajuns să-l numim știință modernă" (Paolo Rossi) Cea mai caracteristică trăsătură a revoluției științifice constă tocmai în metodă: ea necesită, pe de o parte, imaginație și capacitatea de a genera ipoteze și, pe de altă parte, controlul social asupra acestor presupuneri Știința este în mod inerent socială tocmai datorită metodei Ideea unei științe care este reglementată metodologic și accesibilă controlului public necesită noi instituții științifice - academii, laboratoare, contacte internaționale (amintim corespondența oamenilor de știință) Pe metoda experimentală se bazează autonomia științei; acesta din urmă își dezvăluie adevărurile independent de filozofie și credință Dar o astfel de independență se dezvoltă imediat într-o ciocnire, care devine o tragedie în cazul Galileo Când Copernic și-a publicat Despre revoluțiile sferelor cerești, teologul luteran Andrei Osiander s-a grăbit să scrie în prefața sa că teoria copernicană a contrazis cosmologia Bibliei și nu ar trebui privită ca o descriere adevărată a lumii, ci mai degrabă ca un instrument de prognoză Această idee va fi dezvoltată apoi de cardinalul Bellarmino, opunându-se lui Galileo și lui Copernic Luther, Melanchthon și Calvin se vor opune aspru teoriei lui Copernic Și Biserica Catolică, după procesul lui Galileo, îl va forța să renunțe la învățăturile sale Există o ciocnire a două lumi, două moduri de a înțelege realitatea, știința și adevărul Pentru Copernic, Kepler și Galileo, o nouă teorie astronomică nu este o presupunere pur matematică, nu doar un instrument de calcul util pentru îmbunătățirea calendarului, ci o descriere de încredere a realității, obținută folosind o metodă care nu cere garanții din exterior teoria lui Aristote caracteristici generale Devine "pseudofilozofie", dar Sfânta Scriptură nu ne informează deloc despre lume; poartă cuvântul mântuirii care dă sens vieții Alături de cosmologia aristotelică, categoriile, principiile și pretențiile esențialiste ale filozofiei aristotelice cad și ele în disgrație Galileo scrie: "Consider că căutarea esenței este o ocupație zadarnică și imposibilă, iar eforturile depuse sunt la fel de zadarnice atât în cazul substanțelor cerești îndepărtate, cât și cu cele mai apropiate și elementare; și mi se pare că atât substanța Lunii, cât și a Pământului sunt la fel de necunoscute, atât a petelor de pe Soare, cât și a norilor obișnuiți [Dar] dacă este în zadar să căutăm substanța petelor solare, asta nu înseamnă că nu putem investiga unele dintre caracteristicile acestora, de exemplu, locul, mișcarea, forma, dimensiunea, opacitatea, capacitatea de schimbare , formarea şi dispariţia lor " Deci, știința, pe măsură ce devine la sfârșitul unui lung proces de maturizare, fixează atenția nu asupra esenței sau substanței lucrurilor și fenomenelor, ci asupra caracteristicilor obiectelor și evenimentelor care pot fi obiectiv și, prin urmare, controlate și evaluate public Începând cu Galileo, știința intenționează să investigheze nu ce, ci cum, nu substanța, ci funcția Dacă noua știință a abandonat filosofia aristotelică, atunci nu trebuie să credem că este lipsită de presupuneri filozofice Și creatorii revoluției științifice înșiși au fost conectați - în diverse moduri - cu trecutul, de exemplu, se îndreaptă către ideile lui Arhimede și Galen Atât misticismul ermetic, cât și neoplatonic al Soarelui domină în lucrările lui Copernic, Kepler, îl întâlnim și la Harvey Ideea lui Dumnezeu, care cu calculul geometric întruchipează în lume ordinea matematică pe care trebuie să o urmeze omul de știință, este imanentă în epoca revoluției științifice și a studiilor lui Copernic, Kepler sau Galileo Prin urmare, se poate susține cu oarecare precauție că neoplatonismul a devenit "filozofia" revoluției științifice, cel puțin presupunerea metafizică a revoluției astronomice Cu toate acestea, situația este și mai complicată Istoriografii moderni (de exemplu, E Garin, Pr A Yeats) indică, citând date ample, prezența clară a tradițiilor magice și ermetice în acest proces Desigur, printre oamenii de știință se vor număra precum Bacon sau Boyle, care vor ataca magia și alchimia cu toată duritatea posibilă; amintește-ți de Pierre Bayle, revoluție științifică care s-a opus superstiţiilor în astrologie Cu toate acestea, magia, alchimia și astrologia sunt parte integrantă a procesului numit revoluție științifică Același lucru se poate spune și despre tradiția care datează de la Hermes Trismegistus (amintim că Corpus Hermeticum a fost tradus de Marsilio Ficino), ale cărei fundamente sunt paralelismul dintre macrocosmos și microcosmos, armonia cosmică și conceptul de univers ca fiind viu fiind În cursul revoluției științifice, unele dintre temele și ideile magice și ermetice, având în vedere diferitele contexte culturale în care trăiesc și sunt reînnoite, se vor dovedi fructuoase pentru dezvoltarea științei moderne Dar acest lucru nu a fost întotdeauna posibil și nu a avut loc întotdeauna În marea de idei, nu toate s-au dovedit a fi funcționale pentru dezvoltarea științei moderne Deci, de exemplu, dacă Copernic apelează la autoritatea lui Hermes Trismegistus (precum și la filosofia neoplatonică) pentru a-și justifica heliocentrismul, atunci Bacon îl condamnă deja pe Paracelsus (care, după cum vom vedea, are mult merit) nu atât pentru că neglijează experiența, cât de mult pentru faptul că a tulburat sursele cunoașterii și a scos la iveală mintea umană Dar astrologii au reacţionat violent şi la "noul sistem al lumii" Lumea, datorită descoperirilor lui Galileo, a devenit mai mare, iar numărul corpurilor cerești a crescut semnificativ în mod neașteptat Acest fapt a zdruncinat bazele astrologiei Și astrologii s-au răzvrătit Iată, de exemplu, o scrisoare a patronului napolitan G B Manso, un prieten al lui della Porta, către Paolo Beni, profesor de greacă din Padova, care a relatat despre descoperirile uimitoare făcute de Galileo cu un telescop: "Scriu și lui dumneavoastră despre plângerile pe care le aud de la toți astrologii și de la majoritatea medicilor; ei cred că adăugarea atâtor planete noi la cele deja cunoscute este dăunătoare astrologiei și celei mai multe medicinei, pentru distribuirea semnelor zodiacului, principalele proprietăți ale acestor semne, proprietățile naturale ale stelelor fixe, ordinea de indicatori de timp, impactul asupra vieții oamenilor, lunile de formare a embrionului, cauzele zilelor critice și o mie de alte lucruri dependente de numărul de șapte ori de planete vor fi complet distruse " Într-adevăr, stabilirea treptată a imaginii copernicane a lumii a restrâns tot mai mult spațiul astrologiei Dar astrologia este doar una dintre ele Știința modernă, independentă de credința religioasă, supusă controlului public, reglementată printr-o metodă deschisă corectării și dezvoltării, cu limbajul său distinct și clar, cu instituțiile sale tipice caracteristici generale este într-adevăr rezultatul unui proces îndelungat și dureros în care au interacționat misticismul neoplatonic, tradiția ermetică, magia, alchimia și astrologia Revoluția științifică seamănă puțin cu o procesiune triumfală Și atunci când direcțiile sale "raționale" sunt identificate și investigate, ar trebui să ținem cont constant de posibilele sale ramuri mistice, magice, ermetice și oculte Formarea unui nou tip de cunoaștere care necesită unirea științei și tehnologiei Ca urmare a "revoluției științifice" s-a născut o nouă imagine a lumii, cu noi probleme religioase și antropologice În același timp, a apărut o nouă imagine a științei - dezvoltându-se în mod autonom, social și accesibil pentru control Pentru a înțelege acest lucru, ar trebui să studiem componentele sale, cum ar fi tradiția hermetică, alchimia, astrologia și magia Respinse de știința modernă, ei, la bine și la rău, au participat la originea sa cel puțin în primele etape ale dezvoltării sale O altă caracteristică fundamentală a revoluției științifice este formarea cunoașterii, care, spre deosebire de cea medievală anterioară, îmbină teoria și practica, știința și tehnologia, creând un nou tip de om de știință: nu un filozof medieval, nici un umanist, nici un magician, un astrolog, sau chiar un artizan sau artist al Renașterii Acest nou tip de om de știință, născut din revoluția științifică, nu mai este un magician sau un astrolog, care deține cunoștințele private ale inițiaților, și nu mai este un profesor universitar, comentator și interpret al textelor din trecut, ci un tip nou de om de știință, adică purtător al acelui tip de cunoștințe, care, pentru a câștiga putere, are nevoie de o monitorizare constantă prin practică, experiență Revoluția științifică dă naștere savantului experimental modern, a cărui forță constă în experiment, care devine din ce în ce mai riguros datorită noilor instrumente de măsură, din ce în ce mai precise Activitățile unui nou tip de om de știință au loc adesea în afara (sau chiar îndreptate împotriva) vechilor structuri de cunoaștere, cum ar fi universitățile "În secolele al XVI-lea și al XVII-lea universitățile și mănăstirile nu mai sunt, așa cum erau în Evul Mediu, singurele centre de cultură Un inginer sau arhitect care proiectează canale, baraje, fortificații, ocupă o zonă egală sau chiar mai mare revoluție științifică o poziție de prestigiu decât medic, astronom de curte, profesor universitar Rolul social al artiștilor, artizanilor, oamenilor de știință de diferite tipuri în această perioadă se schimbă semnificativ "(Paolo Rossi) Anterior, "artele liberale" (munca intelectuală) se distingeau de "artele mecanice" Aceștia din urmă erau considerați "scăzuți", "disprețuitori", asumau folosirea muncii manuale și contactul cu materialul; erau echivalați cu munca manuală a sclavilor "Artele mecanice" erau considerate nedemne de un om liber Dar în cursul revoluției științifice, această opoziție slăbește: experiența noului om de știință stă în experiment, iar experimentul necesită operații și măsurători Astfel, noile cunoștințe se bazează pe uniunea dintre teorie și practică, care se dezvoltă adesea în cooperare între oamenii de știință, pe de o parte, și tehnicieni și meșteri de cel mai înalt rang (ingineri, artiști, hidraulici, arhitecți etc ), pe de altă parte Aceeași idee de cunoștințe experimentale accesibile controlului public schimbă și statutul "artelor mecanice" Oameni de știință și artizani Unii cercetători (de exemplu, E Zilsel) cred că în secolul al XVI-lea odată cu dezvoltarea tehnologiei, zidul care despărțise "artele libere" de "mecanice" încă din antichitate a început să se prăbușească Cunoașterea, de natură socială, a apărut la început în rândul specialiștilor (navigatori, ingineri de fortificații, tehnicieni de tun, geodezi, arhitecți, artiști etc ) și abia apoi au devenit "artă liberă" Contactul, sau mai bine zis întâlnirea, de cunoștințe științifice și tehnice, de om de știință și meșter, este un fapt al revoluției științifice Dar forma acestui contact este importantă Au fost artizanii înșiși inițiatorii introducerii unui nou tip de cunoaștere în mediul celor care erau angajați în "artele liberale"? Sau societatea - clasa burgheză în curs de dezvoltare - a dat statutul de cunoaștere experienței specialiștilor de cel mai înalt rang? Nu sunt deloc corecti cei care cred că au clarificat complet problema descriind drept "burgheză" orice persoană angajată în muncă intelectuală, care s-a întâmplat să trăiască în perioada de timp care îl desparte pe William de Ockham de Albert Einstein caracteristici generale Căutarea unei legături între teoria relativității a lui Galileo, teoria vârtejurilor a lui Descartes sau axiomele mișcării lui Newton cu condițiile sociale și dezvoltarea tehnică a societății italiene, franceze sau engleze din secolul al XVII-lea neproductiv Invenția prafului de pușcă și apariția tunului nu pot explica nașterea teoriei dinamicii; nevoile de navigație sau reforma calendarului nu pot servi drept bază pentru cele șapte axiome ale astronomiei copernicane Inovația revoluționară a teoriilor lui Galileo sau Newton nu poate fi direct legată de vizita lui Galileo la arsenalul de la Veneția și activitățile lui Newton la Monetăria Londrei Aici ne apropiem de o înțelegere a noii științe, în care Galileo este un cercetător-practician tipic și un fel de metodolog-teoretician Este știința meșterului și inginerului, homo faber al Renașterii, "stăpânul naturii" Viața contemplativă (vita contemplativa) este înlocuită de viața activă (vita activa) Această teză este susținută, deși în contexte semantice foarte diferite, de L Labortonnier și Edgar Silsel Există și un punct de vedere opus: "Știința nu este creația inginerilor și artizanilor", realizarea oamenilor de știință Kepler, Galileo, Descartes etc Această teză este prezentată de A Koyre: "Noua balistică nu a fost inventate de muncitori sau tunieri, ci mai degrabă contrare acestora Și Galileo și-a stăpânit profesia nu în arsenale și nici la curțile Veneției Dimpotrivă, îi preda pe muncitori Desigur, învățăturile lui Galileo și Descartes au fost foarte importante pentru munca de inginerie și rezolvarea problemelor tehnice; ca urmare, a produs o revoluție revoluționară în tehnologie; dar ea își datorează crearea și dezvoltarea teoreticienilor și filozofilor, și nu tehnicienilor și inginerilor " Subliniind rolul artizanilor în formarea unei științe care este deschisă perfecționării (și, prin urmare, progresivă) și munca generațiilor de cercetători, "Silsel a acordat foarte puțină atenție faptului că ideea în sine a fost aprobată mai degrabă ca academică" (A Keller) În orice caz, nu tehnicienii arsenalului au descoperit principiul inerției Desigur, Galileo a vizitat arsenalul, care "l-a ajutat de mai multe ori în cursul descoperirii motivelor nu numai uimitoare, ci deocamdată ascunse și aproape neașteptate" Detaliile tehnice, observațiile procesului de lucru din arsenal au ajutat căutările teoretice ale lui Galileo, dar i-au pus și noi probleme El scrie: "Uneori am experimentat confuzie și disperare, incapabil să înțeleg vreun fenomen care s-a dovedit a fi foarte departe de toate ideile mele" Faptul că două lentile aliniate într-un anumit fel va aduce revoluție științifică obiecte îndepărtate, era cunoscut, dar de ce se dovedește așa, opticii nu au putut înțelege, iar Galileo nu a reușit nici acest lucru Doar Kepler a reușit acest lucru: el a fost cel care a înțeles legile funcționării lentilelor Și nu tehnicienii sau muncitorii care săpau fântânile au înțeles de ce apa din pompe nu se ridica peste de picioare A fost nevoie de inteligența lui Torricelli, care a reușit să explice că înălțimea maximă a coloanei de apă în cilindrul de de picioare ( , m) este legată de presiunea atmosferei pe suprafața puțului Și câți navigatori-practicanți s-au luptat pentru o explicație a naturii fluxului și refluxului? Și numai Newton a creat teoria mareelor (a fost începută de Kepler; Galileo a dat fenomenului o explicație eronată) Așadar, ne-am familiarizat cu două puncte de vedere opuse asupra faptului convergenței tehnologiei și științei, artizanul și omul de știință - un fenomen tipic revoluției științifice Această apropiere, s-ar putea spune chiar, fuziunea tehnologiei cu cunoașterea, este esența științei moderne Știința bazată pe experiment necesită cunoștințe combinate cu tehnologie pentru a testa teoria testării cu muncă manuală și unelte Știința a fost creată de oameni de știință Dar se dezvoltă datorită bazei tehnologice, mașinilor și instrumentelor, care au format baza naturală pentru testare și au scos la iveală noi probleme profunde și promițătoare Nu tehnicienii arsenalului i-au sugerat lui Galileo legile dinamicii, la fel cum nu crescătorii de animale au pus teoria evoluției în mâinile lui Darwin, deși Darwin a discutat cu crescătorii de animale de mai multe ori, iar Galileo a vizitat arsenalul Și acesta nu este un fapt care să fie indiferent față de reflecțiile noastre Un tehnician este cineva care știe ce și adesea știe cum Dar doar un om de știință știe de ce Un exemplu de astăzi: un electrician știe multe lucruri despre practica folosirii curentului electric și știe să facă cablaje electrice, dar un electrician știe de ce curentul electric funcționează așa și nu altfel, știe ceva despre natura luminii? O nouă "formă de cunoaștere" și o nouă "figură a unui om de știință" "Un câmp larg de reflecție", scrie Galileo în Conversații despre două noi științe, "oferă minții observatoare exersare în celebrul vostru arsenal, domnilor venețieni, și mai ales în ceea ce privește mecanica; fiecare instrument și mecanism este folosit în mod constant de diferiți maeștri, printre care există oameni foarte experimentați și inteligenți "Oameni foarte experimentați și inteligenți" caracteristici generale deschide "operele lui Brunelleschi, Ghiberti, Piero della Francesca, Leonardo, Cellini, Lomazzo, Leon Battista Alberti, Filaret, Francesco di George Martini, cartea despre vehiculele militare de Valturio da Rimini (tipărită pentru prima dată în ), cartea lui Dürer tratat de fortificații ( ), pirotehnica din Biringuccio ( ), o lucrare de balistică de Niccolò Tartaglia ( ), tratate de inginerie minieră de Georg Agricola ( și ), Despre diverse mașini iscusite de Agostino Ramelli ( ), tratate despre arta navigației de William Barlow ( ) și Thomas Harriot ( ), lucrează la devierea acului magnetic de către fostul marinar și proiectant de busolă Robert Norman ( ) (Paolo Rossi) Știința se stabilește prin experimente Acestea din urmă sunt realizate pe un material specific folosind dispozitive de testare create manual cu ajutorul unor instrumente Știința experimentală este o formă de cunoaștere distinctă de cea religioasă, metafizică, astrologică și magică, tehnică și artizanală Știința modernă, așa cum apare la sfârșitul revoluției științifice, nu mai este cunoaștere universitară, dar nici nu se reduce la practica artizanilor Combinând teoria cu practica, pe de o parte, ea, în alianță cu realitatea, face ca munca diferiților oameni să fie sub control și unește, pe de altă parte, aprofundează cunoștințele în "artele mecanice" (ca teren de testare pentru teorii și practici practice) aplicarea teoriilor) și le conferă un nou statut, nu mai social, ci epistemologic Nașterea, dezvoltarea și succesul unei noi forme de cunoaștere merg mână în mână cu o nouă figură a omului de știință sau gânditor și cu noi instituții menite să testeze cunoștințele dobândite "Așadar, pentru a deveni om de știință, nu era necesară cunoștințele de latină sau de matematică, nici o bună cunoaștere a cărților sau a unei catedre universitare Publicarea în Actele Academiilor și participarea la societățile științifice au fost disponibile tuturor - profesori, experimentatori, artizani, curioși, amatori "(Paolo Rossi) Procesul complex de dezvoltare a științei se desfășoară adesea în afara zidurilor universităților, străin de doctrinele noii filosofii - "mecanic" și "experimental" Știința se răspândește prin cărți, periodice, scrisori private, activitățile societăților învățate, dar nu prin cursuri universitare Observatoarele, laboratoarele, muzeele, atelierele, cluburile de discuții se nasc afară, revoluție științifică și deseori sfidând universitățile Și totuși, în ciuda acestui decalaj, nu trebuie să uităm ce a legat revoluția științifică de trecut Vorbim de apelarea la autori și texte relevante pentru o nouă perspectivă culturală: Euclid, Arhimede, Vitruvius, Stârc etc Proiectarea instrumentelor științifice și utilizarea acestora Legătura strânsă dintre teorie și practică, știință și tehnologie dă naștere unui alt fenomen evident al revoluției științifice - creșterea și perfecționarea rapidă a uneltelor (busolă, cântare, ceasuri mecanice, astrolabe, cuptoare etc ), tipice epocilor anterioare: în secolul al XVII-lea există "parcă o modernizare neașteptat de rapidă a acestora" (Paolo Rossi) La începutul secolului al XVI-lea întregul set de instrumente a fost redus la câteva articole legate de observațiile astronomice și descoperirile topografice, iar pârghiile și blocurile au fost folosite în mecanică Acum, în doar câteva decenii, apare telescopul lui Galileo ( ); microscopul lui Malpighi ( ), Hooke ( ) și van Leeuwenhoek; Pendulul cicloidal al lui Huygens ( ); în Castelli a oferit o descriere a termometrului de aer al lui Galileo; în , termometrul de apă al lui Jean Rey, iar în Magalotti inventează un termometru cu alcool; în apare barometrul Torricelli; în Robert Boyle dă o descriere a unei pompe pneumatice Dar ceea ce este mai interesant în istoria ideilor nu este doar o listă de instrumente (se poate continua), ci faptul că, în cursul revoluției științifice, instrumentele concepute pentru experimente devin parte integrantă a cunoștințelor științifice Nu cunoștințe și alături sunt instrumente Instrumentul este inseparabil de teorii; devine teoria însăși În notele scrise de mână ale unui membru al Academiei Cimento (Florența) Vincenzo Viviani citim: "Întreabă-l pe Gonfi (un abil suflător de sticlă) care dintre lichide este cel mai potrivit pentru căldură, adică pentru obținerea unei temperaturi ridicate a mediului " Mai jos vom afla despre curajul lui Galileo, care a reușit să introducă în știință, în ciuda numeroaselor obstacole, dispozitivul "mecanicilor disprețuitoare" - un telescop și să-l folosească în scopuri științifice, deși la început a servit scopurilor practice, în special militare cele Newton, în introducerea la prima ediție a Elementelor, se răzvrătește împotriva distincției dintre "mecanica rațională" și "mecanica practică" care a fost făcută de "antici" caracteristici generale Dar să ne adâncim puțin în problema instrumentelor și să luăm în considerare rolul lor în revoluția științifică Una dintre cele mai importante sarcini rezolvate cu ajutorul instrumentelor în timpul revoluției științifice, conform oamenilor de știință, este întărirea potenței și a organelor senzoriale Galileo afirmă că în utilizarea mașinilor antice - pârghia și planul înclinat - "cea mai mare comoditate dintre toate uneltele mecanice ne oferă este creșterea puterii în mișcare ca, de exemplu, în funcționarea morilor, folosim debitul unui râu sau puterea unui cal, pentru a obține un rezultat imposibil chiar și cu participarea a patru sau șase persoane Instrumentul acționează aici ca un asistent al mușchilor Așadar, Galileo scrie: "Această lunetă este un lucru minunat, pentru că este tentant să vezi corpul Lunii, îndepărtat de noi cu aproape șaizeci de jumătate de diametre pământești, ca și cum ar fi doar două unități de aceeași măsură " Primul lucru care trebuie făcut în ceea ce privește simțurile, spune Hooke, este să încercăm să compensați slăbiciunea lor cu instrumente, adică să adăugați organe artificiale organelor naturale În alte studii - de exemplu, în lucrarea lui A Crombie - se indică faptul că unele dintre "experimentele bazate pe simț" ale lui Galileo (cum ar fi experimentele de testare a legii gravitației) implică utilizarea unor instrumente nu pentru a îmbunătăți pur și simplu capacitățile simțurile, ci ca mijloc eficient de corelare a cantităților, esențial diferite (neomogene și, deci, incomparabile după canoanele științei antice) - vorbim de respingerea vechiului concept spațiu-timp (S D'Agostino) Este imposibil să ignorăm faptul că utilizarea instrumentelor optice, cum ar fi o prismă sau plăci subțiri de metal (de exemplu, în experimentele lui Newton), ne permite să le caracterizăm nu numai ca un ajutor pentru creșterea capacităților simțurilor, ci și de asemenea, ca o modalitate de a elimina iluziile optice: "Expresiv avem un exemplu în utilizarea newtoniană a unei lentile pentru a distinge culorile omogene (pure) de cele neomogene, verdele spectral (pur) este obținut dintr-o combinație de albastru și galben" (S D'Agostino) Prin pătrunderea în interiorul obiectelor (și nu doar prin detectarea mai multor obiecte), instrumentul garantează o mai mare obiectivitate în comparație cu sentimentele și dovezile lor Dar chestiunea nu se termină aici În importanta controversă dintre Newton și Hooke asupra teoriei culorilor și a funcționării prismei, se dezvăluie un alt aspect al teoriei instrumentelor (care are o importanță capitală în fizica modernă) - problema instrumentelor revoluție științifică ta - deformatorul obiectului studiat, în legătură cu care se pune problema posibilității controlului Hooke a apreciat experimentele lui Newton cu o prismă, constatând acuratețea și eleganța acestora, dar a respins ipoteza că culoarea albă poate avea o natură complexă - în orice caz, ca fiind singura corectă Hooke credea că culoarea nu este proprietatea originală a razelor În opinia sa, albul este produsul mișcării particulelor care trec printr-o prismă Și asta înseamnă că împrăștierea culorilor este rezultatul distorsiunii formate de prismă Acum am spune că "prisma analizează pentru că modulează" (S D'Agostino) Deci, în cursul revoluției științifice, instrumentele invadează știința; revoluţia ştiinţifică a sancţionat existenţa instrumentelor ştiinţifice Unele instrumente sunt percepute ca simple amplificatoare ale simțurilor noastre Dar, în același timp, apar și alte probleme: un instrument care este opus sentimentelor și un instrument care distorsionează obiectul studiat Aceste ultime două probleme vor apărea din nou în dezvoltarea ulterioară a fizicii Revoluția științifică și tradiția magico-ermetică Prezența și respingerea tradiției magico-ermetice Din tot ce s-a spus, nu rezultă deloc că în perioada analizată magia și știința s-au opus Știința modernă - imaginea ei așa cum este prezentată de Galileo și întărită de Newton - este rezultatul unei revoluții științifice în care, ca nouă formă de cunoaștere, știința modernă capătă avânt, vechea formă de cunoaștere, magia, este treptat separată și denunțată ca pseudoștiință și cunoștințe false Filosofia neoplatonică, hermetismul, tradiția cabalistică, magia, astrologia și alchimia, pe de o parte, și teoriile empirice și noile idei de cunoaștere care își croiesc drum în acest mediu cultural, pe de altă parte, au o astfel de legătură, ale căror noduri sunt dezlegate încet și cu dificultate Ideile neoplatonismului stau la baza revoluției din domeniul astronomiei, iar gândirea magico-ermetică a avut un impact semnificativ asupra reprezentanților de seamă ai revoluției științifice Copernic nu a fost doar un astronom, ci a practicat și medicina, Revoluţia ştiinţifică şi tradiţia magică ermetică / folosind teoria influenței stelare Și este imposibil să-l despărțim pe Copernic, medicul și astrologul, de Copernic, astronomul care s-a comportat ca un adevărat om de știință Apărând poziţia centrală a Soarelui în Univers, Copernic recurge la autoritatea lui Hermes Trismegistus, care numeşte Soarele "zeul vizibil" La rândul său, Kepler cunoștea foarte bine Corpus Hermeticum; o parte semnificativă a muncii omului de știință a compilat teoria efemeridelor Înainte de a doua căsătorie, nu numai că a ascultat sfaturile prietenilor, ci și-a verificat în prealabil vedetele Ideea sa despre armonia sferelor este pătrunsă de misticismul neo-pitagoreic În Misterul său cosmografic, referitor la studiul său al numerelor, întinderilor și perioadelor sferelor, el scrie: "Uimitoarea armonie a Soarelui, a stelelor fixe și a spațiului, care corespund Treimii: Dumnezeu Tatăl, Dumnezeu Fiul și Duhul Sfânt, m-a inspirat la această încercare" Profesorul lui Kepler, Tycho Brahe, era convins că stelele influențează cursul lucrurilor și evenimentele vieții umane; ca un vestitor al păcii și al bogăției, el percepe apariția unei noi stele în Horoscoapele lui Kepler erau foarte populare; Galileo a trebuit să întocmească și horoscoape pentru curtea Medici William Harvey, omul de știință care a descoperit circulația sângelui, în "Introducerea" în marea sa lucrare "Despre mișcarea inimii", respinge vehement ideea existenței spiritelor care dirijează activitățile corp ("De obicei se întâmplă ca atunci când oamenii proști și ignoranți nu știu să explice un fapt sau altul, se îndreaptă imediat către spirite, considerându-le cauza și creatorul a tot și aducând în scenă în concluzie toate poveștile ciudate, precum Deus) ex machina printre rimeri) Dar, în același timp, imitând conceptul solar al tradiției neoplatonice și hermetice, el scrie că "inima poate fi numită baza vieții și Soarele microcosmosului, așa cum Soarele poate fi numit inima lumii" Hermetismul și alchimia s-au reflectat și în reflecțiile lui Newton Așadar, prezența tradițiilor neoplatonice și neo-pitagorice, a gândirii ermetice și a tradiției magice în procesul revoluției științifice este un fapt de necontestat Și deși unele dintre aceste idei au jucat un rol semnificativ în nașterea științei (amintiți-vă de Dumnezeu-arhitectul în neoplatonism; rolul naturii în învățăturile pitagoreenilor; cultul neoplatonic și hermetic al Soarelui; ideea kepleriană a armonia sferelor; teoria Fracastoro a bolilor infecțioase; conceptul de corpuri umane ca substanțe chimice revoluție științifică vreun sistem sau despre trăsăturile specifice ale bolilor și remediile corespunzătoare susținute în chimia medicală a lui Paracelsus etc ), pe măsură ce revoluția științifică se dezvoltă în aspectele sale practice și teoretice, singura formă de cunoaștere - știința modernă respinge, critică și consecvent înlocuiește gândirea magică În timp ce gândirea magică se învârte într-un vârtej de "mistere întunecate", Kepler încearcă să "aducă la lumina rațiunii tot ceea ce este ascuns" Obscuritatea, crede el, este o trăsătură caracteristică a raționamentului alchimiștilor, adepții lui Hermes Trismegistus și Paracelsus, în timp ce gândirea matematicienilor necesită claritate Boyle se opune și lui Paracelsus Și deși îndatoririle lui Galileo includeau alcătuirea de horoscoape, în scrierile sale el este absolut străin de gândirea magică Același lucru se poate spune despre Descartes Atacurile ascuțite la adresa astrologiei sunt cuprinse în lucrarea lui Pierre Bayle ( - ) "Reflecții asupra unei comete" ( ) El scrie: "Afirm că predicțiile făcute pe baza mișcării cometelor, bazându-se pe nimic altceva decât pe astrologie, sunt extrem de ridicole Ținând cont de tot ce am spus deja despre libertatea umană (și asta este deja suficient pentru a ne rezolva problema), cum să ne imaginăm că cometa este cauza războaielor izbucnite la un an sau doi după? a disparut? Cum se poate ca cometele să fie cauza atâtor evenimente care sunt celebrate în timpul unui război lung? Nu se știe că interceptarea unei scrisori poate distruge întregul plan al unei campanii militare? Că executarea unei comenzi cu o oră mai târziu decât este necesar poate distruge proiecte elaborate cu atâta dificultate? Că moartea unei persoane poate schimba întreaga situație și că uneori din cauza unor prostii se pierd accidente, bătălii, urmate de un întreg lanț de nenorociri? Cum putem presupune că particulele unei comete, care se învârt în aer, dau naștere tuturor acestor fenomene? Legile astrologiei, în opinia lui Bayle, sunt pur și simplu "patetice" Severă a fost critica la adresa gândirii magice din partea lui Bacon Potrivit lui Bacon, "metodele și tehnicile artelor mecanice, natura dezvoltării lor creează un model al unei noi culturi" Știința a apărut din contribuțiile individuale la ea; atașate de moștenirea intelectuală a omenirii, ei servesc succesului și prosperității acesteia Prin urmare, Bacon nu condamnă scopurile "înalte" ale magiei, astrologiei și alchimiei, ci respinge cu tărie idealul de ireproductibil și astfel inaccesibil controlului experimental al cunoașterii ca nefondat și indistinct Bacon se opune geniului necontrolat Revoluția științifică și tradiția magică ermetică / / publicitatea cunoștințelor; unui om de știință singur - o comunitate științifică care funcționează în conformitate cu regulile general acceptate; neclaritate - claritate; sinteza pripită - prudență și controlul pacientului "Această imagine a științei și a eticii care decurge din ea au fost împărtășite de fondatorii științei moderne - Boyle și Newton, Descartes și Galileo, Hooke și Borelli Dar rigoarea logică, disponibilitatea generală a metodelor și rezultatelor, dorința de claritate erau departe de a fi valori evidente și au format adesea o alternativă la cultura reală "(Paolo Rossi) Caracteristicile astrologiei și magiei În contextul ideilor secolului al XVI-lea este greu de separat o disciplină științifică de oricare alta Nu există o linie clară între complexul de discipline științifice, pe de o parte, și raționamentul magico-astrologic speculativ, pe de altă parte Magia și medicina, alchimia și științele naturii și chiar astrologia și astronomia interacționează în strânsă simbioză Practica cercetării, care astăzi este evaluată în termeni teoretici și epistemologici ca fiind complet diferită, a fost împletită în cel mai incredibil și mai complicat mod Prin urmare, nu este de mirare că mulți oameni de știință din acea epocă au trecut liber de la cercetare, pe care o definim ca fiind științifică, la un cu totul alt tip de activitate, după criterii moderne - non-științifice În perioada Renașterii, care leagă Evul Mediu de Noua Eră, sunt în mare circulație ideile din trecut, provenite din Neoplatonism, Cabala, Hermetism, magie și astrologie Istoriografia modernă consideră aceste idei ca parte integrantă a perioadei revoluției științifice, când orice ramură a cunoașterii sau set de teorii (în sensul modern al cuvântului) își avea omologul său în mediul științelor oculte Desigur, unul dintre cele mai importante rezultate ale revoluției științifice este deplasarea treptată (dar într-un sens, incompletă și incompletă) a ideilor de magie, ermetism și astrologie de la utilizarea științifică Întrebarea este alta: s-ar fi format știința modernă fără a trece prin stadiul "distrugerii" rezultatelor dezvoltării acestor idei în societatea medievală? Mai jos vom vedea că revoluția din domeniul astronomiei și-a primit justificarea filozofică în platonism și neoplatonism Dar nu era programul lui Paracelsus, care considera corpul uman ca pe un sistem chimic, util și rodnic pentru știință? revoluție științifică Fanteziile neștiințifice, "absurde" și lucrurile "în aer" reprezintă întotdeauna un obstacol în calea dezvoltării științei? Există, de asemenea, astfel de idei nonștiințifice care se dovedesc a fi fructuoase pentru știință și influențează pozitiv dezvoltarea acesteia Și deși știința modernă se distinge prin claritatea și claritatea limbajului și este controlabilă, acest lucru nu exclude posibilitatea ca unele idei vagi să poată fi utile la nașterea unui număr de teorii științifice Această confuzie de idei are meritul ei, și invers, uneori claritatea este ultima soluție a celor care nu au nimic de spus "Arată-mi un popor a cărui artă de a vindeca în stadiul inițial de dezvoltare nu este asociată cu magia și vrăjitoria", scrie filozoful american de la sfârșitul secolului al XIX-lea Charles S Pierce (Perice) - și vă voi spune că acest popor este lipsit de orice capacitate de dezvoltare științifică Astrologia, care a apărut printre egipteni și caldeeni, a fost pentru oamenii din secolele al XV-lea și al XVI-lea știință, cunoaștere adevărată Astrologia și astronomia au fost strâns legate încă din cele mai vechi timpuri Ptolemeu este autorul nu numai al celebrului tratat de astronomie, Almagestul, care a fost foarte popular, ci și al tratatului de astrologie, Cele patru cărți (Tetrabiblio) Era convins că "cerul are o anumită influență asupra a tot ceea ce este pe Pământ" Legătura strânsă dintre astrologie și astronomie, originară din antichitate, trecând prin Evul Mediu, persistă în perioada Umanismului și Renașterii, și uneori chiar mai târziu Un astrolog este cel care, în timp ce observă stelele, alcătuiește "efemeride", adică tabele în care poziția planetelor este indicată zi de zi Pe baza acestora, astrologul interpretează "baza nașterii", adică determină ce stele au fost cele mai apropiate de o persoană în ziua în care s-a născut, pentru a stabili apoi influența lor pozitivă sau negativă asupra unei persoane prin compilarea horoscopului său Rețineți între paranteze că de aici provine termenul modern "influență" În secolele al XV-lea și al XVI-lea era populară așa-numita astrologie judiciară, adică astrologia, care judeca oamenii și evenimentele după stele Astrologul a determinat sănătatea și soarta oamenilor, precum și vremea, tulburările civile, soarta conducătorilor, evenimentele politice și religioase și războaiele viitoare prin conjuncțiile stelelor Nu a existat niciun conducător sau altă persoană importantă care să nu aibă propriul astrolog la curte Mai târziu, alte arte ale divinației, cum ar fi fizionomia, se alătură astrologiei Cicero în tratatul "Despre destin" (V, ) vorbește despre fizionomistul Zopyrus, Reuchlin și Agrippa care ar putea determina caracterul unei persoane examinându-i corpul, și mai ales ochii, fruntea și fața În timpul Renașterii, această artă s-a răspândit și a fost folosită cu mare succes În , Giovan Battista della Porta a publicat cartea Despre fizionomia umană Fizionomia a înflorit până în secolul al XVIII-lea (amintiți-vă de Lavater), urme ale acesteia pot fi găsite și astăzi Alte forme de divinație care au câștigat și o popularitate semnificativă sunt chiromanția (prevăd viitorul unei persoane pe liniile mâinii sale) și metoposcopia (ghicirea viitorului din ridurile de pe frunte) Paralelismul dintre macrocosmos și microcosmos, concepția universului ca ființă vie, este esența gândirii ermetice, care a fost promovată de Marsilio Ficino cu traducerea sa din Corpus Hermeticum Potrivit acestei doctrine, influența fenomenelor cerești asupra evenimentelor pământești, asupra evenimentelor vieții umane, este considerată necondiționată Dar din moment ce Universul este o ființă vie, în care toate părțile sunt interconectate și se simt reciproc, fiecare acțiune și intervenție umană are propriile sale efecte și consecințe Astfel, dacă astrologia este o știință care prevede cursul evenimentelor, atunci magia studiază intervențiile în cursul lucrurilor, a vieții umane și a diverselor evenimente pentru a domina, gestiona și transforma realitatea la discreția sa Magia este cunoașterea modurilor în care o persoană acționează pentru a dirija evenimentele în direcția corectă Prin urmare, se pare că știința a fuzionat cu cunoștințele astrologice: astrologia indică cursul evenimentelor (de dorit sau nedorit), iar magia oferă instrumente pentru a interveni în cursul evenimentelor Magia intervine, în scopul schimbării, în evenimentele "scrise pe cer" pe care astrologia le-a citit Evident, intervenția în cursul evenimentelor presupune înțelegerea acestora Așa se explică poziția înaltă și marea autoritate a magicianului-astrolog, "omul de știință care comandă stelele" I Reuchlin și tradiția cabalistică; Agrippa: "magie albă" și "magie neagră" Primul dintre cei mai interesanți magicieni, germanul Johann Reuchlin ( - ), este asociat cu Cabala Cabala (adică tradiția) este o doctrină mistică în teologia iudaică care, printr-un sistem complex și elaborat de simboluri, reprezintă revoluție științifică fenomene ale vieţii umane ca reflectare a faptelor lui Dumnezeu Reuchlin (sau Capnion: așa că și-a schimbat numele în greacă) l-a întâlnit pe Pico della Mirandola în Italia Se pare că Pico l-a introdus în studiile cabalistice Profesor de greacă în Tübingen, Reuchlin vede revelația divină directă: Cabala este știința divinului Reuchlin afirmă: "Cabala este o teologie simbolică în care nu numai literele și numele, ci lucrurile în sine, sunt semne ale lucrurilor" Cunoașterea acestor simboluri este posibilă prin arta Cabalismului; ridicându-l pe cel care se ocupă de ea la lumea suprasensibilă, de care depinde tot ceea ce este sensibil, îl înzestrează cu capacitatea de a face minuni "Un cabalist", scrie Reuchlin în Capnion, sau Despre Cuvântul Divin, "este un taumaturg (făcător de minuni) care, dacă are o credință puternică, este capabil să facă minuni în numele lui Isus " Pentru Cornelius Agrippa Nettesheim, medic, astrolog, filozof și alchimist (născut la Köln în și murit la Grenoble în ), părțile universului sunt interconectate, realizate printr-o forță care spiritualizează lumea Așa cum o sfoară întinsă vibrează întregul, dacă unul dintre capete este atins, tot așa și universul, scrie Agrippa în lucrarea sa Despre Filosofia Ocultă, dacă este atins la unul dintre capete, ecou la celălalt Conform învățăturilor Cabalei, o persoană se află în centrul a trei lumi, iar după Pico și Reuchlin, aceasta este, respectiv, lumea elementelor, lumea cerească și lumea inteligibilă Omul, ca microcosmos, este conștient de forța spirituală care pătrunde și unește lumea și o folosește pentru a face minuni Aceasta este magia - "cea mai perfectă știință" Îl face pe om stăpân pe forțele ascunse care operează în univers Magia cuprinde toate cele trei lumi - lumea elementară, lumea cerească și cea inteligibilă În acest sens, Agrippa vorbește și despre trei tipuri de magie Primul tip este magia naturală: face minuni pe baza cunoașterii forțelor secrete care spiritualizează corpurile materiale Al doilea tip este magia cerească: constă în cunoașterea și controlul influenței stelelor Al treilea tip este magia religioasă sau ceremonială, al cărei scop este menținerea forțelor demonice sub control Magia naturală și cea cerească sunt numite magie "albă" Magia religioasă sau ceremonială se numește magie "neagră", sau necromanție Pentru Agrippa, "baza și cheia tuturor operațiunilor magice" este "înălțarea" omului, Paracelsus îndepărtarea lui din carne și simțuri și înălțarea sa, prin intermediul unei iluminări bruște, la puterea divină, care face posibilă cunoașterea sacramentelor Cunoașterea trebuie să rămână secretă: magicianul nu trebuie să dezvăluie nimănui "nici locul, nici timpul, nici scopul urmărit" Înțeleptul luminat nu ar trebui să comunice cu proștii, prin urmare, așa cum scrie Agrippa, "am folosit o tehnică care tăie un prost și, dimpotrivă, este accesibilă unei minți luminate" Idealul cunoașterii pentru Agrippa nu este cunoașterea publică, clară și accesibilă controlului, ci privată, ascunsă, secretă, fără o metodă clară și un limbaj strict, care sunt cunoscute de întreaga societate Astfel, acest ideal de cunoaștere este foarte îndepărtat și foarte diferit de știința modernă În ultimii ani ai vieții sale, Agrippa, în lucrarea sa "Despre deșertăciunea și lipsa de încredere a cunoașterii" ( ), a vorbit în favoarea credinței, iar cu doi ani înainte de moarte a repetat publicarea eseului său "Despre filozofia oculta" Programul iatrochimic al lui Paracelsus Cel mai strălucit magician a fost, desigur, Paracelsus ( - ) Theophrastus Bombast von Hohenheim, fiul unui medic și el însuși medic, și-a schimbat numele astfel: Philip Aureoles Theophrastus Bombast Paracelsus A luat numele Paracelsus, făcând aluzie clară la numele medicului roman Celsus În a lucrat în minele și fierăria lui Sigismund Fugger, un bancher și alchimist german A studiat medicina la Basel, după care a predat acolo doi ani Deja în cursul predării, ruperea lui de tradiție devine evidentă: el și-a predat cursurile în limba germană, și nu în latină; a invitat la prelegerile sale farmaciști, frizieri și chirurgi din Basel Luther a ars bula papală, iar Paracelsus și-a început cariera didactică prin arderea cărților a două autorități medicale, Galen și Avicena; pentru aceasta a fost supranumit "Luther în chimie" Paracelsus a fost și un mare călător; faima lui de polemist înflăcărat este și ea mare: s-a implicat ușor și rapid în dispute și le-a inițiat adesea Potrivit lui Paracelsus, alchimia este chemată să studieze modalitățile de transformare a metalelor naturale în produse utile omenirii Nu credea că aurul sau argintul pot fi făcute prin alchimie; în opinia sa, este știința transformărilor Ideile sale despre alchimie "au inclus tot felul de tehnologii chimice sau biochimice Turnătorul care a transformat mineralele în metale era în ochii lui un alchimist, precum și un bucătar și un brutar, revoluție științifică pregătirea hranei din carne și cereale" (S F Mason) Manifestând interes pentru magia naturală, Paracelsus a efectuat o reconstrucție în medicină El a respins teoria conform căreia sănătatea sau boala ar depinde de echilibrul sau dezechilibrul celor patru "fluide" de bază și a propus o alta, conform căreia corpul uman este un sistem chimic, iar în el cele două elemente tradiționale ale alchimiștilor - sulful și mercurul , joacă rolul principal, la ei Paracelsus adaugă un al treilea, sare Mercurul este un element comun tuturor metalelor, sulful este elementul principal al tuturor substanțelor combustibile, iar sarea este cheia stabilității și rezistenței la foc Bolile apar dintr-un dezechilibru între aceste elemente chimice, și nu "lichidele" despre care vorbeau adepții lui Galen Potrivit lui Paracelsus, sănătatea poate fi restabilită cu ajutorul medicamentelor de origine minerală mai degrabă decât organică (Amintiți-vă că încă din , prima Farmacopee din Londra enumeră bila, sângele, insectele de lemn și fagurii de cocos printre medicamentele destinate administrării orale ) Așadar, odată cu activitatea lui Paracelsus, s-a născut și s-a dezvoltat iatrochimia (iatros - doctor), care a reușit să obțină un mare succes, deși, bineînțeles, explicațiile ei, dacă le priviți din punctul de vedere al științei moderne, priviți simplu fantastic Deci, de exemplu, pe baza faptului că fierul este asociat cu planeta roșie Marte și cu Marte, zeul războiului, care este acoperit de sânge și fier, au folosit cu succes (și astăzi avem deja o justificare științifică pentru aceasta) săruri de fier pentru tratarea pacienților cu anemie Știința medicală a lui Paracelsus amestecă elemente de teologie, filozofie, astrologie și alchimie, dar principalul lucru pentru dezvoltarea viitoare este că, din interacțiunea ideilor lui Paracelsus, un program de cercetare bazat pe ideea că corpul uman este un sistem chimic este născut A trece de la un sistem de idei la altul nu înseamnă a trage cu o armă; este de obicei o tranziție lentă și dureroasă O idee bună necesită timp pentru a crește și a se maturiza În cele din urmă, ideile iatrochimice ale lui Paracelsus s-au dovedit a fi mai fructuoase și mai utile pentru știință decât cele care au constituit teoria "fluidelor" Paracelsus s-a considerat un revoluționar care a restabilit doctrina lui Hipocrate în puritatea ei, iar doctorii care au apărat ideile lui Galen, în opinia sa, "compleți ignoranți despre marile secrete ale naturii, care în aceste zile binecuvântate mi-au fost dezvăluite de sus " Epi modern Fracastoro, Cardano, della Porta Stemologul Paul K Feyerabend a scris despre programul revoluționar al lui Paracelsus: "Inovatori precum Paracelsus s-au întors la ideile anterioare și au îmbunătățit medicina Știința este îmbogățită de ele prin metode și rezultate non-științifice, în timp ce metodele care au fost adesea considerate elemente constitutive importante ale științei sunt lăsate în liniște deoparte " Următoarea idee interesantă care a intrat în programul iatrochimic al lui Paracelsus a fost ideea că bolile sunt procese specifice împotriva cărora medicamentele sunt eficiente, de asemenea specifice Această idee s-a rupt de tradiția, conform căreia se foloseau remedii, care erau considerate a fi potrivite pentru toate bolile, cu multe elemente Paracelsus a practicat utilizarea unor medicamente specifice pentru anumite boli Și în acest caz, deși ideea însăși a specificității bolilor și remediilor va triumfa ulterior, este dificil de acceptat explicația lui Paracelsus Boala este specifică deoarece fiecare ființă, tot ceea ce există în natură, este autonomă; căci Dumnezeu, creând totul din nimic, sub formă de semințe, "de la bun început le-a dat anumite funcții și le-a dat destinul lor" Orice lucru se dezvoltă "în ceea ce este deja în sine" Forța conținută în diferite semințe și care stimulează creșterea acestora este numită de Paracelsus "Arheo" Archeo este un fel de formă aristotelică materializată care organizează principiul vital al materiei, iar Paracelsus îl compară cu acțiunea unui lustruit: "Am fost formați de Dumnezeu în trei substanțe, apoi șlefuiți de viață" După cum se vede clar, ideea specificității bolilor și a remediilor corespunzătoare este adiacentă unei explicații, din punctul de vedere al științei moderne, care este foarte departe de a fi științific Așa cum se întâmplă adesea în istoria științei, ideea metafizică s-a dovedit a fi mama neglijentă (ipoteza scăpată de sub control) a copiilor cuminți (teoriile controlate) Astfel Paracelsus rămâne un magician, dar magia lui conține perspective cognitive "pozitive": iatrochimia sa caută să pătrundă în secretele naturii; în același timp, își propune să le completeze cu pricepere Trei "magicieni" italieni: Fracastoro, Cardano, della Porta Gerolamo Fracastoro ( - ) a fost un medic, astronom și poet Provenit dintr-o familie nobilă, și-a petrecut întreaga viață la vila sa din Verona Ca student la Padova, l-a cunoscut și s-a împrietenit cu Copernic În "On Likes and Dislikes" de Fracastoro revoluție științifică a apărat ideea influenței reciproce: atracția similarului și respingerea disimilarului În opinia sa, relațiile dintre lucruri sunt stabilite de fluxurile de atomi, deoarece nicio acțiune nu poate fi efectuată fără contact În , în timpul asediului Napoli de către Carol al VIII-lea, a apărut o nouă infecție - sifilis (lues) Se spunea că boala a fost adusă în Spania de Columb, iar spaniolii au transferat-o apoi la Napoli La Napoli, francezii au recunoscut-o, numind boala "napolitană", în timp ce printre spanioli era considerată "franceză" Termenul "sifilis" a fost folosit pentru prima dată de Fracastoro În publică poezia Sifilis sau boala franceză Personajul mitologic, ciobanul Siphil, i-a înfuriat pe zei, care l-au pedepsit cu o boală contagioasă și dezgustătoare Poemul nu are intriga, iar figura lui Syphil este doar un pretext convenabil pentru a descrie lues și vindecarea bolii cu mercur și guava, sau arborele sacru adus din America împreună cu boala Fracastoro s-a ocupat nu numai de sifilis; a reușit să descrie și tifosul În , publică capodopera sa de medicină, Despre contagiune, care descrie trei modalități de transmitere a infecției: prin contact direct, prin "agenți cauzali" (de exemplu, prin îmbrăcăminte) și la distanță (ceea ce, în opinia sa, variola sau ciuma) Aranjată într-o tradiție filozofică (în principal Empedoclean), această lucrare este "surprinzător de modernă și, deși existența microbilor nu era încă cunoscută la acea vreme, Fracastoro admite existența unor particule invizibile, sau "semințe de boală, care se înmulțesc rapid și produc propriul lor fel" Au trecut secole înainte ca o astfel de idee lungă de vedere să fie dezvoltată în continuare, dar acest lucru nu îl împiedică pe Fracastoro să fie considerat fondatorul epidemiologiei moderne "(D Guthrie) Demn de menționat este un alt doctor magic, Gerolamo Cardano S-a născut la Pavia în , a predat medicină la Padova și Milano, a murit la Roma în Pe lângă autobiografia sa ("Despre viața lui"), ne-a lăsat diverse scrieri, printre care "Despre subtilitate" (De subtilitate, ), Despre varietatea lucrurilor (De varietate rerum) și Secretele eternității (Arcana aeterntatis) Acestea sunt "opere ușor interconectate, bogate în digresiuni; ceva de genul enciclopediilor, lipsite de orice plan unificator "(N Abbagnano) Cardano a fost un scriitor foarte prolific, dovadă fiind lucrările complete (Opera opia) în zece volume, tipărite foarte îngrijit În tratatul său de algebră, Marea artă ( ), el conturează metoda re Fracastoro, Cardano, della Porta / rezolvarea ecuațiilor de gradul trei, descoperite de fapt de rivalul său Tartaglia Celebrul matematician, Cardano, la treisprezece ani după "Marea Artă" publică o carte de alt fel, despre metoposcopie - interpretarea ridurilor de pe frunte Eseul său "Despre subtilitate" a fost foarte popular și este caracterizat de cercetătorii moderni ca un fel de "enciclopedie a gospodăriei"; în el puteți găsi informații scurte despre orice: cum să puneți semne pe lenjeria de casă sau să ridicați o navă scufundată, cum să faceți distincția între ciuperci; despre originea munților, despre semnalizarea cu torțe și despre legătura universală cunoscută sub numele de "conexiune cardan" Și autobiografia lui este încă citită cu mare interes Cardano apare în ea ca o persoană excepțională cu abilități supranaturale, el este cap și umeri mai presus de toți muritorii; toate evenimentele vieții din descrierea lui sunt neobișnuite și însoțite de miracole Cardano acordă o mare importanță viselor și altor semne de avertizare "Viața lui este una dintre cele mai extraordinare Căzând de la o extremă la alta, din contradicție în contradicție, a îmbinat înțelepciunea sublimă și absurditatea incredibilă O copilărie nefericită și o tinerețe dură, lupta împotriva sărăciei, viața plictisitoare a unui doctor de țară, universitatea, descoperiri în matematică, faimă, execuția unui fiu condamnat pentru crimă, bătrânețe la Roma, o pensie papală și multe altele sunt descrise de Cardano în cartea "Despre viața mea" ( ) Este pus pe bună dreptate la egalitate cu documente atât de remarcabile precum, de exemplu, autobiografia lui Benvenuto Cellini Iată fragmente din această celebră carte "De mulți ani am dat totul la două jocuri: de mai bine de patruzeci de ani - șah și aproximativ douăzeci și cinci de ani - zaruri, iar în acești ani, nu ezit să spun asta, am jucat în fiecare zi " El adaugă că a dedicat o carte specială șahului, în care, în cuvintele sale, "a dezvăluit multe probleme semnificative" Evaluarea unei persoane este pesimistă "Dacă te uiți în suflet, recunoaștem, există un animal mai insidios, mai înșelător, mai periculos decât o persoană?" După execuția fiului său, Cardano nu și-a găsit liniștea, a văzut dușmani și conspirații peste tot "În , în mai, suferind de moartea fiului meu, am pierdut treptat somnul Atunci am început să mă rog lui Dumnezeu să aibă milă de mine: din cauza insomniei constante, aproape că am murit sau am înnebunit L-am rugat să-mi trimită moartea - ceea ce este permis tuturor oamenilor, și m-am culcat A adormit, auzi Cardano revoluție științifică porunca să-i aducă la gură smaraldul pe care îl purta la gât A făcut cum i s-a poruncit, iar durerea și amintirea dureroasă au trecut imediat Și așa era de fiecare dată când aducea un smarald la gură; dar, spune el, "când eram ocupat cu afaceri și nu puteam apela la ajutorul unui smarald, eram chinuit de la durerea trăită până la sudoarea morții" Cardano relatează, de asemenea, cum a învățat în mod miraculos latină, greacă, franceză și spaniolă; spune că un fel de zgomot în urechi îl avertizează dacă cineva complotează împotriva lui; mai scrie: "Dintre fenomenele naturale la care am fost martor, primul și cel mai remarcabil a fost faptul că m-am născut într-o epocă în care întreaga lume a fost cunoscută pentru prima dată" Renumitul medic Cardano a venit în Scoția în pentru consultații medicale El a vindecat astmul arhiepiscopului Hamilton exclusiv prin metode moderne și a obținut rezultate strălucitoare, astfel că episcopul a mai trăit după aceea încă douăzeci de ani până a fost executat pentru trădare La Paris, Cardano s-a întâlnit cu medicul Jean Fernel (pe care Harvey avea să-l critice pentru teoria sa despre parfumurile organice) și pe anatomistul Silvius; l-a cunoscut la Zurich pe naturalistul Konrad Geyser; la Londra, talentul său a fost apreciat de regele Edward al VI-lea În cartea de instrucțiuni pe care Cardano a scris-o pentru fiii săi, se oferă următorul sfat "Nu vorbi altora despre tine, despre copiii tăi, despre soția ta" "Nu alege străini ca însoțitori, când vorbești cu o persoană necinstită, privește-l drept în față și la mâinile lui " Împotriva unui astfel de ideal de cunoaștere (cunoașterea noilor convertiți, plin de diverse miracole) și a omului de știință însuși, se va pronunța Bacon, care îl va numi pe Cardano păianjen, Paracelsus un monstru adunator de fantome și Agrippa un bufon mediocru Giovanni Battista della Porta ( - ) din Napoli s-a ocupat de problemele opticii - lucrarea sa "Despre refracție" este dedicată acestor probleme Pixul său aparține și uimitoarei cărți "Magia naturală sau despre miracolele lucrurilor naturale" ( ) Autorul distinge între magia diabolică (acțiuni ale spiritelor rele) și magia naturală - perfecțiunea înțelepciunii, punctul cel mai înalt al filosofiei naturale "Magia naturală" este "o carte ciudată, în care, cu implicarea unei multitudini de elemente fizice și naturale, sunt descrise numeroase trucuri care uimesc cititorul" (V Ronchi) Ideea acestei cărți, care avea douăzeci și trei Nicolae Copernic ediţii în originalul latin, zece traduceri italiene, opt traduceri franceze, precum şi traduceri spaniolă, olandeză şi chiar arabă, dau titlurile celor douăzeci de capitole ale sale: ) cauzele lucrurilor; ) încrucișarea animalelor; ) metode de obținere a plantelor noi; ) menaj; ) transformarea metalelor; ) contrafacerea de pietre prețioase; ) miracolele magnetului; ) experimente medicale; ) cosmetice pentru femei; ) distilare; I) unguente; ) artificii; ) prelucrarea fierului; ) gătit; ) vânătoare; ) coduri de criptare; ) imagini optice; ) mecanică; ) aerologie (despre unelte pneumatice); ) diverse (haos) Cu alte cuvinte, o adevărată enciclopedie "A fost mânat de o pasiune pentru cunoaștere, pe care nu a uitat-o niciodată Tradiția a dat impuls cercetării și alegerii temelor sale, în ciuda neîncrederii pe care i-a trezit opera Fiind angajat în știință, a ținut în minte o mulțime de lucruri, utile și redundante, absolut adevărate și foarte aproximative, magia și experimentele lui Arhimede, aștepta succesul la public și la curtea Inchiziției Multe din ceea ce a descoperit el va dispărea odată cu o generalizare rațională a științei moderne Della Porta a venit cu întârziere în teatrul vieții noastre, suferinței și morții Și deși nu a ținut pasul cu dezvoltarea științei din acea vreme, opera sa este interesantă pentru noi, printre altele, pentru arhaismul ei "(L Muraro) Nicolaus Copernic și noua paradigmă a teoriei heliocentrice Semnificația filozofică a "revoluției copernicane" "Atâta timp cât Pământul a rămas nemișcat, și astronomia a rămas nemișcată", a spus Georg Lichtenberg despre Copernic Într-adevăr, plasând Soarele în locul Pământului în centrul lumii și făcând Pământul să se rotească în jurul Soarelui, și nu invers, Copernic a pus din nou în mișcare știința astronomică Dar când Newton, la de ani după Copernic, a dat fizicii forma pe care o numim "fizică clasică", a mai rămas puțin din învățăturile lui Copernic, cu excepția ideii că soarele se află în centrul universului Kepler, deși se numește ] revoluție științifică un adept al lui Copernic, publică în "Noua astronomie", și totuși nu au trecut nici măcar șaizeci de ani de când Copernic a scris lucrarea "Despre conversii" "Dar dezvoltarea astronomiei a lăsat deja în întunericul trecutului orbitele circulare cărora le-a dedicat Copernic toată viața A devenit clar că planetele se mișcă pe orbite eliptice Descoperirile urmează într-un ritm incredibil unul câte unul Lumea închisă a lui Copernic, deși vastă, este înlocuită de Universul nemărginit; un element dinamic este relevat în descrierea corpurilor cerești, care nu mai sunt considerate staționare din cauza formei lor sferice După un secol și jumătate, sistemul lui Newton, care completează etapa drumului deschis astronomiei de către Copernic, are, din punct de vedere al conținutului, deja foarte puține în comun cu sistemul său - poate doar heliocentrismul "(F Barone ) "Principalul lucru în revoluția copernicană este reforma conceptelor de bază ale astronomiei" (T Kuhn), dar semnificația lucrării lui Copernic "Despre conversii" depășește cu mult reforma tehnică în astronomie Îndepărtând Pământul din centrul universului, Copernic a schimbat și locul omului în spațiu Revoluția în astronomie a dus la o revoluție în filozofie: "Oamenii care au descoperit că casa lor pământească era doar o planetă care se învârte în jurul uneia dintre miliardele de stele, și-au evaluat locul în schema cosmică într-un mod complet diferit față de predecesorii lor, care au considerat Pământul să fie singurul centru al creației divine" (T Kuhn) Schimbând ideea poziției Pământului, Copernic a îndepărtat omul din centrul universului Nicolaus Copernic "Doctrina lui despre planete", scrie Kuhn (în binecunoscuta carte The Copernican Revolution, ), "și conceptul asociat al universului centrat pe Soare, au servit drept instrumente pentru tranziția de la societatea medievală la societatea modernă, întrucât au determinat relația omului cu universul și cu Dumnezeu Teoria lui Copernic, formulată la un înalt nivel matematic, a devenit focarul unor contradicții teribile în domeniul religiei, al filosofiei, care în următoarele două secole, în urma descoperirii Americii, a determinat direcția gândirii europene Pe scurt: revoluția copernicană a fost o revoluție a ideilor, o transformare a ideilor învechite, dar venerate despre om, relația sa cu universul și locul său în el Astăzi, "nimic nu ni se pare atât de departe de știința noastră ca viziunea asupra lumii a lui Nicolaus Copernic, deși fără conceptul lui Copernic nu ar fi existat niciodată" (A Koyre) Așa cum nu ar fi existat, în cuvintele lui Antonio Banfi, "omul copernican", adică un om "eliberat de iluzia că se află în centrul universului și, în același timp, de multe alte mituri care i-a pătruns în conștiință" (F Barone) De aceea, Copernic personifică și astăzi o reînnoire radicală și revoluționară La menționarea oricărei schimbări semnificative, expresia "revoluție copernicană" este folosită și astăzi Când Kant a analizat schimbările profunde pe care le-a adus în domeniul teoriei cunoașterii, le-a numit "revoluția copernicană" Nicolaus Copernic: formarea unui om de știință Nicolae Copernic s-a născut la Torun (un oraș polonez de pe malul râului Vistula, numele german este Thorn, în Pomerania) la februarie Nicolae a avut un frate Andrei, canonic la Warmia (decedat înainte de ), și două surori - Barbara (care a devenit călugăriță într-o mănăstire benedictină din Chelm) și Katerina (care s-a căsătorit cu un negustor din Torun, a avut cinci copii, de care Nikolai i-a îngrijit până la sfârșitul vieții) În toamna anului , cu un an înainte de descoperirea Americii, Nicolae a fost înscris la Universitatea Jagiellonian din Cracovia, la Facultatea de Arte, dovadă fiind înscrisul din carnetul de înmatriculare: "Nicholas, fiul lui Nicolae din Torun" A rămas la Cracovia până la mijlocul anului și a studiat "sub îndrumarea lui Wojciech din Brudzew, Wojciech din Szamotul, Jan din Glogow și alți reprezentanți celebri ai școlii astronomice poloneze" (S Wardeska) La Cracovia studiază geometria, ] revoluție științifică trigonometrie, calcule astronomice și bazele teoretice ale astronomiei Acest lucru este dovedit de cărțile pe care le-a dobândit în această perioadă și care au supraviețuit până în zilele noastre: "Începuturile" lui Euclid în ediția venețiană din ; Astrologie de Abenrage, publicată în ; "Tabelele Alfonsin" (tabelele mișcărilor planetare, elaborate din ordinul lui Alphonse al X-lea - Regele Leonului și Castiliei în secolul XIII), publicate în ; "Tabelele de direcții și proiecții" de I Muller Regionontan în ediția din Fundamentele teoretice ale astronomiei în Cracovia, ca și în alte universități din Europa, au fost predate în două moduri - în funcție de faptul dacă predarea a fost condusă de oameni de știință naturală, cosmologi sau matematicieni, astronomi, ocupați să calculeze poziția corpurilor cerești și să prezică vremea prin observații Diferența dintre învățătura naturaliștilor și a matematicienilor constă în faptul important că naturaliștii au urmat cu fidelitate învățăturile lui Aristotel și, prin urmare, sistemul, deși revizuit de arabi, al "sferelor homocentrice", în timp ce matematicienii erau dedicați Almagestului lui Ptolemeu, un sistem de calcule, revizuite și de astronomii ulterioare, care este cunoscut sub numele de "sistemul excentricilor și epiciclurilor" În sistemul sferelor homocentrice, a opta sferă cu stele fixe se rotește zilnic de la est la vest în jurul propriei axe cu aceeași viteză, iar această mișcare a acesteia explică mișcările aparente ale stelelor, ridicarea lor, abaterile lor etc mișcările aparente ale Soarelui și ale altor planete, mai complexe și neregulate, "se explică prin faptul că fiecare dintre aceste corpuri cerești este inclusă în sistemul de sfere concentrice împreună cu sfera stelelor fixe, dar fiecare dintre ele are propria axă cu propriul unghi de înclinare, propriul sens de rotație și viteza (unghiulară) corespunzătoare" (F Barone ) În sistemul excentricilor și epiciclurilor lui Ptolemeu, mișcările planetelor sunt explicate "cu o mai mare acuratețe și fidelitate a observațiilor, atunci când se stabilește că un corp ceresc se rotește pe orbita unui cerc (epiciclu), al cărui centru, la rândul său, se află pe orbita unui alt cerc (excentric), al cărui centru nu coincide cu centrul Pământului "(F Barone) Desigur, nu existau doar diferențe între cele două sisteme, ci și puncte comune, atât de semnificative încât au făcut posibil să se vorbească despre sistemul Aristotel-Ptolemeu Aceste puncte de contact sunt: a) ideea că Pământul este situat Nicolae Copernic în centrul universului, delimitat de sfera stelelor fixe; b) ideea că mișcarea naturală a corpurilor cerești (sfere, și deci planete inclusiv Luna) este uniform circulară, în contrast cu mișcarea corpurilor lumii sublunare, care nu este uniform circulară, ci rectilinie, cu cădere accelerată , pentru corpuri grele - spre centrul Pământului Fiecare dintre cele două sisteme avea atât putere explicativă, cât și defecte Deci, de exemplu, sistemul de sfere homocentrice, deși se profila în totalitatea sa ca o teorie fizică (să nu uităm că sferele constau din eter), și-a propus să explice mișcările cerești, totuși, nu are loc în el pentru faptul că că planetele, din punct de vedere al vizibilității, apoi mai aproape de Pământ, apoi mai departe de acesta Acest fenomen este descurajator, deoarece sistemul de sfere homocentrice presupune menținerea unei distanțe constante între planete și Pământ La rândul său, sistemul de excentrici și epicicluri tinde să urmeze întocmai observațiile, dar această scrupulozitate, printre alte defecte, este plătită de prețul prea mare al presupunerii constante a ipotezelor ad-hoc inventate cu scopul de a "salva fenomene", adică, incluse în sistemul tuturor abaterilor și previziunilor, care nu se potrivesc bine cu sistemul Iată în câteva cuvinte situația cu care s-a confruntat Copernic Contemporanii săi, din obișnuință, au perceput sistemul aristotelic ca o descriere de încredere a schemelor lumii, iar sistemul Ptolemeu ca un instrument de calcul pentru explicarea și prezicerea mișcărilor corpurilor cerești, în timp ce premisele generale ale ambelor sisteme au rămas neschimbate - imobilitatea și poziția centrală a Pământului, perfecțiunea mișcării circulare, completitudinea universului, toate ideile - sub presupunerea că Dumnezeu a creat universul adaptat pentru persoana care se află în centrul său Dar măreția și "exclusivitatea lui Copernic, poate deja din timpul activității sale la Cracovia, constau tocmai în faptul că nu a făcut compromisuri" (F Barone) Copernic: activitate publică La inițiativa unchiului mamei sale, Lukasz Watzenrode, Copernic a plecat în Italia în pentru a-și continua studiile în jurisprudență Unchiul, episcopul Warmia, dorea ca nepotul său să urmeze o carieră în biserică Un timp mai târziu, în , Copernic a primit funcția de canonic în dieceza Warmia Din până revoluție științifică locuiește la Bologna, studiind nu numai dreptul canonic, ci și astronomia: participă la cercetările efectuate de celebrul astronom bolognez Domenico Maria Novara Observațiile stelei Aldebaran în constelația Taur, efectuate la martie la Bologna, l-au întărit pe tânărul Copernic în gândul la necesitatea căutării unui nou sistem teoretic Anul jubiliar, , a fost anul practicii juridice sub Curia Romană În s-a întors în Warmia și la iulie a aceluiași an a primit permisiunea de la capitol pentru a-și continua studiile în străinătate Se întoarce la Padova, unde au predat Montagnana, Gerolamo Fracastoro, G Zerbi și A Benedetti, și ascultă prelegeri despre medicină Din câte se știe, "în Padova se formează fundamentarea noului sistem al universului pe baza principiului mobilității Pământului" (S Vardesca) În primăvara anului , se afla deja la Ferrara, unde, după examenele necesare, a primit un doctorat în drept canonic Întors în Warmia în toamna anului , Copernic a devenit secretar și administrator al doctorului sub unchiul său, episcopul Wazenrod Împreună cu el participă la numeroase misiuni diplomatice, congrese ale statelor Prusiei Regale După moartea unchiului său, Copernic devine canonic în Frombork, unde achiziționează și adaptează turnul de nord-vest al zidurilor cetății pentru un observator În calitate de administrator al proprietății capitolului Warmia (cu reședința în Olsztyn), el distribuie terenuri abandonate țăranilor polonezi, imigranților din Masuria, inițiază o reformă monetară, a cărei esență a fost limitarea emisiunii de monede, reevaluarea și unificarea acestora sistemul monetar al Prusiei și al Regatului Poloniei Este interesant de observat că el va adopta o lege - numită mai târziu "legea lui Gresham" - conform căreia o monedă de calitate inferioară, adică care conține metal mai puțin prețios, înlocuiește una mai bună Fiind un medic celebru, Copernic ia parte la lupta împotriva epidemiei din A luptat neobosit împotriva invaziilor și a sechestrării teritoriilor Warmia de către soldații Ordinului teuton În teutonii l-au amenințat pe Olsztyn Copernic organizează apărarea orașului cu ajutorul cavaleriei lituano-rutene și al detașamentelor poloneze sub comanda lui N Peryk A reușit să salveze orașul de un inamic periculos La noiembrie , în plin război, Copernic trimite o scrisoare regelui Sigismund I prin care îi cere ajutor Se încheie cu următoarele cuvinte: "Vrem să vă protejăm, așa cum se cuvine oamenilor dob Nicolae Copernic ochi, cinstit și devotat Majestății Tale, chiar și cu prețul vieții sale În apărarea Majestății Voastre, vă încredințăm toată proprietatea și viața noastră Cei mai devotați slujitori, canoane și capitol ai Bisericii din Warmia "Prima narațiune" a interpretării instrumentale de către Rheticus și Ossiander a activităților lui Copernic Îndeplinind toate aceste numeroase îndatoriri, Copernic nu renunță totuși la studiile sale în astronomie și până în își finalizează cea mai faimoasă lucrare, Despre revoluțiile sferelor cerești După ceva timp, faima astronomului din Frombork trece dincolo de Polonia Arhiepiscopul de Capua, Nicholas Schoenberg (d ), în scrisoarea sa din noiembrie , îi cere lui Copernic să trimită o copie și adaugă: "Vă rog cu sinceritate să aduceți la cunoștință oamenilor de știință descoperirea dumneavoastră" Cu toate acestea, Copernic răspundea de obicei că își ascunde secretul, "ca adepții lui Pitagora" În mai , Georg Joachim Lauchen ( - ; a fost numit Rhetik, deoarece venea din fosta provincie romană, pe care romanii o numeau Rezia) a venit la Frombork pentru a-l cunoaște pe Copernic și cu opera sa Retik, profesor la Universitatea din Wittenberg, câștigă încrederea lui Copernic și în curând, inspirat de teoriile omului de știință, alcătuiește o scurtă descriere a acestora, care a fost publicată la Gdansk în , iar un an mai târziu la Basel, sub titlul "Prima narațiune" Rhetic reușește să-l convingă pe Copernicus să publice On Conversions Teologul protestant Andrey Osiander (Andreas Gosman, - ) s-a ocupat de tipărirea manuscrisului copernican În ea, Osiander oferă nu o interpretare realistă, ci instrumentală a teoriei lui Copernic: "Este datoria astronomului prin intermediul unei observații atente și pricepute să descrie mișcările cerești și să încerce să explice cauzele lor sau, dacă în niciun caz nu se pot găsi adevăratele cauze, pentru a inventa o ipoteză pe baza căreia aceste mișcări, atât în trecut, cât și în viitor, să poată fi calculate cu exactitate în conformitate cu bazele geometriei Și autorul rezolvă cu succes ambele probleme, pentru că într-adevăr nu este nevoie ca aceste ipoteze să fie adevărate sau cel puțin plauzibile - sunt suficiente doar calculele care corespund observațiilor Cum revoluție științifică vom vedea în continuare că atunci când descriem disputele dintre "realistul" Galileo și "instrumentalistul" cardinal Bellarmino, nici Giordano Bruno, nici Kepler nu au acceptat o interpretare instrumentală a teoriei copernicane, conform căreia premisele teoretice ale lui copernican nu sunt descrieri ale realității, ci doar instrumente utile pentru prezicerea despre locația corpurilor cerești Interpretarea lui Osiander a fost eronată mai ales în ochii lui Copernic însuși: "Toate sferele", scrie Copernic, "se învârt în jurul Soarelui ca în jurul punctului central principal și, prin urmare, centrul Universului este Soarele Prin urmare, mișcarea unui Pământ este suficientă pentru a explica toate ambiguitățile găsite în ceruri Copernic a murit la mai "din cauza unei hemoragie, dar și mai devreme și-a pierdut memoria și conștiința" Se spune că în ziua morții sale a primit primul exemplar tipărit al lucrării sale Despre apeluri Copernic a fost înmormântat în Catedrala Frombork Realismul și neoplatonismul lui Copernic Cu câțiva ani înainte de publicarea cărții Despre convertiri, Copernic a vehiculat printre prietenii săi un scurt text al conținutului lucrării numit Micul Comentariu (Commentariolus) În dedicația lui Paul al III-lea, care precede textul Adreselor , Copernic recunoaște: "Îndelunga mea ezitare și chiar rezistența au fost rupte de prieteni, [unul dintre care] m-a împins constant și m-a îndemnat să public această carte, care a rămas cu mine în zadar mai mult de nouă ani , dar mai mult de trei ori nouă ani M-au îndemnat să nu privez matematicienii dreptul de a mă familiariza cu munca mea Principalul lucru care nu-l lasă pe Copernic în pace este noutatea propriei sale teorii heliocentrice, atât de nouă încât pentru mulți poate părea absurdă Toate în aceeași dedicație lui Paul al III-lea, scrie: "Îmi este ușor să prevăd, Sfinte Părinte, cum unii, de îndată ce citesc în cartea mea despre rotațiile sferelor Universului, recunosc mobilitatea al Pământului, vor începe imediat să ceară să fiu trimis în exil" Copernic era foarte conștient că "a îndrăznit să meargă împotriva opiniilor general acceptate ale matematicienilor" Deci, continuă el, "disprețul așteptat pentru noutatea și absurditatea ideilor mele aproape m-a convins să părăsesc afacerea concepută" Nicolae Copernic Și tocmai aici se ivește concepția realistă a teoriei copernicane cu toată claritatea El afirmă: "Este datoria [filozofului] să caute adevărul în tot ceea ce nu este dat de Dumnezeu minții umane"; "Cred că ideile absolut opuse adevărului trebuie respinse" Pe de altă parte, Copernic își declară convingerea că odată cu publicarea comentariilor "va fi posibil să se arate absurditatea unora dintre cele mai evidente dovezi" Pe scurt, în situația dificilă în care se afla astronomia la acea vreme, Copernic căuta "un sistem care să corespundă în mod fiabil fenomenelor" Metafizica platoniciană a stat în spatele căutării științifice a lui Copernic "La sfârșitul secolului al XV-lea i-a fost greu unui om de știință deschis la valorile umanismului să reziste tentației de a reînvia platonismul și neoplatonismul" (F Barone) În timp ce se afla la Bologna, Copernic, după cum știm deja, a studiat cu Domenico Maria Novara, care a fost asociat cu școala florentină a neoplatonismului Studiind lucrările neoplatoniștilor, și printre alții Proclus, el a văzut în matematică cheia cunoașterii universului Potrivit neoplatoniștilor, proprietățile matematice constituie caracteristicile adevărate și neschimbabile ale lucrurilor reale Privind sferele cerești dintr-o perspectivă neoplatonică, devine clar că calculele care rafinează poziția și mișcarea corpurilor cerești nu sunt doar instrumente utile, ci dezvăluie structurile ordonate și simetriile neschimbate date de Dumnezeu lumii create Tema neoplatonică a Soarelui ca simbol al divinității și al cultului solar în general ar putea conduce la o nouă teorie astronomică, însă Copernic face numeroase calcule și face nenumărate observații în cadrul acestei teme Dacă nu ar fi așa, notează Francesco Barone, "ar fi dificil de identificat ce anume deosebește tratatul "Despre conversii " de "Cartea Soarelui" a lui Marsilio Ficino Astronomii, în ciuda mijloacelor teoretice de care dispun, potrivit lui Copernic, nu au reușit să înțeleagă cel mai important lucru, "și anume, forma universului și simetria neschimbătoare a părților sale" Zeul lui Platon și al neoplatoniștilor este un geometru, așa că Universul este simplu structural și ordonat geometric Iar sarcina cercetătorului este să dezvăluie ordinea, aceste structuri simple și raționale, simetria neschimbătoare Potrivit lui Retik, exact asta a făcut Copernic: "Toate aceste fenomene (mișcarea inversă directă, constantă, aparentă a planetelor) pot fi explicate într-un mod uniform revoluție științifică mișcarea terestră: este suficient să presupunem că Soarele este staționar și situat în centrul Universului și că Pământul se învârte în jurul Soarelui Astfel, adevărata înțelegere a ceea ce se întâmplă pe cer depinde de mișcările uniforme și regulate ale globului: este, fără îndoială, ceva divin în asta Profesorul meu a înțeles că numai în acest caz mișcările de rotație ale planetelor în jurul propriilor centri, regulate și proporționale, sunt posibile Matematicienii, ca și doctorii, trebuie să fie de acord cu ceea ce învață Galen în scrierile sale: natura nu face nimic fără sens, iar Creatorul nostru este atât de înțelept încât oricare dintre creațiile Sale nu are un singur scop, ci două, trei și adesea mai multe Deci, Retik vede corectitudinea teoriei profesorului său Copernic în simplitatea și raționalitatea inerente în creația lui Dumnezeu El scrie: "Acum, când vedem că un număr infinit de fenomene sunt explicate prin mișcarea Pământului, de ce ar trebui să-L negăm lui Dumnezeu, Creatorul naturii, capacitatea pe care o observăm la ceasornicarii obișnuiți? Ei încearcă întotdeauna să elimine angrenajele inutile din mecanisme, sau cele a căror funcție poate fi îndeplinită cu mare succes de o altă angrenare după corectarea poziției acesteia Ce l-ar fi putut împiedica pe matematicianul meu să dezvolte o teorie adecvată a mișcării globului? Probleme de astronomie înainte de Copernic Fiind un realist și neoplatonist, Copernic a înțeles că ar putea exista contradicții între interpretarea anumitor pasaje din Biblie și teoria sa heliocentrică "Dacă unii leneși care sunt absolut ignoranți de matematică își aroga dreptul de a-mi judeca opera și, pe baza unora câțiva prost interpretate, în concordanță cu interesele lor, pasaje din Sfânta Scriptură îndrăznesc să-mi critice și să-mi ridiculizeze ideile, nu le voi acorda deloc atenție și, în plus, mă voi îndepărta de ei cu dispreț Copernic dă un exemplu cu Lactantius: "Știu că Lactantius este un scriitor bun, dar puțin versat în matematică, vorbește ca un copil despre forma Pământului, stârnind râsul celor care știu că Pământul este sferic Prin urmare, savanții nu ar trebui să fie surprinși dacă cineva ca el ar trebui să mă batjocorească Matematica este făcută pentru matematicieni, iar dacă nu mă înșel, vor înțelege că aceste lucrări ale mele sunt utile Nicolae Copernic de asemenea pentru administrarea Bisericii" Copernic pune problema reformei calendarului, în ciuda posibilelor discrepanțe între teoria sa heliocentrică și fragmente din Biblie Cu această ocazie, se mărginește la scurte rezerve, nebănuind ce uragan se va ridica la numai șaptezeci de ani de la moartea sa în jurul teoriei, un uragan care va atinge punctul culminant în drama lui Galileo Dar, deocamdată, Copernic îi spune Papei Paul al III-lea cum, contrar tradiției, i s-a oferit ocazia de a "învăța despre unele dintre mișcările Pământului" și "să se gândească la un alt mod de a calcula mișcările sferelor, despre care matematicienii fac nu am o idee clară " Pe lângă faptul că nu cunosc mișcările Soarelui și Lunii și nu pot explica durata constantă a anului, "pentru a determina mișcările planetelor, ei nu folosesc nici aceleași fundamente și nici aceleași dovezi ca cele aplicate studiului mișcărilor aparente" În timp ce unii folosesc sistemul aristotelic de sfere homocentrice (de exemplu, acesta a fost susținut de Fracastoro și Amici), alții folosesc excentrici și epicicluri Numeroase teorii l-au îngrijorat pe om de știință, în plus, adepții lui Aristotel au făcut adesea greșeli în previziuni și nu și-au atins scopurile dorite; Adepții lui Ptolemeu erau mai buni la prognoză, dar au plătit un preț prea mare pentru asta Potrivit lui Copernic, "sunt forțați să adauge o mulțime de lucruri care au distorsionat ideea de bază a uniformității mișcării, lăsând cel mai important lucru - forma Universului și simetria neschimbătoare a părților sale Ceea ce li s-a întâmplat este ceea ce se întâmplă cu un artist care are grijă de brațele, picioarele, capul și alte părți ale corpului diferitelor modele, le scrie frumos, neglijând proporțiile Rezultatul este un monstru în loc de un om Astfel, în cursul probei, pe care ei o numesc metodă, se omite ceva necesar și se introduce ceva străin sau inutil, ceea ce, desigur, nu li s-ar fi întâmplat niciodată dacă ar fi urmat principii sănătoase Dacă ipotezele adoptate de ei ar fi de încredere, tot ceea ce decurge din ele și-ar găsi fără îndoială confirmare Neoplatonismul îl împinge pe Copernic să abandoneze viziunea ptolemeică asupra lumii: "Ordinea matematică a naturii nu este ușor de înțeles, dar în sine este simplă; și nu se poate crește în mod arbitrar numărul de cercuri într-o teorie care explică mișcarea planetelor Simplitatea matematică se află în armonia și simetria părților Teoria Almagestului, ca urmare a interpretării sale variate, a modificărilor într-una sau alta parte a acestuia, a dat naștere la o duzină de sisteme "ptolemaice", "și numărul lor rapid revoluție științifică a crescut odată cu creșterea numărului de astronomi pregătiți tehnic" (Kuhn) Situația a devenit pur și simplu insuportabilă Alphonse X a glumit că dacă Dumnezeu l-ar fi consultat atunci când a creat universul, ar fi dat un sfat bun Domenico Maria Novara și-a exprimat opinia că un sistem atât de confuz precum a devenit cel ptolemeic nu poate pretinde că este adevărat La rândul său, Copernic a înțeles că astronomia timpului său se afla într-o stare deplorabilă Criza sistemului ptolemaic a fost condusă și de critica medievală a cosmologiei aristotelice și de aprobarea neoplatonismului și de necesitatea unei reforme a calendarului Dar cele mai mari pagube au fost cauzate de eșecurile prognozelor, în ciuda aparatului teoretic în continuă expansiune Teoria copernicană "După multă reflecție asupra acestei incertitudini în teoria mișcării sferelor", scrie Copernic, "am început să fiu stânjenit de faptul că filozofii nu se pot opri în sfârșit asupra vreunei teorii a universului creată pentru noi de Dumnezeu, care este bunătatea și cel mai înalt nivel, în ciuda observațiilor foarte atente în tot ceea ce privește cele mai mici detalii ale acestui univers Chinuit de această problemă, Copernic începe să "recitească scrierile filozofilor" cu intenția de a afla "dacă sferele universului se pot mișca altfel decât cred profesorii de matematică" El descoperă de la Cicero părerea lui Iket din Siracuza (sec V î Hr ) că Pământul se mișcă, că Pitagoreeanul Filolau (sec V î Hr ), Heraclid Pont și Pitagoreul Ekphant (sec IV î Hr ) au propus deja ideea de rotația Pământului, deși pentru cei mai mulți părea "absurd" Astfel, "acceptând ideea mișcării Pământului, ca urmare a numeroaselor și lungi observații, am stabilit", scrie el, "că dacă mișcările altor stele rătăcitoare sunt corelate cu rotația Pământului și sunt calculate în conformitate cu rotația fiecărei stele, atunci nu numai aceste fenomene sunt confirmate, ci ordinea și splendoarea tuturor stelelor și sferelor, precum și a întregului cer, este legat în așa fel încât este imposibil să mișcați ceva în fără a provoca confuzie în alte părți și în general " Copernic se simte încrezător în adevărul teoriei sale și, prin urmare, decide să-și publice gândurile; nu vrea să se adapteze părerii nimănui, neavând nicio îndoială că "matematicienii talentați și educați vor fi de acord cu mine dacă vor să înțeleagă problema nu superficial, Nicolae Copernic ci să o apreciez în toată profunzimea ei, întrucât asta cere filosofia - ceea ce am expus în lucrarea mea cu scopul de a dovedi aceste lucruri În prima sa carte fundamentală "Despre conversii" Copernic apără următoarele teze: ) lumea este sferică; ) Pământul este de asemenea sferic; ) pământul și apa formează o singură sferă; ) mișcarea corpurilor cerești este uniformă, circulară și constantă, adică este formată din mișcări circulare; ) Pământul se mișcă pe o orbită circulară în jurul centrului, în timp ce se rotește simultan în jurul axei sale; ) întinderea cerurilor este uriașă în comparație cu dimensiunea pământului Capitolul al șaptelea discută motivele pentru care anticii credeau că pământul este staționar și se află în centrul lumii Caracterul neconvingător al acestor motive este prezentat în capitolul opt Capitolul conține reflecții despre dacă Pământul poate avea alte mișcări și, de asemenea, despre centrul universului Capitolul zece tratează ordinea sferelor cerești Copernic și relația dintre tradiție și revoluție Copernic a dat peste cap sistemul lumii Cu toate acestea, el a adus multe dintre fragmentele și structura lumii vechi în noua sa lume Lumea lui Copernic nu este un univers infinit; este mai mare decât lumea lui Ptolemeu, dar este o lume închisă Forma perfectă este sferică; mișcarea perfectă și naturală este circulară Planetele nu orbitează; mai degrabă, ele sunt mișcate prin rotirea sferelor cristaline Sferele au o realitate materială Butterfield a vorbit despre "conservatorismul lui Copernic" Într-adevăr, în Copernic găsim o mare parte din lumea veche, precum și ecouri ale tradiției ermetice Cei care trec în lumea nouă poartă întotdeauna cu ei ceva din lumea veche Dar, în același timp, este important ca lumea nouă să mai existe, s-a făcut o atingere asupra ei Este exact ceea ce s-a întâmplat cu Copernic Și, deși teoria sa "nu era mai exactă decât cea a lui Ptolemeu și nu a dat o îmbunătățire imediată a calendarului" (Kuhn), ea a fost totuși revoluționară: s-a rupt cu o tradiție de peste o mie de ani Copernic nu a îmbunătățit sau peticizat într-un loc sau altul sistemul ptolemeic, deși avea mijloacele necesare pentru a face acest lucru: acesta din urmă s-a transformat într-un amestec monstruos de teorii care nu mai puteau da nimic Măreția lui Copernic constă în faptul că a decis să iasă din drumuri bătute: a propus un nou model, o teorie alternativă, care la început nu părea mai simplă și mai demnă de atenție, revoluție științifică mai degrabă decât pe cel ptolemaic (Ptolemeu are de cercuri, Copernic a fost forțat în cele din urmă să ofere ), dar a eliminat eternele dificultăți insurmontabile ale vechiului sistem (deși a descoperit altele; dar acestea erau tocmai alte dificultăți) și conținea un întreg serie de prognoze (asemănările dintre planete și Pământ, fazele lui Venus, universul mai mare etc ), care au fost ulterior confirmate strălucit de Galileo Cel mai valoros, el a introdus o nouă tradiție de gândire în lumea ideilor: "După Copernic, astronomii au început să trăiască într-o lume complet diferită" (Kuhn); el "a creat un sistem astronomic complex, potrivit pentru îmbunătățiri ulterioare, dacă un observator neobosit găsește nevoia unui studiu mai amănunțit al cerurilor" (I L E Dreyer) Cartea Despre conversii, scrie Kuhn, a dat impuls dezvoltării unei noi tradiții cosmologice, care a fost în același timp culmea tradiției antice Adepții lui Copernic, duși de ideea lui despre mișcarea Pământului, au început să-și conducă cercetările, pornind de la locul în care s-a oprit Problemele care i-au preocupat nu mai erau vechile probleme de astronomie care stimulaseră activitatea lui Copernic, ci problemele noii astronomii cu ideea heliocentrică din cartea Despre revoluții Copernic a murit în , iar în același an a fost publicată lucrarea sa Despre conversii Au urmat imediat atacurile asupra noii teorii, dar au existat și cei care au vorbit despre Copernic ca fiind "al doilea Ptolemeu" Ideea heliocentrică și-a făcut treptat drum În , astronomul englez Thomas Digges (c - ) a publicat o expunere populară a teoriei copernicane, iar această acțiune a avut o rezonanță în Anglia: ideea mobilității Pământului a fost larg acceptată nu numai în rândul astronomilor Michael Möstlin ( - ), profesor de astronomie la Universitatea din Tübingen, a fost adeptul lui Copernic; Kepler a devenit studentul lui În ciuda prezenței unor astfel de adepți, teoria copernicană nu i-a convins imediat pe astronomi: aceștia din urmă au acceptat sistemul matematic al lui Copernic, dar au respins esența sa fizică; cu alte cuvinte, au urmat calea indicată de Osiander Dar, în orice caz, folosirea calculelor lui Copernic de către astronomi a dus la pătrunderea teoriei sale în tabăra inamicului Această pătrundere explică schimbarea treptată a pozițiilor inițiale a astronomilor, cărora ideea mișcării Pământului le părea pur și simplu absurdă Printre acești astronomi, care l-au acceptat pe Copernic, matematicianul și nu i-au acceptat sistemul fizic, Tycho Brahe a fost Erasmus Reinhold ( - ) El deține "Tabelele prusace" (Tabulae Prutenicae, ), întocmite după calculele lui Copernic, care erau sortite să devină un instrument indispensabil în cercetarea astronomică Tycho Brahe: nici vechiul aranjament al lui Ptolemeu, nici inovațiile marelui Copernic Tycho Brahe: Îmbunătățirea instrumentelor și tehnicilor de observare Marea lucrare a lui Copernic a apărut în În , Kepler și-a publicat lucrarea despre Marte, care a devenit a doua lovitură puternică adusă cosmologiei tradiționale: a demonstrat că orbitele planetelor nu sunt circulare, ci eliptice Cu toate acestea, între Copernic și Kepler a existat un alt om de știință care a avut un impact semnificativ asupra dezvoltării astronomiei: vorbim despre danezul Tycho Brahe Tycho (numele latinizat danez Tyuge) s-a născut la trei ani după moartea lui Copernic, în , și a murit în Și dacă Copernic a fost cel mai faimos astronom din prima jumătate a secolului al XVI-lea, atunci Tycho Brahe a devenit o autoritate printre astronomii din a doua jumătate a secolului Marele său patron a fost regele Danemarcei, Frederic al II-lea, care nu numai că i-a numit un salariu, dar i-a prezentat și insula Ven din strâmtoarea Copenhaga Pe această insulă, Brahe a construit un castel, un observator, laboratoare, o tipografie privată; acolo a lucrat, înconjurat de numeroși asistenți, din până în și a strâns o cantitate imensă de material - rezultatul unor observații precise După moartea lui Frederic al II-lea, Brahe s-a mutat la Praga în pentru a-l sluji pe împăratul Rudolf al II-lea, care l-a invitat și pe tânărul Kepler, care, după moartea lui Brahe, a luat locul matematicianului de curte Spre deosebire de Copernic, Tycho Brahe a fost în primul rând un observator virtuos al fenomenelor astronomice: a îmbunătățit tehnica de observare și măsurare și a atins un nivel ridicat de precizie; proiectat și creat instrumente noi - mai mari, mai stabile și cu gradare îmbunătățită Dar, cel mai important, el a introdus practica observării planetelor în timp ce se deplasează pe cer Acesta a fost un fenomen nou, remarcabil în astronomie: toate revoluție științifică astronomii anteriori au făcut observații numai atunci când planetele se aflau în pozițiile cele mai convenabile În plus, dacă ne amintim că Brahe a făcut observații cu ochiul liber, trebuie să recunoaștem că realizările sale în acest domeniu au fost cu adevărat remarcabile "Observațiile făcute cu telescoapele moderne arată că rezultatele observațiilor lui Brahe pentru a determina poziția unei stele fixe au un grad de precizie de până la unul sau chiar mai mult; acesta este un rezultat remarcabil pentru observațiile cu ochiul liber" (Kuhn) Datorită acestui fapt, Tycho Brahe și colegii săi au reușit să rezolve o serie întreagă de probleme astronomice care au apărut tocmai din cauza inexactităților observațiilor anterioare Tycho Brahe neagă existența sferelor materiale În Brahe studiază mișcarea unei comete; reușește să-i determine paralaxa (evaziunea) și să demonstreze în așa fel încât, învârtindu-se în jurul Soarelui pe o orbită exterioară lui Venus, și având o paralaxă foarte mică, este mai departe decât Luna și traiectoria ei traversează orbitele planetelor Rezultatul a fost confuz: însemna că sferele cristaline ale cosmologiei tradiționale, percepute ca reale fizic și concepute pentru a mișca planetele, nu există cu adevărat Astfel, o altă parte a vechii idei despre lume s-a prăbușit "După părerea mea", îi scrie Brahe lui Kepler, "sferele trebuie excluse din rai Am înțeles asta datorită cometelor care au apărut pe cer Ei nu respectă legile niciunei sfere, ci mai degrabă acţionează contrar acestora S-a dovedit clar prin mișcarea cometelor că mașina cerească nu este un corp solid, impenetrabil, compus din diverse sfere reale, așa cum au crezut mulți până acum, ci fluid și liber, deschis în toate direcțiile, care nu creează absolut nici un obstacol liberului mers al planetelor, reglementat de înțelepciunea legislativă a lui Dumnezeu, fără niciun mecanism de rotire a sferelor reale Astfel, nu există sfere: ele nu există cu adevărat în rai, ci sunt permise doar în scopul facilitării predării și învățării Notă: sferele materiale, pe care nici Copernic nu le putea refuza încă, au dispărut În locul lor au venit orbitele, în înțelegerea noastră - traiectorii Inovațiile lui Tycho Brahe nu s-au încheiat aici A pus la îndoială și vechea idee Tycho Brahe naturalețea perfectă a mișcărilor circulare cerești Dogma a fost contestată de ideea că cometa are o orbită "ovală", un alt decalaj uriaș în cosmologia convențională Acestea sunt în mod clar inovații revoluționare ale lui Tycho Brahe Confruntat cu o gamă largă de sisteme conflictuale, și-a îmbunătățit tehnica și instrumentele pentru a obține date mai precise și mai fiabile Pe baza a numeroase observații precise, el a reușit să infirme două idei de bază ale cosmologiei tradiționale Dar cea mai importantă problemă arzătoare a rămas deschisă: cine are dreptate - Ptolemeu sau Copernic? Pentru a o rezolva, Tycho Brahe a trebuit să se transforme dintr-un observator atent și scrupulos într-un teoretician capabil Nici Ptolemeu, nici Copernic De-a lungul vieții, Tycho Brahe a fost un adversar al lui Copernic și "marea sa autoritate a împiedicat convertirea astronomilor la noua doctrină" (Kuhn) Desigur, Brahe era foarte conștient de faptul că "inovațiile aparținând marelui Copernic" permit "să se evite din punct de vedere științific tot ceea ce în tabloul ptolemeic se dovedește a fi redundant și ilogic, în plus, principiile matematice rămân inviolabile " Cu toate acestea, Brahe era încă în strânsoarea stilului de gândire aristotelic și a acceptat dovezile imposibilității mișcării Pământului, date de Ptolemeu și infirmate de Oresmus și Copernic Iată câteva dintre contraargumentele sale: "Din momentul în care [inovația copernicană] stabilește că corpul mare, leneș și inactiv al Pământului este supus unei mișcări regulate (în plus, triple), ca și alte constelații eterice, se opune nu numai principiilor fizicii, dar și împotriva autorității Sfintei Scripturi, care afirmă, în diferitele sale părți, imobilitatea Pământului, ca să nu mai vorbim de vastul spațiu dintre orbita lui Saturn și a opta sferă, pe care această doctrină îl lasă gol până la stele și alte inconveniente care însoțesc această speculație În corespondența pe care Tycho Brahe a avut-o cu astronomul german Christopher Rothmann, adept al ideilor lui Copernic (astronomul landgravelui Wilhelm al IV-lea de Hesse), acesta face un argument care avea să devină ulterior o obiecție standard: dacă este adevărat că Pământul se rotește de la vest la est, apoi este de nezdruncinat Brahe - distanța pe care o ghiulea trasă dintr-un tun zboară spre vest revoluție științifică direcția trebuie să fie mai mare decât distanța parcursă de o ghiule de tun trasă din același tun în direcția opusă mișcării primei ghiule, iar în a doua, Pământul și ghiulele s-ar mișca în aceeași direcție și, ca rezultat , distanța parcursă de ghiulea în acest din urmă caz, ar trebui să fie mai mică decât în cazul în care ar zbura în direcția vest Dar din moment ce nu este cazul în practică, Pământul, conchide Brahe, este nemișcat Prin urmare, sistemul copernican este greșit - aceasta este concluzia lui Tycho Brahe Dar și sistemul lui Ptolemeu este incorect, deoarece "vechea distribuție a orbitelor cerești nu este suficient de coerentă și epicicluri atât de numeroase și mari sunt redundante pentru a explica comportamentul planetelor față de Soare, mișcarea lor aparentă înapoi și opriri, inegalitatea " Sistemul lui Tycho Brahe (din cartea: Thomas Kuhn The Copernican Revolution Torino, ) Tycho Broge Sistemul Tycho Brahe: Restaurare cu semințele unei revoluții Deci, nici Ptolemeu, nici Copernic Și apoi, scrie Brahe, "dând seama că ambele aceste ipoteze permit o cantitate considerabilă de absurd, am început să mă gândesc serios dacă ar fi posibil să creez una care să nu contrasteze nici cu matematica, nici cu fizica, ceea ce nu ar evita verificarea teologică și în același timp, ar satisface observațiile cerești " Și apoi "în sfârșit, aproape pe neașteptate", continuă Brahe, "mi-a trecut prin minte că ordinea rotațiilor cerești ar trebui să poată preveni orice accident care ar putea cauza toate aceste inconsecvențe" Deci, înaintea noastră este sistemul lui Tycho Brahe În ea, Pământul se află în centrul Universului, în centrul orbitelor Soarelui, Lunii și stelelor fixe; Soarele se află în centrul orbitelor celor cinci planete Pentru a vă face o idee despre sistemul Brahe, priviți doar figura, unde, printre altele, puteți vedea că orbitele se intersectează în multe puncte, pierzându-și caracteristica de substanțe materiale Cealaltă figură prezintă o diagramă a lui Copernic, care face posibilă observarea diferențelor dintre cele două sisteme Perioada orbitală a lui Venus este de luni Perioada orbitală a lui Mercur este de de zile Perioada de circulatie Jupiter - ani Perioada de circulatie Marte - ani Perioada de circulatie Terenuri - an SR? H? Sistemul copernican (din cartea: Paolo Rossi Revoluția științifică de la Copernic la Newton Torino, ) Sferă fixă de stele fixe Saturn se rotește în de ani revoluție științifică Pământul rămâne în centrul Universului: "Fără îndoială", spune Brahe, "trebuie recunoscut, împreună cu vechii astronomi, fizicieni și dovezile Sfintei Scripturi, că Pământul nostru este în centrul Universului și că nu se mișcă în cerc, făcând o rotație anuală, așa cum vrea Copernic " Soarele și luna se învârt în jurul pământului "Eu cred că rotațiile cerești sunt reglate în așa fel încât numai cele două lumini ale lumii (Soarele și Luna), prin care se distinge timpul, și odată cu ei cea mai îndepărtată a opta sferă [a stelelor fixe], care le conține pe toate celelalte, priviți Pământul ca pe centrul rotației lor" Celelalte cinci planete se învârt în jurul Soarelui: "În plus, afirm că celelalte cinci planete (Mercur, Venus, Marte, Jupiter, Saturn) se învârt în jurul Soarelui regal și privind mereu la el atunci când este situat în spațiul intermediar al lor rotații " Sistemul lui Tycho nu l-a convins nici pe Kepler, nici pe Galileo Pe patul de moarte, Brahe și-a predat afacerea tânărului asistent Kepler, dar era prea fascinat de marea simetrie a lui Copernic, ceea ce nu se poate spune despre Braga (după cum s-a dovedit, centrul geometric al universului nu este centrul majoritatea mișcărilor cerești) La rândul său, Galileo, în Dialogul său privind cele două sisteme principale, va compara sistemul Aristotel-Ptolemaic cu cel al lui Copernic și va ignora complet "al treilea sistem al lumii" al lui Tycho Brahe Cu toate acestea, a fost susținut de mulți astronomi care nu erau mulțumiți nici de sistemul lui Ptolemeu, nici de Copernic Într-adevăr, sistemul lui Brahe a fost construit ingenios: deși păstrând avantajele matematice ale sistemului copernican, a evitat criticile din punct de vedere al fizicii și acuzațiile teologilor Succesul sistemului lui Tycho este succesul unui compromis: fiind o "restaurare", nu putea ignora revoluția care avusese loc Respingând sistemul ptolemaic, Brahe a susținut că Pământul nu este centrul de rotație al tuturor planetelor Și încă două observații finale În Uraniborg, pe insula Ven, Brahe avea, pe lângă observator, și un laborator de chimie Nefiind astrolog, era convins că există o legătură între fenomenele cerești și evenimentele pământești Ideea interconectarii tuturor lucrurilor, venită de la stoici, a dat naștere multor mari oameni de știință / / Johannes Kepler: trecerea de la "cerc" la "elipsă" și sistematizarea matematică a teoriei lui Copernic Kepler - lector la Graz: Mysterium cosmographicum Kepler s-a născut la decembrie la Weil, lângă Stuttgart Tatăl său Heinrich a servit ducelui de Brunswick, mama sa Katerina Guldenman a fost fiica unui hangiu Johann s-a născut "în vârstă de șapte luni" (cum a scris despre el însuși) și nu s-a remarcat prin starea de sănătate bună În copilărie, a suferit de variolă, care a lăsat o amprentă asupra întregii sale vieți Lăsându-și fiul în grija bunicilor, părinții au plecat cu armata ducelui de Alba să lupte cu belgienii Întors din război în , părinții lui Kepler au deschis o tavernă în Elmendingen, în Baden Micul Kepler a început să-și ajute părinții - mai întâi, spălând paharele într-o tavernă, apoi făcând diverse treburi casnice, apoi pe câmp În , a început să urmeze școala în Leonberg, după ce a descoperit capacitatea de a studia, iar părinții săi au decis să-l trimită în la seminarul din Adelsberg Apoi s-a mutat la seminarul din Maulbronn, după care, patru ani mai târziu, a intrat la universitatea din Tübingen Acolo a studiat cu astronomul și matematicianul Mihail Mestlin, care l-a convins de meritele sistemului copernican În acești ani, dușmănia a izbucnit între catolici și protestanți Ca protestant, Kepler credea că persecuția reciprocă a grupurilor religioase, credința că acțiunile lor sunt conduse de Domnul însuși, bazându-se pe credința oarbă și, în cele din urmă, aroganța cu care i-au condamnat pe adepții spiritului evangheliei și ai libertății - toate acestea sunt absurde și pernicioase La de ani, Kepler părăsește teologia și gândul la o carieră în biserică Acceptă oferta de a preda matematică și etică la Gimnaziul din Graz Îndatoririle sale au inclus și întocmirea unui calendar pentru Stiria pentru , prognoze - de exemplu, despre gradul de severitate al iernii, despre tulburările țărănești etc În , Kepler a publicat "The Harbinger, or Cosmographic Mystery" (Prodromus sive Mysterium cosmographicum) , în care a corelat "cinci solide regulate" - un cub, un tetraedru, un dodecaedru, un octaedru și un icosaedru (respectiv cu patru, douăsprezece, opt, douăzeci de laturi) cu numărul de planete cunoscut la acel moment și revoluție științifică distanța dintre ele Cartea, publicată cu o prefață de Mestlin, a fost trimisă imediat lui Tycho Brahe și lui Galileo Brahe l-a invitat pe Kepler să ia în considerare o posibilă legătură între descoperirile descrise în Prodromus și sistemul lui Tycho La august , de la Padova venea răspunsul lui Galileo către Kepler, în care, printre altele, citim: "Îți mulțumesc și eu, și în mod deosebit, că m-ai onorat cu dovada prieteniei tale În munca ta TZ am întâlnit până acum Johannes Kepler doar cu o prefață, din care, totuși, am înțeles intențiile tale și mă pot bucura cu adevărat că am un asemenea aliat în căutarea adevărului Este regretabil că atât de rari sunt cei care urmează calea fără greșeală în reflecțiile lor filozofice Dar nu acesta este locul pentru a deplânge nesemnificația timpului nostru, ci mai degrabă ar trebui să mă felicit că am găsit un apărător atât de convins al adevărului M-am străduit din greu să demonstrez cât de eronate sunt argumentele invocate împotriva ipotezei copernicane, dar până astăzi nu m-am hotărât să public nimic, speriat de ceea ce i s-a întâmplat lui Copernic, profesorul nostru, care, deși a câștigat nemuritor faima printre cei puțini, a fost, totuși, ridiculizată și huiduită de un număr infinit de alții - un număr atât de mare de proști Aș îndrăzni să-mi public gândurile dacă ar fi mai mulți ca tine, dar din moment ce nu este cazul, trebuie să amân Jogon Kepler Kepler - matematician de curte din Praga: "Noua astronomie" și "Dioptrie" În , Kepler s-a căsătorit cu Barbara Müller von Mulek, o tânără văduvă bogată de de ani Între timp, după vizita arhiducelui Ferdinand la Papa Clement al VIII-lea, toți necatolicii au fost expulzați din Stiria Kepler, cu ajutorul vechiului său profesor Möstlin, încearcă să obțină un loc la Universitatea din Tübingen, dar nu reușește Cu toate acestea, o altă soluție la problemă apare brusc: Brahe îl invită pe Kepler să-i facă o vizită la Castelul Benatek, în vecinătatea Pragai La august , peste o mie de oameni au fost expulzați din Stiria Kepler îi scrie lui Mestlin că nu și-ar fi putut imagina niciodată că, din motive religioase și în numele lui Hristos, atâta suferință ar putea fi adusă oamenilor, lipsindu-i de casele, prietenii și toate proprietățile La Praga, Tycho Brahe îl invită pe Kepler să-i devină asistent Cu toate acestea, foarte curând, la octombrie , Brahe a murit la vârsta de de ani Împăratul Rudolph al II-lea îl numește pe Kepler "matematician imperial", cu un salariu la jumătate din cel al lui Brahe, și îi încredințează datoria de a finaliza lucrările la "Tabelele Rudolphin" (Tabulae rudolphinae) În , Kepler a publicat o lucrare despre optica geometrică, Paralipomena to Vitellius (Ad Vitellionem paralipomena), care a devenit o piatră de hotar în istoria științei Lucrarea constă din I capitole Ea examinează și îmbunătățește ideile exprimate mai devreme de Alhazen (Ibn al Haytham) și Vitellius, care sunt foarte asemănătoare cu conceptul lui Francesco Mavrolik ( - ) Al cincilea capitol al acestei lucrări este de mare importanță: " în ea, pentru prima dată, natura vederii se explică prin faptul că un stimul luminos, ajungând în retina ochiului, dă o imagine; proiectat, se dovedește a fi inversat Dar o astfel de inversare nu are un efect negativ, căci problema constă în determinarea regulii după care ochiul reacționează în poziționarea imaginii atunci când primește anumiți stimuli Regula este următoarea: când imaginea din interiorul ochiului este în partea de jos, figura vizibilă trebuie să fie în partea de sus și invers; în mod similar, când imaginea de pe retină este în dreapta, atunci figura vizibilă este în stânga și invers "(V Ronchi) În plus, în primul capitol, Kepler oferă o definiție fundamental nouă a luminii: ) "Lumina are proprietatea inerentă de a se propaga de la o sursă pe o distanță lungă"; ) "Propagarea luminii din orice punct are loc de-a lungul unui set nenumărat de linii drepte"; ) "Lumina însăși se poate propaga până la revoluție științifică infinit"; ) "Liniile acestor propagari sunt drepte și se numesc raze" Aceste patru propoziții, comentează Vasco Ronchi, conțin definiția unui fascicul de lumină, care mai târziu va fi acceptată în final de optica geometrică În , a fost publicată "Noua Astronomie", pe care, însoțită de o dedicație, Kepler a trimis-o împăratului Rudolf al II-lea Două principii de bază ale astronomiei moderne descriu mișcarea lui Marte - aceasta este o victorie asupra zeului războiului; Kepler a capturat planeta, așezând-o la picioarele împăratului Dar Marte are și multe rude: Jupiter, Saturn, Venus, Mercur etc , cu care trebuie să lupți pentru a câștiga Și pentru a continua bătălia este nevoie de fonduri, iar Kepler îi cere împăratului bani În martie , Galileo a publicat Starry Herald (Sidereus Nuncius), care conține multe descoperiri astronomice care sunt de mare interes pentru lumea științifică Galileo trimite o copie a cărții lui Kepler prin Giuliano de' Medici, care a fost ambasadorul toscanului la Praga Ca răspuns la Galileo, Kepler scrie lucrarea "Conversația cu mesagerul înstelat" (Dissertatio cum Nuncio Sidereo), unde își expune îndoielile În special, ele se referă la problema existenței sateliților lui Jupiter Kepler, un neoplatonist și mistic, pentru care "Soarele este cel mai frumos corp" și "inima lumii", nu a putut permite lui Jupiter să aibă sateliți și, prin urmare, a pretins o semnificație similară cu Soarele Și în plus, "nu este clar de ce ar trebui să fie [sateliții] dacă nu există nimeni pe această planetă care să poată admira acest spectacol" Mai târziu, având un telescop bun (pe care Galileo l-a trimis lui Ernest de Bavaria, Prinț Elector al Sfântului Imperiu Roman la Köln, care l-a dăruit lui Kepler), astronomul înclină spre părerea lui Galileo și publică "Povestea observațiilor celor patru rătăcitori Lunii lui Jupiter " Între timp, Martin Gorki din Lochovitz, care a fost prezent la testarea publică a lunetei lui Galileo la Bologna în , la casa lui Antonio Magini, un profesor de matematică bolognez și oponent al lui Galileo, a scris o scrisoare lui Kepler în care îi sublinia că ineficiența lunetei: "La distanțe apropiate face minuni; pe cer greseste, astfel incat stelele par duble Acest lucru este dovedit de mulți oameni eminenti, cei mai faimoși oameni de știință toți au recunoscut că instrumentul este greșit Dar Galileo nu spuse nimic lăsându-l supărat pe stimatul domnul Magini Gorki a vorbit împotriva lui Galileo cu cartea "Cel mai scurt discurs împotriva Johann Kepler / al Mesagerului înstelat" și i-a trimis-o lui Kepler la iunie Totuși, el, deși cu o oarecare întârziere, a respins argumentele lui Gorki Galileo a introdus în uz științific o lunetă - un instrument care era considerat un accesoriu tipic al "mecanicii joase", nedemn de "filozofi"; Kepler, la rândul său, a avut cea mai bună pregătire matematică pentru a dezvolta o bază teoretică pentru aplicarea instrumentului În primăvara anului , a fost publicată lucrarea sa "Dioptrics, or Proof of things never seen before, observed with a telescope" "Dioptrica", scrie Kepler, "este importantă pentru că extinde granițele filosofiei" Despre lunetă, el scrie: "Un telescop inteligent are valoarea unui sceptru; oricine îl folosește devine rege și poate înțelege creația lui Dumnezeu Cuvintele i se potrivesc: cucerești mintea umană, înțelegând limitele cerești și căile stelelor Se poate argumenta că "Dioptria" reprezintă "principiile și fundamentele științei optice, explicând modul în care funcționează lentilele și diferitele lor combinații, precum cele folosite în telescopul lui Galileo sau Kepler, care a fost numit și astronomic" (G Abetti) Kepler în Linz: "Mesele Rudolphin" și "Armonia lumii" În , împăratul Rudolf al II-lea a abdicat în favoarea fratelui său Matei Kepler, care se luptase anterior să obțină un salariu, a înțeles că nu era înțelept să mai rămână la Praga El intră în slujba conducătorilor Austriei Superioare și se mută la Linz pentru a termina lucrarea la Tabelele Rudolphiene și pentru a se dedica în întregime matematicii și filosofiei Dar soarta trimite nenorocire: fiul său iubit moare de variolă și în curând soția lui Sănătatea lui se deteriorează Dar asta nu este tot: pastorul protestant Gitzler îl suspectează de erezie Pentru a se convinge de ortodoxie, consistoriul din Stuttgart îi cere lui Kepler să semneze așa-numita "Formulă a Concordiei" Totuși, Kepler nu putea fi de acord cu formula luterană ortodoxă care afirma prezența trupească a lui Dumnezeu Potrivit lui, acest lucru era contrar ideii de sublimitate a lui Dumnezeu În fața protestului, teologii au decis că, dacă Kepler nu semnează, va fi expulzat ca calvinist Hitler i-a refuzat împărtășirea Kepler a fost nevoit să fugă din Graz, urmărit de catolici Acum in revoluție științifică Linze, rămasă văduvă și nevoită să aibă grijă de copii mici, Kepler decide să se căsătorească din nou S-a păstrat o scrisoare mare către baronul Stralendorf, președintele Consiliului Imperial din Praga; în ea, Kepler îl invită pe baron la o nuntă și povestește cum și-a făcut alegerea: a selectat unsprezece candidați; apoi a luat în considerare meritele fiecăruia, a studiat posibilitățile lor în rolul unei soții Primul candidat, o văduvă cu două fiice și un fiu, ar putea fi potrivit unui filosof nu foarte tânăr; dar această femeie avea o sănătate precară Al doilea a fost respins din cauza faptului că este prea tânăr și predilecție pentru lux Din motive economice, a fost respinsă și a treia opțiune A patra, o femeie înaltă, atletică, nu i se potrivea nici lui Kepler scund Al cincilea era sărac, iar Kepler nu îndrăznea să o aleagă Al șaselea este prea sărac Și prietenii lui l-au descurajat de la a șaptea Pe al optulea l-a respins pe motive religioase A noua femeie respinsă îi datora sărăciei și sănătății precare Al zecelea este scurtă, grasă și urâtă Al unsprezecelea candidat propus de un prieten s-a dovedit a fi prea tânăr Și apoi Kepler decide să se întoarcă la a cincea și își oprește alegerea Numele ei era Susanna Reitlinger, era o fată dulce și bună, săracă, dar dintr-o familie bună Viața mai târziu a arătat că Kepler a făcut alegerea corectă În , Kepler a publicat lucrarea "Noua stereometrie a butoaielor de vin" În ea, el rezolvă o problemă practică: cum se măsoară conținutul butoaielor În acele zile, acest lucru se făcea cu un băț Desigur, rezultatele au fost foarte aproximative Este interesant că Kepler rezolvă problema într-un mod apropiat de calculul mărimilor infinitezimale În , povestea nefericită începe cu săraca mamă a lui Kepler, acuzată de vrăjitorie, despre care a început un proces nesfârșit, în care a fost implicată chiar și facultatea de drept a Universității din Tübingen Kepler se predă complet cauzei de a-și proteja mama și în cele din urmă câștigă: în , acuzația a fost în cele din urmă renunțată Dar vârsta înaintată, o ședere în închisoare și un proces dificil l-au dus pe nefericiți la moarte în aprilie Între și Kepler a publicat la Linz un tratat de astronomie în șapte cărți: "The Abridgement of Copernican Astronomy" La începutul anului , la Augsburg a fost publicată lucrarea "Cinci cărți despre armonia lumii" În au apărut în sfârșit Tabelele Rudolphin: tabele de logaritmi, tabele de calcul al refracției; un catalog de de stele studiat de Tycho Brahe; Johann Kepler Kepler aduce acest număr la Datorită tabelelor, "de mai bine de un secol, astronomii au reușit să calculeze cu suficientă precizie, imposibilă înaintea lui Kepler, poziția Pământului și a altor planete în raport cu Soarele" (J Abetti) ) În , Kepler se afla din nou la Praga, de acolo s-a mutat la Sagan - un mic oraș din Silezia, între Dresda și Breslau - pentru a-l servi pe Albrecht Wallenstein, Duce de Friedland I-a promis lui Kepler să plătească douăsprezece mii de florini de datorie pentru munca lui trecută Kepler, la rândul său, a trebuit să întocmească efemeridele înainte de Kepler decide să meargă la Ratisbona (Regensburg) pentru a încasa o restanță de salariu de la Sejm Călătoria pe un măgar slab (de care Kepler s-a grăbit să scape la sosire, vânzând cu doi florini) a fost groaznică Kepler s-a îmbolnăvit grav și a avut febră S-a folosit sângerarea, dar nimic nu a ajutat A murit la noiembrie , departe de casă și de cei dragi, la vârsta de cincizeci și nouă de ani Kepler a fost înmormântat în afara zidurilor orașului, în cimitirul Sfântului Petru, din moment ce luteranilor li s-a refuzat înmormântarea în cimitirul orașului Înmormântarea a fost solemnă Cuvântul de înmormântare s-a încheiat cu un verset din Evanghelia după Luca (XI, ): "Fericiți cei ce aud cuvântul lui Dumnezeu și îl păzesc" "Misterul cosmografic": În căutarea ordinii divine matematice a cerurilor Tycho Brahe a fost întotdeauna un oponent al lui Copernic, Kepler susținătorul său, "glorificând Soarele cu entuziasmul neoplatonismului renascentist" (Kuhn) Kepler a fost un matematician neoplatonist și neo-pitagoreean, credința sa în armonia lumii nu era compatibilă cu sistemul lui Brahe Natura este creată după reguli matematice și este datoria omului de știință să le înțeleagă Kepler credea că și-a îndeplinit parțial această datorie când, în , a publicat Misterul cosmografic După o prezentare detaliată, cu desene detaliate, a dovezilor în apărarea sistemului copernican, el susține că numărul planetelor și dimensiunile orbitelor acestora pot fi cunoscute după înțelegerea legăturii dintre sferele planetare și cinci poligoane regulate (soliduses), numit și "Platonic" sau "cosmic", - cub, tetraedru, dodecaedru, icosaedru și octaedru (cub, patru, doisprezece, douăzeci și octogon) Aceste figuri, după cum ați putea ghici, sunt caracterizate prin faptul că suprafețele fiecăruia dintre aceste corpuri sunt aceleași și echidistante revoluție științifică ronnie Deja din antichitate, se știa că doar corpurile menționate posedă astfel de caracteristici Kepler susține în lucrarea sa că dacă sfera lui Saturn ar fi descrisă ca un cub, în care era înscrisă sfera lui Jupiter și dacă tetraedrul ar fi înscris în sfera lui Jupiter, iar sfera ra Marte și așa mai departe, alternând celelalte trei solidus și celelalte trei sfere, atunci s-ar putea convinge de dimensiunile relative toate sferele și înțelegeți motivul pentru care există doar șase planete Kepler scrie: "Orbita Pământului este măsura tuturor celorlalte orbite Descrie un dodecaedru în jurul lui, apoi sfera, care, la rândul ei, o va descrie, va fi sfera lui Marte Descrieți un tetraedru în jurul sferei lui Marte, apoi sfera care îl va cuprinde va fi sfera lui Jupiter Descrieți un cub în jurul sferei lui Jupiter - sfera care îl conține va fi sfera lui Saturn Înscrieți un icosaedru pe orbita Pământului, - sfera înscrisă în ea va fi sfera lui Venus, înscrieți un octaedru în sfera lui Venus - sfera lui Mercur va fi înscrisă în ea Astfel vei înțelege motivul numărului de planete " Dumnezeu este un matematician, iar lucrarea lui Kepler a fost de a dezlega armonia geometrică și matematică a lumii El credea că a reușit să realizeze o parte semnificativă a acestei lucrări descoperind multe regularități, deși în viitor vor rămâne doar cele trei legi planetare ale sale În orice caz, "era convins că structura lumii poate fi determinată matematic, pentru că atunci când a creat lumea, Dumnezeu s-a ghidat de considerații matematice, că simplitatea este un semn al adevărului, iar simplitatea matematică se identifică cu armonia și frumusețea El a folosit faptul uimitor că există doar cinci poligoane care îndeplinesc cerințele de proporționalitate, care, desigur, trebuie să se coreleze cumva cu structura universului: toate acestea sunt semne fără ambiguitate ale concepției pitagoreo-platonice despre lume, care apar aici deosebit de clar Din nou discursul lui Timeu Jogon Kepler / provoacă aristotelismul, tradiția continuă a Evului Mediu, căpătând o bază fermă" (E J Dijksterhuis) De la cerc la elipsă "Trei legi ale lui Kepler" Știința are nevoie de minți creative (ipoteze, teorii), de imaginație și, în același timp, de un control strict asupra ipotezelor În istoria gândirii științifice, poate că nu a existat niciun alt om de știință care să aibă în același timp o asemenea putere de imaginație ca a lui Kepler și să fi fost la fel de critic cu ipotezele Ideea unei conexiuni între planete și solidus (poligoane) s-a dovedit ulterior a fi insuportabilă Dar a manifestat un program de cercetare foarte fructuos pe viitor Ptolemeu nu a putut explica mișcarea "neregulată" a lui Marte, iar Copernic nu a reușit să facă acest lucru Tycho Brahe a făcut multe observații, dar în cele din urmă a cedat în fața dificultăților După moartea lui Brahe, Kepler a trecut la această problemă A lucrat la el aproape zece ani Despre această lucrare epuizantă aflăm de la însuși Kepler, care ne-a lăsat o descriere detaliată a ei Încercările au urmat una după alta și toate au fost fără succes Dar după o serie lungă de eșecuri, Kepler ajunge la concluzia că problema nu poate fi deloc rezolvată folosind combinații de cercuri; toate aceste combinații nu se potriveau cu datele obținute din observații și, prin urmare, orbitele propuse trebuiau excluse ca incorecte El a verificat orbitele ovale pe lângă cercuri Dar și în acest caz, observațiile au infirmat ipotezele teoretice În final, a observat că calculele teoretice sunt de acord cu observațiile, presupunând mișcarea pe orbite eliptice cu viteză variabilă, determinată în conformitate cu legea A fost o descoperire senzațională: vechea dogma venerata despre naturalețea și perfecțiunea mișcării circulare a fost în sfârșit ruptă În universul copernican, o metodă matematică simplă este capabilă să subjugă un număr infinit de observații și să facă predicții fiabile și precise "Introducând ipoteza eliptică în locul dogmei veche de secole despre natura circulară și uniformitatea mișcărilor planetare, Kepler a efectuat o revoluție profundă în cadrul revoluției copernicane însăși" (A Pasquinelli) Iată două legi care conțin soluția finală a problemei, care este semnificativă până în prezent Prima lege: fiecare planetă se mișcă într-o elipsă, într-una revoluție științifică din focarele cărora se află Soarele A doua lege a stabilit neuniformitatea vitezelor planetelor (Marte) care se deplasează în jurul Soarelui Afirmă că vectorul rază (linia care leagă planeta și Soarele) acoperă zone egale în timp egal Orbitele circulare ale lui Ptolemeu, Copernic și Galileo au fost înlocuite cu elipse (prima lege), iar mișcarea uniformă în jurul centrului a fost înlocuită cu legea ariilor egale (a doua lege) "Pentru prima dată, o singură curbă geometrică neconectată cu altele și o singură lege a mișcării sunt suficiente pentru a prezice poziția planetelor și, pentru prima dată, predicțiile se dovedesc a fi la fel de corecte ca și observațiile Sistemul astronomic al lui Copernic, moștenit de știința modernă, este produsul comun al creativității lui Kepler și Copernic" (Kuhn) În , în Abreviare a astronomiei copernicane, Kepler a extins aceste două legi asupra altor planete, Luna și cele patru luni ale lui Jupiter, care fuseseră descoperite cu puțin timp înainte În , în lucrarea sa "Armonia lumii", Kepler proclamă a treia sa lege: pătratele perioadelor de revoluție ale planetelor sunt legate ca cuburi ale distanței fiecăreia dintre ele față de Soare Adică, dacă Tț și T sunt timpul necesar pentru ca două planete să finalizeze o mișcare circulară pe orbitele lor, iar P și, respectiv, P sunt distanțele medii dintre aceste planete și Soare, atunci raportul dintre pătratele orbitalei perioadele este egală cu raportul dintre cuburile distanțelor medii de la Soare: T^ /T^ = P /P Este vorba despre "o lege atractivă, întrucât stabilește o regulă care nu a mai fost respectată până acum într-un sistem planetar" (Kuhn) Așadar, principiile cosmologiei aristotelice și-au servit vremea: "se folosesc în schimb relații matematice raționale" (C Singer) Într-adevăr, sistemul solar este complet desfășurat într-o rețea de calcule matematice clare și simple, iar "componentele lor au fost pentru prima dată conectate între ele printr-o lege care a stabilit raportul dintre distanța de la Soare și perioada de revoluție" (J A E Dreyer) ) Soarele ca cauză a mișcării planetelor Misticismul, matematica, astronomia și fizica în Kepler sunt indisolubil legate În lucrarea "Armonia lumii", el vorbește despre furia divină și desfătarea de nedescris pe care le provoacă contemplarea armoniilor cerești Credință în armonie și matematică Johannes Kepler ordinea naturii este incomensurabilă, iar în această armonie rolul principal îi revine Soarelui Modul în care Kepler își descrie calea către prima lege este un exemplu perfect al metodei științifice: există o problemă (neregularitatea mișcării lui Marte); se fac o serie de presupuneri ca încercări de a rezolva problema; atunci se lansează mecanismul testelor de screening: toate ipotezele care nu rezistă testului observațiilor sunt aruncate până la dezvăluirea teoriei corecte Și nu numai procesul în sine este considerat un model de cercetare științifică Relatarea lui Kepler despre modul în care a ajuns să descopere legea este admirabilă: vedem pasiunea pentru rezolvarea unei probleme care l-a stăpânit pe Kepler timp de zece ani; alături de el trăim așteptări vesele și dezamăgiri amare, încercări repetate și eșecuri ulterioare, impasuri în care se află, perseverența cu care continuă calculele dificile, constanță și perseverență în căutarea unei ordini care ar trebui să existe, pentru că Dumnezeul său a stabilit : cu adevărat, lupta este cu Îngerul, care în cele din urmă își dă binecuvântarea Iată o descriere a unui studiu în care retorica concluziilor este înlocuită cu o sarcină superioară - o căutare pasionată a adevărului Nu mai puțin interesant și instructiv este modul în care Kepler ajunge la a doua sa lege În capitolul al patrulea din The New Astronomy, Kepler descrie Soarele ca "un corp unic, prin calitățile și puterea lui adaptat să miște planetele pe orbitele lor și demn să devină scaunul lui Dumnezeu Însuși, ca să nu mai vorbim de faptul că este motorul principal" În Abrevierea Astronomiei Copernicane citim: "Soarele este cel mai frumos corp; într-un fel este ochiul lumii Ca sursă de lumină sau lampă de nestins, decorează, colorează și înnobilează tot ce este lumesc Cât despre căldură, Soarele este vatra lumii, în care se încălzesc corpurile vecine În ceea ce privește mișcarea Soarelui, aceasta este cauza principală a mișcării planetelor, motorul principal al Universului "Kepler derivă metafizica Soarelui Planetele se mișcă în elipse Ce sunt puse în mișcare? O forță motrice de natură magnetică, o forță care emană de la Soare În fața noastră se află o intuiție metafizică asociată cu descrierea lumii fizice: planetele își urmează orbitele, împinse de razele Soarelui ca un suflet în mișcare Orbitele planetelor sunt de formă eliptică, astfel încât razele care cad pe o planetă situată la distanța de două ori față de Soare sunt de două ori mai slabe și, prin urmare, revoluție științifică viteza planetei este jumătate din viteza orbitală pe care ar avea-o planeta dacă ar fi mai aproape de Soare În general, Kepler a sugerat că "Soarele are o inteligență motorie, plasând totul în jurul lui, devenind mai slab în raport cu cel îndepărtat din cauza slăbirii influenței sale odată cu creșterea distanței" Astfel, alăturată celei de-a doua legi a lui Kepler se află "credința" neoplatonică că toate fenomenele naturale se bazează pe legi matematice simple și că Soarele este cauza tuturor fenomenelor fizice Și pe această ultimă convingere, formată tot sub influența lucrării "On the Magnet", scrisă de medicul englez William Gilbert ( - ) și publicată în , Kepler construiește o teorie magnetică a sistemului planetar El vorbește despre forța cu care Pământul atrage un corp, iar în introducerea în Noua Astronomie, vorbește și despre atracția reciprocă În notele sale la Vis (scrise între și ) el raportează mareele "de corpurile soarelui și ale lunii, care atrag apele mării cu o forță asemănătoare magnetică" Unii vor vedea în aceste idei o anticipare a teoriei gravitaționale a lui Newton Aproape fără cusur, dar totuși riguros din punct de vedere matematic, Kepler a trecut de la mișcarea circulară ("naturală" și "perfectă") la mișcarea eliptică Kepler a murit în , Galileo la începutul lui Și în același an, la Woolsthorpe, în Lincoln County, în Anglia, s-a născut Isaac Newton Folosind rezultatele obținute de Kepler și Galileo, el a rezolvat problemele care au rămas deschise și, astfel, a avansat fizica la o stare cunoscută sub numele de "fizică clasică" W Wavell scrie: "Dacă grecii nu ar fi studiat secțiunile conurilor, Kepler nu l-ar fi înlocuit pe Ptolemeu; dar dacă grecii ar fi dezvoltat dinamica, Kepler l-ar fi putut depăși pe Newton în descoperiri " Drama lui Galileo și fundamentul științei moderne Galileo Galilei: viață și muncă Galileo Galilei s-a născut la Pisa la februarie Părinții săi sunt Vincenzo, muzician și om de afaceri, și Giulia Ammannati Galileo Galilei Până în aparțin informații scrise despre Galileo, un elev al școlii pizane Trebuia să devină doctor, dar în schimb se dedică matematicii sub îndrumarea lui Ostilio Ricci, un student al matematicianului Nicolo Tartaglia, autorul formulei pentru ecuațiile de gradul trei În , Galileo scrie în latină "Teoreme despre centrul de greutate al corpurilor solide"; în - "Echilibrul", în care influența "divinului Arhimede" este evidentă: omul de știință nu numai că studiază natura corpurilor, ci calculează și greutatea lor specifică "Scala" a devenit "debutul în lumea științifică" al lui Galileo În același timp, omul de știință este, de asemenea, implicat în probleme umanitare generale, așa cum o demonstrează două prelegeri susținute la Academia din Florența în - "Despre forma, locația și dimensiunea iadului lui Dante" și "Reflecții asupra Tasso" - în jurul anului În prelegerile despre Dante Galilei încearcă să apere ipoteza lui Antonio Manetti despre topografia iadului Interesantă este "o metodă de protecție cu o serie întreagă de probleme geometrice rezolvate de Galileo cu claritatea unui matematician cu experiență, care cunoaște fluent textul interpretat" (L Geymonat) Numit cu sprijinul cardinalului Francesco del Monte ca profesor de matematică la Pisa în , în anul următor, , el scrie lucrarea "Despre mișcare", unde teoria este impuls'a (împingere), deși modificat, ocupă totuși o poziție centrală decembrie , invitat să predea la Padova, Galileo ține o prelegere introductivă Galileo va petrece ani aici (până în ): aceștia vor fi cei mai buni ani din viața lui Predă matematică, comentează Almagestul lui Ptolemeu și Elementele lui Euclid Și între și scrie "Scurte instrucțiuni de arhitectură militară", "Tratat de fortificații" și "Mecanică" În , apare "Tratatul Sferei, sau Cosmografie", unde Galileo stabilește sistemul geometric al lui Ptolemeu Din două dintre scrisorile sale (prima către Jacopo Mazzoni din mai , a doua către Kepler din august ), aflăm că el acceptase deja teoria lui Copernic la acea vreme Galileo se mișcă în cercurile culturale din Padova și Veneția; printre prietenii săi se numără Giovanfrancesco Sagredo (un venețian nobil care se ocupă de problemele opticei), Fra Paolo Sarpi și Fra Fulgenzio Micanzio La Veneția, devine apropiat de Marina Gamba, din căsnicia căreia se nasc trei copii: Virginia, Livia și Vincenzo La Padova, se împrietenește cu un adept al lui Aristotel, Cesare Cremonini În , publică lucrarea "Acțiunile busolelor geometrice și militare" În , după ce a aflat despre telescop, Galileo l-a construit el însuși, Galileo Galilei perfectează și ajustează El își raportează descoperirile astronomice remarcabile în Starry Herald din , după care arhiducele Cosimo al II-lea de Medici l-a numit pe Galileo "matematician extraordinar - explorator al orașului Pisa" - fără îndatoriri Galileo Galilei prezența constantă în serviciu sau clase - și "filozoful celui mai ilustru duce" La Florența, el continuă cercetările astronomice, dar aderarea la ideile lui Copernic începe să-i aducă primele probleme Între și scrie patru celebre "scrisori copernicane" despre relația dintre știință și credință: una - elevului său, călugărul benedictin Benedetto Castelli; doi pentru Monseniorul Pierre Dini și unul pentru Marea Ducesă Christina de Lorena Devenit victima unui denunț la Sfântul Oficiu și acuzat de erezie din cauza aderării sale la învățăturile lui Copernic, în a fost judecat la Roma Aceasta a fost urmată de interzicerea predării până când Galileo renunță la teoriile care i se învinuiesc Ca urmare a unei controverse cu iezuitul Horatio Grassi despre natura cometelor, s-a născut eseul "Maestrul de analize", publicat în Teoria cometelor formulată în el s-a dovedit mai târziu a fi eronată (Galileo a susținut că cometele) sunt reflexii luminoase asupra vaporilor de origine terestră), totuși, în ea sunt deja puse unele baze filozofice și metodologice ale conceptului lui Galileo În , sub numele de Urban al III-lea, a urcat pe tronul papal cardinalul Matteo Barberini, un prieten al lui Galileo, care i-a susținut pe el și pe Campanella Cu o speranță reînnoită, Galileo scrie Dialogul privind cele două sisteme principale ale lumii În ciuda precauțiilor autorului, nu a fost greu de înțeles că noua lucrare a apărat activ învățăturile lui Copernic În , Galileo a fost din nou supus procesului, a fost condamnat și forțat să abdice sub jurământ Pedeapsa sa pe viață a fost imediat înlocuită cu exilul, mai întâi pe moșia prietenului său Ascanio Piccolomini, Arhiepiscopul Sienei, care l-a tratat cu cel mai mare respect, iar mai târziu în casa sa din Arcetri, unde nu putea să se întâlnească cu nimeni sau să scrie nimic fără primind mai întâi pentru acea permisiune În izolare, Galileo scrie cea mai originală și remarcabilă lucrare a sa, Reasoning and Mathematical Proofs Concerning Two New Sciences, care va apărea la Leiden în Lagrange scrie mai târziu: "Dinamica este o știință îndatorată în întregime oamenilor de știință din noua eră Galileo i-a devenit naș a făcut primul pas important, deschizând astfel calea, nouă și spațioasă, către dezvoltarea mecanicii ca știință Mângâierea lui Galileo la Arcetri a fost prezența pentru o scurtă perioadă de timp a fiicei sale, călugărița Maria Celesta (în lumea Virginiei) Ea a murit la aprilie , la vârsta de de ani Într-o scrisoare către fratele său revoluție științifică nora Geri Bocchineri, angajată a biroului guvernului Arhiducelui, Galileo scria: " tristețe nemărginită și melancolie, pierderea absolută a poftei de mâncare, mă urăsc și o aud în permanență pe draga mea fiică strigându-mă" Relația lui Galileo cu fiica sa, o femeie cu cele mai rafinate sentimente și "înalt intelect", este relatată de scrisorile ei trimise tatălui ei la Roma după condamnarea acestuia în Galileo nu dorea ca vestea condamnării sale să ajungă la fiica sa Dar nu a fost posibil să o ascundem Aflând cele întâmplate, Maria Celesta i-a trimis o scrisoare tatălui ei pe aprilie: "Părinte, m-am hotărât să-ți scriu acum ca să știi că îți împărtășesc din plin durerile, care sper să-ți aducă o oarecare uşurare: nu s-a împărtășit cu nimeni, dorind ca toate acestea să rămână cu mine "La începutul lunii iulie, ea îi scrie din nou:" Dragă domnule Părinte, acum mai mult ca oricând, a sosit timpul pentru prudența dată vouă de Domnul Dumnezeu să îndure loviturile cu acea forță cerută de religie, profesie și vârsta ta Datorită experienței tale mari de viață, s-ar putea să înțelegeți falsitatea și inconstanța a tot ce este în această lume și să nu acordați prea multă importanță acestor furtuni, în speranța că ele se vor potoli în curând și vor fi înlocuite cu opusul liniștirii voastre Și iarăși, pe iulie: "Când s-a aflat harul Tău la Roma, mi-am spus mintal: dacă merit atâta milă, încât să vină la Siena, îmi va fi de ajuns, pot spune că este aproape în casa mea ; iar acum tânjesc să fii și mai aproape " După ce și-a revenit din durere, Galileo se întoarce la știință și își scrie marile Discursuri La sfârșitul vieții, Galileo și-a pierdut vederea, bolile nu l-au părăsit În prezența discipolilor săi Vincenzo Viviani și Evangelista Torricelli, în noaptea de ianuarie , după cum citim în Narațiunea istorică a lui Viviani, "cu tărie filozofică și creștină, Galileo și-a dat sufletul Creatorului Ea a mers, s-ar putea crede, să se bucure și să admire acele miracole eterne nepieritoare pe care, cu ajutorul unui mecanism fragil, nesățios și nerăbdător, Galileo dorea să le aducă mai aproape de ochii muritorilor Galileo și credința în lunetă În , într-o scrisoare către Kepler, Galileo relatează că s-a alăturat "cu mulți ani în urmă învățăturile lui Copernic"; "Pornind de la ea, am dezvăluit cauzele multor fenomene naturale, până acum, dincolo de orice îndoială, inexplicabile M-am pregătit deja în scris Galileo Galilei sub forma multor dovezi, infirmarea contraargumentelor, dar tot nu a îndrăznit să le publice, speriat de soarta lui Copernic, profesorul nostru În , îndreptând o lunetă spre cer, Galileo începe să acumuleze dovezi care, pe de o parte, dă lovituri precise și decisive tabloului lumii lui Aristotel-Ptolemeu și, pe de altă parte, elimină tot ceea ce împiedică acceptarea a sistemului copernican și astfel sporește suportul În primăvara anului , Galileo află că "un anume Fiammingo a construit un aparat prin care obiectele observate, deși foarte îndepărtate de ochii observatorului, erau clar vizibile, de parcă s-ar afla la o distanță apropiată" Curând a primit confirmarea acestui lucru într-un mesaj de la Paris, de la fostul său elev Jacopo Badovere, "și acesta a fost motivul care m-a determinat să mă dedic cu totul căutării mijloacelor prin care să pot inventa un astfel de instrument" Galileo face o țeavă din plumb, la capetele căreia atașează două lentile, "ambele pe o parte sunt plate, iar pe cealaltă, una convexă, iar cealaltă concavă; când mi-am apropiat ochiul de lentila concavă, am observat că obiectele erau mult mărite și păreau mai aproape - de trei ori mai aproape și de nouă ori mai mari decât ni se par când le privim cu ochiul liber După aceea, am făcut o altă țeavă, mai precisă, care a mărit obiectele de șaizeci de ori " În cele din urmă, scrie Galileo, "Fără a cruța forța și cheltuielile, am construit un instrument atât de excelent încât, cu ajutorul lui, obiectele observate par a fi de o mie de ori mai mari și de peste treizeci de ori mai aproape decât dacă le privești cu ochiul liber Câte și care sunt beneficiile oferite de acest instrument atât pe uscat, cât și pe mare, este inutil să enumerăm august Galileo prezintă acest aparat guvernului de la Veneția ca fiind invenția sa Impresia făcută a fost atât de puternică încât lui Galilei i s-a oferit o creștere a salariului anual de la la de florini și i s-a făcut o ofertă de reînnoire a contractului didactic, care urma să expire anul viitor După cum a remarcat Vasco Ronchi, invenția lunetei de către olandezi sau, încă mai devreme, de către italieni, sau creația sa secundară de către Galileo, nu este în sine nimic excepțional Ceea ce este cu adevărat interesant este că Galileo a introdus luneta în uz științific, folosindu-l ca instrument de cercetare științifică, ca mijloc de a ne îmbunătăți simțurile "Cel mai revoluție științifică Cel mai mare interes pentru această poveste (cu o lunetă) nu este în colaborarea lentă și, dacă vreți, mediocră a meșterilor care pun fără efort un nou instrument la dispoziția omenirii, ci în procesul logic de schimbare a mentalității științificului lume, care la început nu a vrut să știe despre această inovație și a ajuns să recunoască în ea o adevărată comoară, transformând-o într-una dintre resursele puternice pentru înțelegerea lumii "(V Ronki) Filosofia Evului Mediu nu cunoștea lentilele pentru ochelari: acestea aveau să fie studiate mai târziu de Francesco Mavrolik, dar numai Giambattista della Porta, cu Magia sa naturală ( ), a făcut din lentile subiectul nu numai al artizanilor, ci și al filosofiei Atât Porta cât și Kepler (în Addendum la Vitellius, ) "trecuți pe lângă lunetă, chiar au scris ceva din care se poate concluziona că aproape au descoperit, dar nu l-au construit niciodată" Nu se avea încredere în lentile, se credea că sunt "înșelătoare", părerea predominantă a fost că ochii dăruiți de Dumnezeu ne sunt suficienți pentru a vedea și nu este nevoie de "îmbunătățiri" În plus, a existat o prejudecată profundă din partea cercurilor academice și ecleziastice față de artele mecanice Multă vreme expresia "mecanic scăzut" va fi privită ca o insultă La august , adică la patru zile după prezentarea telescopului de către Galileo către Dogul Leonardo Donato, Porta a scris o scrisoare din Napoli către Federico Cesi, fondatorul Academiei Lynch: "În ceea ce privește secretul țevii, aceasta este o escrocherie, totul este luat din cartea mea "Despre refracție, "și o voi descrie, iar dacă Excelența Voastră vrea să se facă, atunci după plăcerea voastră se va face" Măreția lui Galileo, printre altele, constă în depășirea barierelor epistemologice care au blocat calea cercetărilor ulterioare Armata nu a fost jenată de inovație, dar publicul luminat a refuzat să aibă încredere în telescop Așa că, de exemplu, au spus că imaginile obținute cu ajutorul ei sunt neconvingătoare Galileo, pe de altă parte, îl asigură pe Matteo Carozio că și-a testat telescopul "de o sută de mii de ori pe o sută de mii de stele și diferite obiecte" Observarea acestor "diverse obiecte", scrie Geymonat, "a convins acuratețea instrumentului; observarea stelelor este o dovadă a importanței sale" Și, important, el credea în valoarea științifică a telescopului ca instrument decisiv în lupta dintre sistemele lui Ptolemeu și Copernic; crezut "într-o unealtă născută printre "mecanici", îmbunătățită doar practic, parțial Galileo Galilei acceptat în cercurile militare, dar necunoscut sau chiar disprețuit de știința academică și oficială "(Paolo Rossi) Un prieten al lui Galileo Cremonini din Padova, adept al lui Aristotel, nici nu a vrut să se uite la țeavă ("admirarea pentru ochelari mi-a încurcat complet capul; destul, nu vreau să știu nimic mai mult despre asta") Însă Galileo și-a îndreptat trompeta spre cer, ceea ce ni se pare un act obișnuit, rezonabil și normal, dar în acele vremuri echivala cu faptul că un cunoscut clinician de astăzi folosea lipitori pentru a trata pneumonia: pentru majoritatea oamenilor de știință era "irațional" Și când Galileo a văzut munții și văile de pe Lună, și-a dat seama imediat că acum era posibilă o ofensivă decisivă, fără precedent, împotriva peripateticilor Galileo a transformat luneta dintr-un obiect fără valoare științifică într-un element decisiv de cunoaștere În mâinile lui, sau mai degrabă în proiecte cognitive, capătă un sens calitativ diferit Spre deosebire de Kepler, Galileo credea (deși nerezonabil pentru unii) într-o lunetă El a văzut-o ca pe un mijloc de a spori capacitățile ochiului uman: "Chiar și stelele, care sunt de obicei inaccesibile vederii noastre datorită dimensiunilor lor mici și a slăbiciunii vederii noastre, pot fi văzute cu acest instrument" Și iarăși: "Ne-am dori să ne facem din ochi măsura tuturor luminilor, pentru ca dacă nu vedem niciun obiect luminos, atunci să nu spunem că lumina din ele nu ajunge la noi? Sau poate că aceste stele sunt văzute de vulturi sau râși și rămân inaccesibile vederii noastre slabe? Nu este suficient să privești, "să se uite cu ochi care vor să vadă, care cred în ceea ce văd și care cred că văd lucruri înzestrate cu sens" (V Ronchi) "Star Herald" și confirmarea sistemului copernican martie Galileo publică Heraldul înstelat la Veneția La începutul lucrării, el scrie: "Mare este semnificația întrebărilor pe care le propun în acest scurt tratat atenției și studiului cercetătorilor naturii Este grozav atât prin exclusivitatea materialului în sine, cât și prin noutatea acestuia, deoarece aceste întrebări nu au mai fost puse până acum, cât și datorită instrumentului, datorită căruia obiectele în cauză au fost deschise pentru prima dată privirii noastre Subiectele ridicate de Galileo în tratat sunt următoarele: ) adăugând la multitudinea de stele fixe vizibile cu ochiul liber, "alte numeroase stele nemaivăzute până acum" Deci totul revoluție științifică leneșul devine mai mare; ) "cu încredere derivată din experiența senzorială, se poate susține că luna are o suprafață care nu este uniformă și netedă, ci rugoasă și, ca suprafața Pământului, are înălțimi, văi adânci și căi întortocheate " Și aceasta este o informație importantă, deoarece distruge conceptul de diferență dintre corpurile terestre și cele cerești, care a servit drept bază de neclintit a cosmologiei Aristotel-Ptolemeu; ) Galaxie - "nimic decât o masă de numeroase stele împrăștiate sub formă de clustere; și în orice direcție îndreptați luneta, un număr imens de stele se deschid imediat " Pe baza acestei observații, Galileo susține că "toate disputele care l-au chinuit pe filosof de-a lungul secolelor au fost rezolvate cu forță demonstrativă și suntem eliberați de discuții verbose"; ) "în afară de (ceea ce este cel mai surprinzător), stelele, numite nebuloase până astăzi de astronomi, sunt grupuri de stele mici împrăștiate într-un mod uimitor"; ) dar cel mai important lucru din Starry Herald al lui Galileo este descoperirea sateliților lui Jupiter (pe care, în cinstea lui Cosimo II de' Medici, el i-a numit "stele medicale"), în posibilitatea "descoperirii a patru planete, niciodată până acum" , de la întemeierea lumii până în zilele noastre, nevizibile, să le descopere și să studieze locația și mișcarea și comportamentul observat în ultimele două luni Această descoperire ia oferit lui Galileo un model la scară redusă al universului copernican de pe cer Dar, odată cu confirmarea teoriei lui Copernic, conceptul de lume a lui Aristotel-Ptolemeu s-a prăbușit S-a dovedit că nu există nicio diferență între natura Pământului și a Lunii Dintre stele, cel puțin Luna nu posedă caracteristica "perfecțiunii absolute" atribuită de tradiție Totuși, mobilitatea Pământului nu este evidentă dacă are o natură asemănătoare cu cea a Lunii? Imaginea universului nu numai că se extinde datorită includerii galaxiilor, nebuloaselor și stelelor, ci se schimbă și: lumea sublunară nu diferă de cea lunară Observarea stelelor fixe ne permite să spunem că ele sunt mult mai îndepărtate de planete și nu sunt imediat în spatele lui Saturn, așa cum pretindea tradiția Jupiter, împreună cu sateliții săi, a oferit un model redus al sistemului copernican Deci, competiția a două teorii se încheie: sistemul ptolemaic (cu Pământul staționar în centru și Soarele în rotație) și sistemul copernican (unde Pământul se învârte în jurul Soarelui) În The Starry Herald, Galileo dă mărturie împotriva primului sistem în sprijinul celui de-al doilea: fiecare dovadă confirmă Galileo Galilei teoria lui Copernic și distruge conceptul lui Ptolemeu Cu puțin timp înainte de a părăsi Padova și chiar la începutul vieții sale la Florența (septembrie ), Galileo face observații importante menite să întărească doctrina lui Copernic și, în același timp, să distrugă teoriile lui Ptolemeu El observă aspectul cu trei carcase a lui Saturn (adică inelul lui Saturn, care nu se distinge de telescopul lui Galileo), descoperă fazele lui Venus și descoperă pete pe Soare Și Venus are faze, ca și Luna: este o "experiență senzorială" explicată de teoria lui Copernic și inexplicabilă în lumina teoriei lui Aristotel și Ptolemeu "Noi ne-am asigurat că toate planetele primesc lumină de la Soare, fiind întunecate în natură" În plus, Galileo "este sigur că stelele fixe în sine sunt pline de lumină și nu au nevoie de iradiere solară, care, de altfel, Dumnezeu știe dacă ajunge la o asemenea distanță" Într-o scrisoare din mai către Federico Cesi, Galilei, referitor la petele solare, afirmă că aceasta este "cea mai înaltă și ultima propoziție a pseudofilozofiei" Contrar părerii lui Aristotel, schimbările au loc și asupra Soarelui Iar Galileo, în această privință, își exprimă îndoiala că peripateticii vor fi capabili să salveze și să păstreze "imuabilitatea cerurilor" De fapt, peripateticii vor inventa "imaginația", astăzi am spune: ipoteza ad hoc ca apărare a sistemului ptolemeic condamnat Astfel, de exemplu, iezuitul Christopher Scheiner ar explica petele solare ca grupuri de stele care orbitează în fața lui Această ipoteză a purtat cauzele petelor solare în afara Soarelui, lăsându-l astfel nemișcat și "perfect" Dar Galileo a atras atenția asupra faptului că petele se caracterizează prin formare și dispariție neregulată și că sunt informe și, prin urmare, nu au caracteristicile inerente sistemelor stelare Un alt iezuit, părintele Clavius (Christopher Klau), profesor de matematică la Colegiul Roman, pentru a salva "perfecțiunea" Lunii, a inventat o ipoteză conform căreia munții și văile observate de Galileo pe suprafața lui Luna sunt acoperite cu o substanta cristalina, transparenta si perfect sferica Astfel, spre deosebire de atacurile "factuale" ale lui Galileo asupra teoriei lui Ptolemeu, Clavius a lansat un contraatac "teoretic" (posibil din punct de vedere logic, dar incorect din punct de vedere metodologic: împiedicând descoperirea erorilor într-o teorie, împiedică avansarea celor mai bune teorii și , în consecință, progresul științei) pentru a restabili vechea teorie Galileo îi răspunde lui Clavius: "Într-adevăr, imaginația este minunată Cu toate acestea, dezavantajul ei este că nu se dovedește și nu poate fi revoluție științifică dovedit " La acea vreme teoria suplimentară a lui Clavius nu putea fi cu adevărat testată empiric (azi este posibil) Cum s-ar putea dovedi existența unei sfere cristaline care înconjoară luna? Sau că este situat ca munții și văile? Realitatea este că "revoluția științifică dusă de Galileo se bazează nu numai pe noile informații conținute în descoperirile sale, ci se bazează pe o nouă maturitate metodologică" (L Geymonat) În orice caz, disputa dintre sistemele lui Copernic și Aristotel-Ptolemeu se rezolvă în favoarea primului "Teoria copernicană", scrie Thomas Kuhn, "a sugerat că planetele sunt similare cu Pământul, că Venus trebuie să aibă faze și că universul este mult mai mare decât se credea anterior Drept urmare, când, la șaizeci de ani de la moartea sa, munții de pe Lună, fazele lui Venus și un număr imens de stele, a căror existență nu fusese bănuită înainte, au fost descoperite în mod neașteptat cu ajutorul unui telescop, oamenii de știință , în special neastronomii, și-au îndreptat atenția către noua teorie Astfel, Galileo a provocat Biserica Printre puținii care au îndrăznit să-l apere deschis s-a numărat și Campanella Rădăcinile epistemologice ale dezacordului dintre Galileo și Biserică Copernic a susținut că "toate sferele se învârt în jurul soarelui ca centru și, prin urmare, centrul universului este în jurul soarelui" El a crezut că aceasta este adevărata reprezentare a universului Dar în introducerea la Despre rotații, luteranul Andrey Osiander ( - ) a susținut: " aceste ipoteze nu trebuie să fie adevărate sau chiar plauzibile, un singur lucru este suficient: că propun calcule în concordanță cu observația" Iar Ptolemeu, a cărui teorie a intrat în conflict cu fizica lui Aristotel, a susținut că ipotezele sale erau legate de "calculele matematice" Pentru Osiander, ca și pentru Ptolemeu, teoriile astronomice erau doar instrumente concepute pentru a prezice rapid mișcările corpurilor cerești Interpretarea instrumentistă a teoriei copernicane dată de Osiander este puternic opusă în "Sărbătoarea cenușii" a lui Giordano Bruno: Copernic nu este doar "un matematician care propune", ci și "un fizician care dovedește mișcarea Pământului"; și adaugă că introducerea anonimă a lui Osiander este "atașată" lucrării lui Copernic de "un măgar ignorant și prezumțios" Iar pentru Kepler, "ipotezele copernicane nu numai că nu sunt greșite Galileo Galilei suntem relativ la natură, dar, dimpotrivă, suntem cel mai în consonanță cu ea Natura iubește simplitatea și unitatea", iar Copernic a reușit "nu numai să demonstreze mișcările trecute care se întorc în antichitatea îndepărtată, ci și în viitor, dacă nu în modul cel mai definit, atunci cel puțin într-un mod mai de încredere decât au făcut-o Ptolemeu și alții " Apărarea conceptului realist (conform căruia sistemul copernican dădea o descriere adevărată a realității și nu era o colecție de instrumente pentru calcule, prognoze sau îmbunătățirea calendarului) nu putea decât să pară periculoasă celor care - catolici sau protestanți - au luat Biblia literal și nu a permis gândul la o posibilă eroare Cartea Eclesiastului spune că "pământul rămâne în veac" și că "soarele răsare și soarele apune și se grăbește la locul său unde răsare" (Eclezia , - ); iar în Cartea lui Iosua citim că Isus poruncește soarelui să se oprească (Iosua : ) Luther, Calvin și Melanchthon au folosit aceste fragmente din Sfânta Scriptură ca argumente împotriva teoriei lui Copernic Luther într-una din "Discuții de masă" ( ) a scris: "Oamenii și-au atârnat urechile în fața unui astrolog penny care a încercat să demonstreze că Pământul este cel care se rotește, și nu cerul cu firmamentul, Soarele și Luna Acest nebun vrea să transforme întreaga știință astronomică; Scriptura spune că Iosua a poruncit Soarelui să se oprească, nu Pământului " Într-un comentariu la Geneza, Calvin citează versetul de deschidere al Psalmului : "Universul este ferm, nu se va mișca" și pune întrebarea: "Cine îndrăznește să opună autorității lui Copernic autorității Sfintei Scripturi?" Melanchthon, un student al lui Luther, scrie la șase ani după moartea lui Copernic: "Ochii mărturisesc că cerurile se rotesc în douăzeci și patru de ore Dar unii, din dragoste pentru inovație sau pentru a-și arăta inteligența, au decretat că pământul se mișcă, că nici a opta sferă și nici soarele nu se rotesc Afirmarea publică a unor astfel de idei indică o lipsă de modestie și demnitate, iar un astfel de exemplu este periculos Fiecare minte sănătoasă trebuie să accepte adevărul revelat de Dumnezeu și să-l asculte " Învățătura lui Copernic părea periculoasă atât pentru protestanți, adepți ai contactului direct al credinciosului cu izvorul credinței, cât și mai mult pentru catolici, cărora Sfânta Scriptură le explică mentorul bisericii Părinții contrareformei nu au putut permite unui credincios - chiar și lui Galileo - să stabilească fundamentele hermeneutice ale Bibliei și să ofere inter- revoluție științifică interpretarea unui pasaj dat Aceasta este rădăcina dezacordului dintre Galileo și Biserică Și acesta este motivul interpretării instrumentiste a învățăturilor lui Copernic, propusă de Bellarmino și respinsă de realistul Galileo Realismul lui Galileo versus instrumentalismul lui Bellarmino Matematicianul și teologul, carmelitul Antonio Foscarini ( - ) publică în la Napoli, unde predă filozofie și teologie, "O scrisoare despre părerile pitagoreenilor și ale lui Copernic, în care pasaje din Sfintele Scripturi și judecăți teologice care ar putea se opune acestor opinii Foscarini îi trimite tratatul lui Bellarmino, cerând o părere despre el Bellarmino îi răspunde lui Foscarini într-o scurtă scrisoare: "Ai puțin timp pentru a citi acum, iar eu am puțin timp pentru a scrie" Această scrisoare este un exemplu clasic de instrumentalism Bellarmino îi reamintește lui Foscarini că "un consiliu bisericesc interzice expunerea Scripturii altfel decât Părinții Bisericii; și dacă veți citi nu numai scrierile Părinților Bisericii, ci și comentatorii moderni despre Geneza, Psaltirea, Cartea Eclesiastului, Cartea lui Iosua, veți descoperi că toți sunt de acord asupra necesității unei interpretări literale: Soarele este pe cer și se învârte în jurul Pământului cu viteză mare; Pământul, fiind departe de cer, este situat în centrul lumii și este nemișcat Acum, gândiți-vă, cu toată prudența voastră, dacă Biserica poate permite să i se dea Scripturii un înțeles diferit de ceea ce văd în ea Părinții Bisericii și toți interpretii, greci și latini Și pe de altă parte, nu se poate nega că "este un obiect al credinței, căci dacă nu este un obiect al credinței din partea celui care ascultă, atunci este un obiect al credinței din partea celui care vorbește; și ar fi un eretic care ar spune că Avraam n-a avut doi fii, iar Iacov n-a avut doisprezece, sau care ar spune că Hristos nu s-a născut dintr-o Fecioară - căci atât Duhul Sfânt afirmă prin gura profeților, cât și apostoli Dar nu acesta este sfârșitul, deoarece, presupunând că Pământul se învârte în jurul Soarelui, "va fi necesar să se analizeze cu atenție cum să explice Sfânta Scriptură, care se va dovedi a fi contrară acestui lucru și este mai ușor să admitem că nu o înțelegem decât să mărturisim că ceea ce se dovedește este fals " "În ceea ce privește Soarele și Pământul, nici unei persoane prudente nu i-ar trece prin cap să corecteze greșeala, pentru că este evident că Galileo Galilei Pământul este nemișcat și ochiul nu este înșelat când vede luna și stelele în mișcare " Considerând că Conciliul de la Trent interzice interpretarea Scripturii în alt mod decât cel al Părinților Bisericii, Bellarmino instruiește: "Ar fi prudent dacă dumneavoastră și domnul Galileo v-ați mulțumi să faceți presupuneri, abținându-vă de la afirmații categorice, așa cum, în părerea mea, Copernic a făcut-o întotdeauna Căci în ipoteza că pământul se mișcă și soarele rămâne nemișcat, cuvenția este păstrată mai mult decât atunci când vorbim despre excentrici și epicicluri - această afirmație are succes și nu prezintă niciun pericol; și asta este suficient pentru matematician; dar a afirma că Soarele este într-adevăr în centrul lumii și se învârte doar în jurul său și nu se mișcă de la est la vest și că Pământul se află în al treilea cer și se rotește în jurul Soarelui cu viteză, este foarte periculos și nu numai pentru că îi irită pe toți filozofii și teologii scolastici, ci și pentru că dăunează Sfintei Credințe, prezintă Sfintele Scripturi ca fiind false Galileo nu a împărtășit însă opinia lui Bellarmino Pentru el, "experiența senzorială" a dovedit în mod fiabil adevărul sistemului copernican Monseniorul Pierre Dini, care la acea vreme era asistent apostolic al papalitatei, îi trimite o scrisoare lui Galileo la martie , în care relatează că a avut o lungă conversație cu Cardinalul Bellarmino și remarcă: "În ceea ce privește Copernic, Sfinția Sa spune că nu crede că ar trebui să fie interzis, dar cel mai rău lucru de făcut cu el este să noteze că învățătura lui nu încalcă decorul, precum cei care au introdus epiciclurile, care nu mai sunt crezuți "Răspunzând Dini din Florența pe martie, Galileo apără adevărul sistemului copernican Potrivit lui Galileo, Copernic a vorbit despre structura universului, a descris ceea ce există cu adevărat în natura lucrurilor (in rerum natura) "și, în opinia mea, o încercare de a convinge că Copernic nu credea în mobilitatea Pământului poate avea succes doar pentru cineva care nu-și citește lucrările, deoarece toate cele șase cărți sunt pătrunse de ideea mobilității Pământului Și dacă în dedicația sa recunoaște că afirmația despre mobilitatea Pământului îl pune într-o lumină stupidă, despre care este greu de făcut ceva, atunci ar părea mult mai prost dacă ar face o judecată în care el însuși nu prea face crede Copernic nu este un "matematician", autorul ipotezelor ca instrument de calcul, ci un fizician care caută să afle ce este cu adevărat realitatea revoluție științifică Prin urmare, continuă Galileo, Copernic nu are compromisuri: mobilitatea Pământului și stabilitatea Soarelui sunt punctele principale și fundamentul universal al învățăturii sale Trebuie fie să o condamni complet, fie să o lași așa cum este Galileo, ca și Copernic, este un realist Dacă, după Bellarmino, cosmologia biblică este interpretată în conformitate cu tradiția, la propriu, atunci, având în vedere interpretarea realistă a lui Galileo a învățăturilor lui Copernic, o ciocnire frontală între Galileo și Biserică devine inevitabilă Karl Popper scrie: "Desigur, nu a fost o problemă pentru Galileo să arate și să sublinieze superioritatea sistemului copernican ca instrument de calcule Dar, în același timp, și-a asumat și a crezut serios că această doctrină oferă o descriere adevărată a lumii, iar pentru el (precum și pentru Biserică) acest moment a fost cel mai important Într-un duel cu Biserica, Galileo a trebuit să cedeze Dar mai întâi, să vedem cum Galileo a corelat știința și credința Disproporția dintre știință și credință Galileo formulează o diferență teoretică între judecățile științei și ale credinței Pe de o parte, el remarcă autonomia cunoștințelor științifice, evaluate după regulile metodei experimentale ("experiență senzorială" și "dovezi exacte") Pe de altă parte, această autonomie a științei față de Scriptură își găsește justificarea în "intenția Duhului Sfânt de a ne învăța cum să ajungem la cer, nu cum se mișcă raiul" Pe baza afirmațiilor Sfântului Augustin (In Genesim ad literam), Galileo spune că Dumnezeu ne-a dat sentimente, vorbire și rațiune, iar cu ajutorul lor putem obține "concluzii naturale" care sunt realizabile "fie prin experiența senzorială, fie prin dovezile necesare " Sfânta Scriptură nu este un tratat de astronomie: "Dacă autorii ei intenționau să convingă oamenii de locația și mișcarea corpurilor cerești și ar fi să primim aceste informații din Sfânta Scriptură, mi se pare că nu ar fi atât de slabi în comparaţie cu acele concluzii uimitoare pe care le conţine astronomia Într-adevăr, Scripturile "nici măcar nu menționează planetele, cu excepția Soarelui și a Lunii, și doar o dată sau de două ori Venus sub numele de Lucifer" Adică, scopul Scripturii nu este să ne învețe dacă cerul este în mișcare sau staționar, sferic, disc sau plat, sau dacă pământul se află în centrul său sau în lateral " "Nu există nicio intenție de a ne conduce la alte concluzii ale aceleiași Galileo Galilei / concluzii amabile și înrudite că fără ele este imposibil să luăm o parte sau alta, care sunt judecăți despre mișcarea sau repausul Pământului și Soarelui Așadar, "în disputele despre problemele legate de fenomenele naturii, trebuie să se bazeze nu pe autoritatea Sfintei Scripturi, ci pe experiența senzorială și pe dovezile necesare: pentru că atât Sfânta Scriptură, cât și natura provin în mod egal din Cuvântul Divin, primul ca instrucție al Duhului Sfânt, iar cel de-al doilea - ca un executor sârguincios al poruncilor lui Dumnezeu Mai mult, în Sfintele Scripturi, în interesul nostru, se spun uneori lucruri care sunt literalmente diferite de adevărul absolut, iar natura, dimpotrivă, este inexorabilă și neschimbătoare și nu depășește niciodată granițele legilor sale, ca și cum ar avea grijă ca izvoarele și metodele acțiunilor sale sunt de înțeles oameni; se pare că fenomenele naturale, despre care aflăm prin experiența senzorială sau pe baza dovezilor și concluziilor necesare, nu ar trebui puse la îndoială sau condamnate pentru că Scriptura spune altceva, deoarece nu orice afirmație a Scripturii este legată de legi atât de severe, ca orice natură fenomen, iar Dumnezeu nu ni se descoperă mai puțin în fenomenele naturii decât în zicerile Sfintei Scripturi Astfel, se declară autonomia științei: informațiile bazate pe "experiența simțului" sau "dovezile necesare" nu depind de autoritatea Sfintei Scripturi Dar dacă Scriptura nu este un tratat de astronomie, care este scopul ei? Ce ne spune? Care sunt "adevărurile" pe care, pe lângă științe, le poate comunica și afirma? La astfel de întrebări, Galileo răspunde: "Eu cred că autoritatea Sfintei Scripturi este minunată, ceva dincolo de înțelegerea umană nu poate fi accesibil oamenilor în nici un alt mod decât prin Sfânta Scriptură" Judecățile credinței sunt legate de mântuirea noastră ("cum să fim transportați în cer"), de "asezări ale adevărului absolut și indestructibil" Cu alte cuvinte, Sfânta Scriptură este mesajul mântuirii, lăsând intactă autonomia cercetării științifice Galileo face următoarele judecăți importante: Cei care cred că trebuie să adere întotdeauna la "sensul literal al cuvintelor" se înșală, pentru că atunci în Scriptură, scrie Galileo într-o scrisoare către Don Benedetto Castelli în , au găsit revoluție științifică nu numai diverse contradicții, ci și erezie teribilă și chiar blasfemie; ar trebui să-L înzestrăm pe Dumnezeu cu picioare, brațe, ochi, emoții trupești și umane, cum ar fi mânia, remușcarea, ura și, uneori, uitarea trecutului și ignoranța viitorului Rezultă că, întrucât Scriptura este "adresată oamenilor de rând", "narațiunile ei trebuie să evoce sentimente și reflecții adevărate, astfel încât sentimentele să nu fie înecate în cuvinte" Scriptura "nu numai că poate, dar chiar trebuie să dezvăluie ceva mai profund în spatele sensului exterior al cuvintelor" La urma urmei, autorii au făcut apel la "popor nepoliticos și neorganizat" "Și întrucât este evident că două adevăruri nu se pot contrazice niciodată unul pe altul, este sarcina comentatorilor Sfintei Scripturi să găsească adevăratul sens al textelor, în concordanță cu concluziile firești la care sensul evident sau necesarul dovezile ne-au condus " Astfel, știința devine unul dintre instrumentele de interpretare a Sfintelor Scripturi Într-adevăr, "având anumite judecăţi, trebuie să le folosim ca mijlocul cel mai convenabil pentru interpretarea adevărată a Scripturii" Pe de altă parte, Galileo susține într-o scrisoare către Monseniorul Pierre Dini din că trebuie să fii foarte atent la "concluziile naturale, care nu au legătură cu credința, la care experiența și dovezile necesare pot duce" "Ar fi periculos să atribui Sfintei Scripturi orice judecată, chiar și o dată contestată de experiență" Într-adevăr, "cine poate pune o limită gândirii umane? cine îndrăznește să spună că știm deja tot ce este de știut despre lume?" Scriptura nu poate fi interpretată de oameni care nu cunosc știință Știința avansează și de aceea este periculos să impunem Sfintei Scripturi idei (de exemplu, Ptolemeu), care pot fi ulterior infirmate Deci "pentru tot ce are legătură cu mântuirea și stabilirea credinței, se poate spune cu certitudine că nu vom găsi niciodată vreo altă învățătură semnificativă și eficientă în credință Și poate că ar fi cel mai bun sfat să nu adaugi altele inutil; a fost o mare mizerie să le introduc la cererea unor persoane care, chiar dacă vorbesc dintr-o bănuială de sus, sunt complet lipsite de înțelegerea necesară, dacă nu să respingă, dar măcar să înțeleagă dovezile prin care științele exacte trage anumite concluzii Galileo Galilei Deci: ) Scriptura este necesară pentru mântuirea omului; ) "ideile legate de mântuire și de stabilirea credinței" sunt atât de sigure încât "nu există pericolul ca vreo altă doctrină semnificativă și eficientă să apară"; ) Scriptura, judecând după scopul ei, nu are nimic de-a face cu ceea ce poate fi stabilit în "experiența de simț cu dovezile necesare"; ) Scriptura, când vorbește despre ceea ce este necesar pentru mântuirea noastră (sau despre necunoscut prin nici un alt mod sau știință), nu poate fi infirmată; ) totuși, Scriptura are adesea nevoie de interpretare, deoarece scriitorii ei vorbeau "un popor nepoliticos și neorganizat"; ) știința poate găsi un mijloc pentru interpretări corecte; ) nu toți interpreții Scripturii sunt infailibili; ) nu ar trebui să caute în Scriptură răspunsuri la întrebări pe care o persoană le poate rezolva cu propria sa minte; ) știința este autonomă: adevărurile ei sunt stabilite prin experiență senzorială și dovezi sigure, și nu pe baza autorității Scripturii; ) nu joacă un rol important în rezolvarea problemelor de științe naturale Știința și credința, după Galileo, sunt disproporționate Dar, fiind disproporționate, sunt compatibile Adică nu este vorba despre sau-sau, ci mai degrabă despre și-și Raționamentul științific este controlat empiric, ne face să înțelegem cum funcționează această lume; raționamentul religios este un raționament despre mântuire și este preocupat nu de întrebarea "ce" ci de "sensul" întregii noastre vieți Știința este neutră față de lumea valorilor; credința este incompetentă în chestiuni de fapt Știința și credința sunt fiecare angajată în propria lor afacere: și pe această bază coexistă Ele nu se contrazic și nu se pot contrazice pentru că sunt disproporționate: știința ne spune "cum se mișcă cerul" iar credința ne spune "cum să ajungem în rai" Și când apare ceea ce pare a fi o contradicție, imediat apare bănuiala că fie omul de știință s-a transformat în metafizician, fie credinciosul ia textul sacru drept tratat de fizică sau biologie Prima judecată În ziua pomenirii morților din , în predica sa din Florența, în biserica Sf Matei, dominicanul Niccolò Lorini i-a acuzat pe adepții lui Copernic de erezie Doi ani mai târziu, în , un alt dominican, Tommaso Caccini, într-o predică rostită în a patra duminică a Adventului în biserica Moș Crăciun revoluție științifică Maria Novella, a lansat următorul atac asupra copernicienilor La februarie , același Niccolo Lorini a trimis la Sfântul Oficiu o copie a scrisorii lui Galileo către Don Benedetto Castelli, atrăgând atenția asupra unor judecăți periculoase, de exemplu, "că unele ziceri ale Sfintei Scripturi nu au valoare; că Scriptura nu joacă un rol important în rezolvarea problemelor naturii; că interpreții greșesc adesea; că Scriptura se ocupă numai de chestiuni de credință; că în rezolvarea problemelor naturii, dovezile matematice și filozofice sunt mai semnificative La februarie , Sfântul Oficiu a predat teologilor săi două judecăți care au format miezul problemei spre studiu: a) "Soarele este centrul lumea și, prin urmare, este nemișcată"; b) "Pământul nu se află în centrul lumii și nu stă nemișcat, ci se rotește, chiar și în timpul zilei" Cinci zile mai târziu, pe februarie, toți teologii au numit prima judecată stupidă și absurdă în sens filozofic, dar eretică în formă, deoarece contrazice Sfânta Scriptură în sens literal și expunerea general acceptată a Părinților Bisericii și a Doctorilor în Teologie ; că a doua judecată merită aceeaşi apreciere din punctul de vedere al filosofiei, iar din punctul de vedere al teologiei este cel puţin eronată în comparaţie cu credinţa Sfântul Oficiu și-a comunicat părerea congregației La martie , congregația a condamnat învățăturile lui Copernic Între timp, la februarie, cardinalul Bellarmino, din ordinul Papei, i-a cerut lui Galileo să renunțe la ideile lui Copernic și, sub amenințarea cu închisoarea, "să nu predice această doctrină, să nu o apere în niciun fel - nici verbal, nici în scris " Galileo a fost de acord și a promis că se va supune (Aici trebuie menționat că autenticitatea procesului-verbal al ședinței este pusă la îndoială - protocol care va avea o mare importanță pentru cel de-al doilea proces De Santillana susține că este vorba despre un fals introdus în procese verbale de părintele Seguri, care a fost mai ales ostil lui Galileo ) După sugestie, Galileo a rămas la Roma încă trei luni Și din moment ce s-a zvonit că a renunțat la teoriile sale în fața cardinalului Bellarmino, Galileo i-a cerut lui Bellarmino să facă o declarație în apărarea sa împotriva acuzațiilor și calomniilor răspândite de inamici "Noi, Roberto Cardinal Bellarmino", citim în declarație, "auzind că domnul Galileo Galilei este calomniat și spun despre el că s-a retractat la constrângerea mea și, de asemenea, că i s-a refuzat mântuirea sufletului, restabilind adevărul , declarăm că domnul mai sus amintit Galilei nu a abdicat nici prin constrângerea noastră, nici de altcineva aici, la Roma, nici în Galileo Galilei în orice alt loc, din câte știm noi, din oricare dintre opiniile sau învățăturile sale și a suferit pedeapsa de excomunicare și nici alta; i s-a declarat doar o concluzie care afirmă că învățătura lui Copernic, conform căreia Pământul se învârte în jurul Soarelui, iar Soarele rămâne nemișcat în centrul lumii și nu se mișcă de la est la vest, este contrară Sfânta Scriptură și că nu poate fi nici apărat, nici urmat Fără să ne îndoim de cele de mai sus, am scris-o și am semnat-o cu propria noastră mână " Cu această declarație, Galileo a părăsit Roma spre Florența pe iunie Nu numai Bellarmino, ci și cardinalii Alessandro Orsini și Francesco Maria Del Monte și-au exprimat sentimente de "cel mai înalt respect" față de Galileo Ambasadorul Toscanei la Roma, Piero Guicciardini, când a aflat că Galileo a venit la Roma pentru a se apăra, a notat într-o scrisoare către ministrul conducătorilor Medici, Curzio Picken, că Galileo a sosit cu idei noi în capitala contrareforma: " Știu foarte bine", scrie printre altele, ambasadorul, că unii dintre frații dominicani, care constituie majoritatea în Sfântul Oficiu, i se opun; nu este locul unde să vorbim despre lună Ce doctrine noi pot exista în epoca noastră?" "Dialog despre cele două sisteme principale" și înfrângerea cosmologiei lui Aristotel În , Galileo, într-o polemică cu iezuitul Horatio Grassi despre natura cometelor, a publicat lucrarea "Maestru de analiză" (Vom reveni la această lucrare când vom discuta problema metodei, întrucât ea conține cele mai importante idei filosofice și metodologice ) În același an , sau mai bine zis, la august, cardinalul Matteo Barberini a fost ales Papă sub numele al lui Urban al VIII-lea - un prieten și admirator sincer Galileo, lucru pe care l-a dovedit în timpul procesului din Galileo răspunde respingerii sistemului copernican propus de Francesco Ingoli, locuitor al Ravenei, secretarul congregației Propaganda Credinței, în Dialogul despre fluxul și refluxul mării, care tratează natura fizică și mișcarea Pământului Galileo a interpretat mareele ca rezultat al rotației zilnice a Pământului și al rotației sale anuale Interpretarea sa s-a dovedit a fi eronată, problema mareelor a fost rezolvată ulterior de Newton cu ajutorul teoriei gravitației Oricum ar fi, Galileo discută aceste probleme în partea a patra a "Dialogul lui Galileo Galilei cu revoluție științifică Lincheo, la congrese timp de patru zile despre cele două sisteme principale ale lumii - Ptolemeu și Copernic "în În introducere, Galileo scrie că consideră teoria lui Copernic ca o "ipoteză pur matematică" și adaugă că intenționează să arate prin munca sa față de protestanți și de toți ceilalți, că învățătura lui Copernic din de către Biserică a fost condamnată în mod justificat, pe motive de milă, credință, recunoaștere atotputerniciei divine și conștientizare a slăbiciunii cunoașterii umane Dispozitivul era ușor de recunoscut: "În spatele dorinței de a arăta ereticilor seriozitatea culturii catolice, se zărește pură prefăcuție: ceea ce îl interesează cu adevărat pe autor este să reînnoiască discuția și să-i familiarizeze pe catolici cu noi dovezi ale adevărului învățăturilor lui Copernic" (Geymonat) În Dialog sunt trei interlocutori: Simplicius, Salviati și Sagredo Simplicius reprezintă filozoful școlii aristotelice, apărătorul cunoștințelor tradiționale; Salviati este un adept al lui Copernic, prudent dar hotărât, răbdător și persistent; Sagredo reprezintă un public deschis la idei noi, dar dornic să cunoască argumentele ambelor părți Philippe Salviati ( - ) a fost un nobil florentin, prieten cu Galileo; Giovanfrancesco Sagredo ( - ) - un venețian nobil, strâns asociat și cu Galileo; iar Simplicius pare să fie unul dintre comentatorii lui Aristotel Dialogul este scris în italiană pentru că "publicul pe care Galileo vrea să-l convingă sunt curtenii, noile straturi intelectuale ale burgheziei și clerului" (Paolo Rossi) "Dialogul" se desfășoară pe parcursul a patru zile de întâlniri Prima zi este dedicată dovedirii lipsei de temei a distincției aristotelice dintre lumea cerească, care este indestructibilă, și lumea pământească, lumea în schimbare a elementelor Nu există nicio diferență: acest lucru este confirmat de sentimentele sporite de telescop Și întrucât pentru Aristotel aceste sentimente stau la baza raționamentului, Salviati îi obiectează lui Simplicius: "Raționamentul tău va fi mai aproape de aristotelic dacă spui că cerul este schimbător, pentru că sentimentul îmi spune despre asta, decât dacă spui că cerul este neschimbat, pentru că așa argumenta Aristotel Munții de pe Lună, petele lunii și mișcarea Pământului mărturisesc că există o singură fizică, și nu două, dintre care una este aplicabilă lumii cerești, iar cealaltă lumii pământești Aristotel bazează pe "perfecțiunea" mișcărilor circulare "perfecțiunea" corpurilor cerești, Galileo Galilei iar apoi, pe baza acestui din urmă, afirmă adevărul celui dintâi De fapt, mișcarea circulară este caracteristică nu numai corpurilor cerești, ci și Pământului "Dialogul" din a doua zi se ocupă de critica la adresa dovezilor generale împotriva teoriei copernicane Cu toate acestea, înainte de a trece la a doua zi (și apoi la a treia, dedicată analizei și rezolvării dificultăților asociate cu problema mișcării zilnice și anuale a Pământului), Galileo face judecăți interesante despre limbajul care păstrează amprenta tuturor descoperirilor umane uimitoare: "Ce minte extraordinară trebuie să fi fost să-l posede pe cel care a găsit o modalitate de a-și comunica gândurile unei alte persoane, îndepărtată de el la o distanță considerabilă în spațiu și timp! vorbește cu locuitorii Indiei, cei care nu s-au născut încă, dar vor apărea peste o mie sau zece mii de ani! și cu ce ușurință - alternanța a douăzeci de caractere pe hârtie Există dovezi, atât vechi, cât și noi, împotriva ideii că Pământul se mișcă Iată câteva dintre ele: greutățile cad perpendicular, ceea ce nu ar trebui să fie cazul dacă Pământul s-ar mișca; obiectele care rămân în aer mult timp, cum ar fi norii, ar părea ochilor noștri în mișcare rapidă dacă pământul s-ar roti cu adevărat Dacă două ghiulele identice sunt trase din același tun, dar una este în direcția est și cealaltă este în direcția vestică, atunci ghiulele în acest din urmă caz ar trebui să acopere o distanță mai mare, deoarece în timp ce ghiulele se mișcă spre vest, tunul , în conformitate cu mișcarea Pământului, ar trebui să se deplaseze spre est Dar asta nu se întâmplă; deci pământul este imobil, spune Simplicius În plus, continuă el, dacă o piatră este aruncată din vârful catargului într-o navă în repaus, piatra va cădea perpendicular pe baza catargului; dar dacă acest lucru se întâmplă pe o navă în mișcare, piatra va cădea departe de baza catargului, spre pupa Același lucru ar trebui să se întâmple dacă o piatră cade dintr-un turn înalt, presupunând că Pământul se mișcă Dar asta nu se întâmplă; deci pământul este staționar Spre deosebire de exemplul navei Simplicius, Galileo, prin gura lui Salviati și Sagredo, stabilește principiul relativității mișcării, dovedind astfel falsitatea tuturor acelor "experimente" ca dovezi care infirmă teoria mișcării Pământului El elimină toate "faptele" care contrazic teoria lui Copernic și sunt favorabile teoriei lui Ptolemeu și le înlocuiește cu alte "fapte" și alte "experimente" nu mai puțin "evidente" valabil revoluție științifică dar cine face experimentul cu piatra de pe navă va găsi "tot opusul a ceea ce a fost descris" Salviati spune: "Du-te cu vreun prieten într-o cabină mare sub puntea unei nave mari și pune muște, fluturi și alte insecte zburătoare în același loc; luați un vas mare cu apă și pește; de asemenea, atârnă un fel de găleată înalt, de unde apa va curge picătură cu picătură într-un vas cu gâtul îngust plasat dedesubt; când nava este în repaus, vei observa că toate insectele zboară cu aceeași viteză în direcții diferite ale spațiului; peștele se va mișca și în direcții diferite fără nicio diferență; toate picăturile care cad vor cădea în vasul de dedesubt; și, aruncând un obiect unui prieten, o vei face cu aceeași tensiune în direcții diferite la aceeași distanță; chiar dacă începi să te miști sărind pe două picioare, vei sări la aceeași distanță în toate direcțiile într-un salt Amintiți-vă bine toate aceste fapte, deși, în timp ce nava este nemișcată, nu există nicio îndoială că așa ar trebui să fie, apoi puneți nava în mișcare cu orice viteză doriți; este necesar doar ca miscarea sa fie uniforma, intr-o directie Nu veți observa nicio schimbare în toate fenomenele descrise și nu veți putea înțelege din niciunul dintre ele dacă nava este în mișcare sau în repaus; tu însuți vei parcurge aceleași distanțe ca înainte și pentru că nava se mișcă cu viteză mare, nu te vei deplasa mai repede spre pupa decât spre prova navei, deși în timp ce ești în aer în timpul săriturii, podeaua este sub tine te vei deplasa în direcția opusă direcției săriturii tale; iar când începi să-i arunci ceva tovarășului tău, nu va trebui să o faci cu o forță diferită, în funcție de faptul că el este de la tine în zona pupei sau a prova navei; picăturile vor cădea în continuare în vasul de dedesubt și niciunul nu va cădea mai aproape de pupa, deși în timp ce picătura este în aer, nava se va deplasa cu câteva trave Toate acestea ne arată că, pe baza observațiilor mecanice efectuate în cadrul unui anumit sistem, este imposibil să stabilim dacă acest sistem este în repaus sau într-o mișcare uniformă unidirecțională: "Deci, baza raționamentului nostru este ideea că, Indiferent de mișcare atribuită Pământului, noi, locuitorii săi și, prin urmare, cei care participăm la această mișcare, nu suntem capabili să percepem această mișcare, de parcă n-ar fi existat deloc, întrucât suntem legați doar de lucrurile pământești Galileo Galilei Importanța acestui principiu al relativității (după Galileo) este imediat evidentă dacă ne amintim că "relativitatea în înțelegerea lui Einstein nu este altceva decât o extensie a conceptului lui Galileo de relativitate, adică extinderea acestui concept de la fenomenele mecanice observate de către Galileo la toate fenomenele naturale, inclusiv electrodinamice și optice" (Ceymonat) Galileo reușește să neutralizeze toate datele împotriva sistemului copernican; el preia fapte noi și le interpretează diferit pe cele vechi Că fiecare mișcare este relativă înseamnă că mișcarea nu poate fi atribuită corpului însuși: "Acesta este sfârșitul concepției lui Aristotel și al teoriei medievale a impulsului (împingerii), bazată pe motorul care creează și menține mișcarea Odihna și mișcarea sunt stările permanente ale corpurilor Trebuie explicată și starea de odihnă a corpului În absența rezistenței exterioare, este necesară o forță pentru a opri un corp în mișcare Forța nu produce mișcare, ci accelerație Galileo a deschis drumul care va duce la principiul inerției" (Paolo Rossi) "Dialogul", după A Koyre, "nu este o carte despre astronomie sau fizică Aceasta este în primul rând o lucrare critică, un eseu filozofic de natură polemică "Dialogul" este îndreptat împotriva tradiției lui Aristotel, iar "dacă Galileo infirmă filosofia lui Aristotel, el face asta cu ajutorul unei alte filosofii, sub steagul căreia se ridică, filosofia lui Platon" A doua judecată: condamnare și abdicare Urban al VIII-lea a fost convins de adversarii lui Galileo că "Dialogul asupra celor două sisteme principale ale lumii" discreditează autoritatea și prestigiul Papei, pus parcă după chipul lui Simplicius pentru ridicol cu doctrina sa cu adevărat îngerească, în care "Există o putere a calmului" Imediat ce "Dialogul" a fost publicat, inchizitorul din Florența a interzis distribuirea lui Și în octombrie , Galileo a primit ordin de a se prezenta la Roma la dispoziția Sfântului Oficiu Galileo și-a întârziat călătoria la Roma, motivând întârzierea cu rău de sănătate, dar reacția Inchiziției a fost extrem de severă, după cum se poate observa dintr-o scrisoare din ianuarie : "Faptul că Galileo Galilei nu a răspuns ordinului dat lui să vină la Roma a fost primit foarte rău ; și nu trebuie să-și justifice neascultarea cu anotimpurile Dacă nu se supune imediat, atunci va fi trimis un comisar cu medici care să-l prindă pentru a-l escorta la revoluție științifică închisoarea Tribunalului Suprem, încătușată, deoarece acum este clar că abuzează de bunătatea Congregației februarie Galileo la Roma, este invitatul ambasadorului medical Niccolini; prezentând clar situația, scrie: "Se pare că își apără foarte bine poziția, dar l-am convins să pună capăt cât mai curând posibil, să înceteze încăpățânarea și să se supună" La aprilie, Galileo s-a prezentat în faţa Sfântului Oficiu, unde i s-a amintit că l-a înşelat pe părintele Riccardi, care a dat permisiunea de tipărire a Dialogului, nearătându-i prescripţia din , potrivit căreia Galileo nu avea dreptul " să " preda sau apăra în orice fel " teoria copernicană Galileo a încercat să se apere argumentând că Dialogul a fost scris pentru a arăta insustenabilitatea teoriei copernicane; că nu și-a amintit nicio instrucțiune dată în prezența martorilor și a prezentat nota lui Bellarmino Convins că Galileo vrea să-i înșele, întrucât Dialogul a fost o apărare directă a teoriei copernicane, de altfel, realizată cu ajutorul "noilor dovezi niciodată prezentate de niciun străin", supărat că Galileo nu și-a scris opera în latină , iar în italiană, "să captiveze cu ideile sale gloata ignorantă, în mijlocul căreia se răspândesc mai ușor erorile", că "în loc să discute o ipoteză matematică, el atinge de fapt realitatea fizică, ceea ce matematicienii nu o fac niciodată", inchizitorii după alta interogatoriu din iunie pronunță un verdict de vinovăție, iar în aceeași zi Galileo, în genunchi, își pronunță retractarea "Declarăm", așa se încheie textul acuzației, "că tu, mai sus menționat Galileo, pentru greșelile tale dovedite în timpul procesului și recunoscute de tine, așa cum s-a menționat mai sus, ești prezentat în fața Sfântului Oficiu sub suspiciunea de erezie, și anume că ai aderat și ai crezut într-o învățătură, falsă și contrară divinei Scripturi, că Soarele este centrul Pământului și nu se mișcă de la est la vest, că Pământul se mișcă și nu se află în centrul Pământului lume, că ai putea să o adere și să o protejezi după ce ai declarat și definit-o ca fiind contrară Sfintei Scripturi; și în consecință ești supus tuturor pedepselor după sfintele canoane și alte rânduieli generale și particulare formulate împotriva unor astfel de criminali Prin aceste reglementări veți, spre satisfacția noastră, Galileo Galilei eliberat, dar înainte de aceasta, cu inima deschisă și credință sinceră, trebuie să vă lepădați înaintea noastră tuturor, să blestemați și să disprețuiți greșelile și erezia menționate mai sus și orice altă eroare și erezie care este contrară Bisericii Catolice și Apostolice, în forma și în felul în care vă spunem, să subliniem " Iată începutul și sfârșitul textului abdicării lui Galileo: "Eu, Galileo, fiul lui Vincenzo Galilei al Florenței, la vârsta de șaptezeci de ani, m-am prezentat personal în fața curții, îngenuncheat în fața voastră, foarte stimați și venerabili cardinali, șef Inchizitori in intreaga Republica Crestina, avand in fata ochilor sacra Evanghelie si atingand-o cu mainile, jur ca am crezut mereu, cred acum si cu ajutorul lui Dumnezeu voi crede in viitor in tot ce contine, propovaduieste, ceea ce învaţă Sfânta Biserică Catolică şi Apostolică Așadar, dorind să eliberez Înaltpreasfințiților Voi și pe fiecare creștin credincios de suspiciunea gravă pe care cu dreptate o meritam, cu inima deschisă și credință sinceră blestem și disprețuiesc greșelile și erezia menționate mai sus și, în general, orice altă greșeală, erezie și sectă care contrazice Sfânta Biserică ; și jur că în viitor nu voi mai vorbi sau afirma niciodată, nici oral, nici în scris, că ar putea să-mi aducă asemenea suspiciuni; și dacă recunosc vreun eretic sau suspectat de erezie, îl voi raporta la Sfântul Oficiu, sau la inchizitorul local sau reprezentantul unde voi fi " Biserica Contrareformei l-a condamnat pe Galileo într-o situație în care nu exista încă "acea burghezie liberă, îndrăzneață, care va deveni semnul unei noi ere Era un imperiu al legii vechi, notarii de curte, o societate atemporală, un oraș de funcționari, miri, cămătari, vameși, negustori de vinuri, proxeneți, cârlige, negustori de ustensile bisericești, unde, oriunde ai merge, vei merge cu siguranță te regăsești într-o societate de necinstiți și actori "(De Santillana) În istoria ideilor, scrie Paolo Rossi, va rămâne un an decisiv Tragedia situației în care s-au găsit mulți și la care și mai mulți au trebuit să se adapteze este evidentă din scrisoarea scrisă de Descartes părintelui Marsenne la câteva luni după condamnare Descartes își exprimă surprinderea față de condamnarea lui Galileo, "un italian care s-a bucurat de favoarea Papei" Desigur, teoria mișcării Pământului, scrie Descartes, "în vremuri trecute a fost condamnată de unii cardinali, dar, după cum mi s-a părut, deja mai mult revoluție științifică nu interferați cu învățătura sa publică, nici măcar la Roma Descartes adaugă că, dacă teoria lui Copernic este falsă, atunci întreaga sa filozofie este vicioasă, deoarece teoria mobilității Pământului este strâns legată de alte componente ale sistemului său "Aș prefera să distrug o lucrare care nu este aprobată de Biserică decât să o las să apară într-o formă distorsionată " Lucrarea la care face referire Descartes este tratatul său Lumea, care va fi publicat pentru prima dată în , la paisprezece ani după moartea lui Descartes Ultimul mare job După al doilea proces și abdicare, Galileo scrie "Conversații și dovezi matematice referitoare la două noi ramuri ale științei legate de mecanică și mișcarea locală" Problema mișcării a fost constant prezentă în opera lui Galileo, începând cu lucrarea sa de tineret Despre mișcare ( ) Motivul acestei constanțe a fost că "fundamentele dinamicii și justificarea sistemului copernican sunt indisolubil legate în sistemul lui Galileo, iar încercările criticilor de a infirma această legătură se termină cu eșec" (F Ejiriges) În "Convorbiri " spiritul copernican este același ca în "Dialogul celor două sisteme principale" (S Timpanaro) Ei intră adânc în legile mecanicii folosite de Galileo pentru a respinge obiecțiile de tip pur mecanic (de exemplu, căderea verticală a greutăților) ridicate împotriva lui Copernic Convorbirile sunt scrise și sub forma unui dialog și ne întâlnim din nou cu aceleași personaje ca și în Dialogul pe cele două sisteme principale: Salviati, Sagredo și Simplicius "Conversațiile" au loc și ele pe parcursul a patru zile Primele două zile sunt despre rezistența materialelor Problema este aceasta: atunci când se construiesc mecanisme de proporții diferite, "un mecanism mai mare, realizat din același material și în aceleași proporții ca unul mai mic, este complet simetric față de el, dar are o rezistență mai mare, dar cu cât este mai mare , cu atât mai mult cu cât aceleași proporții sunt vulnerabile" Cu alte cuvinte, în toate solidele se găsește "rezistență la rupere în bucăți" Galileo caută să dezvăluie relațiile matematice dintre rezistență și "lungimea și volumul" corpurilor Deja în prima zi se stabilește o chestiune de o importanță capitală - clarificarea structurii materialului: vorbim de "continuitate", "vid", "atom", diviziune matematică și fizică Galileo vorbește Galileo Galilei împotriva ideii lui Aristotel, conform căreia mișcarea este imposibilă în vid, critică ideea sa despre căderea greutăților, conform căreia există o relație proporțională între greutatea diferitelor obiecte și viteza căderii lor Galileo susține punctul de vedere conform căruia "dacă rezistența ar fi eliminată, toate materialele ar cădea în același ritm" Apoi trece la studiul oscilațiilor pendulului și legile acestor oscilații: izocronismul și proporționalitatea dintre perioada de oscilație și rădăcina pătrată a lungimii pendulului În acustică, el își propune să aplice rezultatele obținute asupra oscilațiilor unui pendul În a doua zi, trece de la rezistența corpurilor solide la sisteme și combinații de pârghii Astfel, o nouă știință (care se datorează "supra-omului Arhimede, pe care nu pot decât să-l menționez fără admirație"), și anume statica, îi permite lui Galileo să arate "meritele" și eficacitatea geometriei în studiul naturii fizice (și, de asemenea, biologice) : natura oaselor goale, proporțiile părților corpului unor giganți etc ) "Ei bine, domnule Simplicius? spune Sagredo Nu merită să recunoaștem virtuțile geometriei ca instrument puternic de ascuțire a minții în reflecțiile și observațiile ei și nu avea dreptate Platon, care dorea ca elevii săi, în primul rând, să aibă o bună pregătire în matematică? Am înțeles foarte bine posibilitățile manetei și cum este posibil, prin creșterea și scăderea lungimii acesteia, să crească sau să scadă rezistența și rezistența "Începu cu adevărat să înțeleg că logica, fiind un instrument puternic al raționamentului nostru, în ceea ce privește conjecturile și descoperirile minții, este în multe privințe inferioară geometriei, care se distinge prin claritatea sa", adaugă Simplicius A treia și a patra zi sunt dedicate celei de-a doua științe, dinamica Salviati citește un tratat despre mișcare, scris în latină, scris de prietenul său Academ (a se citi: Galileo) A treia zi este dedicată legilor clasice ale mișcării rectilinie uniforme, mișcării cu accelerație naturală și mișcării cu accelerare și decelerare Galileo începe cu definiții "abstracte" ale mișcărilor și apoi deduce caracteristicile acestora Ca răspuns la obiecțiile lui Sagredo și Simplicius cu privire la necesitatea experimentelor, Galileo (prin Salviati) vorbește despre celebrul experiment cu planuri înclinate "Pe o scândură de lemn lungă de vreo coți, lată de aproximativ o jumătate de cot și grosime de trei trepte, s-a scobit o scobitură, puțin mai lată de o treaptă, foarte dreaptă și, pentru netezime, lipită din interior cu pergament lustruit revoluție științifică poliţist O minge de bronz netedă este coborâtă în ea; scândură a fost instalată cu o înclinare, pentru care un capăt al acesteia a fost ridicat cu unul sau două coturi; pe măsură ce mingea s-a rostogolit în jos, s-a înregistrat timpul necesar pentru a trece prin întregul gol, și de atâtea ori, pentru a obține rezultate absolut identice, care să nu difere unele de altele nici măcar cu o zecime de puls După finalizarea acestei operațiuni, mingea a coborât din a patra parte a întregii lungimi a golului: timpul măsurat cu atenție s-a dovedit întotdeauna a fi jumătate din rezultatul experimentului anterior Experimentele cu alte părți ale golului și raportul dintre timpul necesar pentru a acoperi întregul traseu cu timpul necesar pentru jumătate, două treimi, trei sferturi și orice altă parte au arătat că raportul dintre distanțe parcurse este egal cu raportul pătratelor timpului, și acesta este pentru orice pantă a suprafeței, adică goluri de-a lungul cărora s-a rostogolit mingea; am mai observat că timpul de coborâre la diferite înclinaţii menţine această proporţie indicată de Autor În ceea ce privește timpul, o găleată mare era suspendată la o înălțime, cu apă curgând într-un tub îngust sudat pe fund într-un pahar mic în timpul în care mingea cobora de-a lungul golului sau de-a lungul unei părți a acestuia; apoi apa colectată în acest fel a fost de fiecare dată cântărită pe o balanță precisă, ceea ce ne-a permis să constatăm diferențele și proporțiile dintre datele de greutate și datele de timp; și toate acestea s-au realizat prin repetarea repetată a operațiilor, până când datele au coincis complet După cum puteți vedea clar, aceasta nu este o observație simplă, divorțată de teorie: experiența nu se dă din afară, se construiește Este creat așa cum cere teorie Experiența nu este un dat, o simplă observație; acesta este un experiment "Faptul" unui experiment devine dat numai după ce a fost făcut Experimentul este complet pătruns de teorie Conceptele de infinit și infinitezimal sunt vizibile în discuțiile din a treia zi, conceptul de limită este esențial pentru ideile de viteză inițială și accelerație Astăzi, astfel de lucruri ni se par simple, dar Galileo nu era familiarizat cu calculul cantităților infinitezimale, care a fost făcut mai târziu de Newton și Leibniz În orice caz, Galileo vorbește despre "grade infinite de inhibiție" În a patra zi, se discută traiectoria proiectilelor parabolice Analiza se bazează pe legea adunării momentelor de mișcare "Conversații" au fost publicate în Olanda, unde au fost rostite în secret Ele reprezintă contribuția cea mai matură și originală a lui Galileo la istoria ideilor științifice Galileo Galilei Imaginea galileană a științei Deci, care este mai exact imaginea lui Galileo despre știință? Ce caracteristici ale acestuia pot fi trase din experimentele și reflecțiile filozofice și metodologice ale lui Galileo? În primul rând, știința, după Galileo, nu mai este cunoaștere în slujba credinței; au sarcini și medii diferite Sfânta Scriptură poartă mesajul mântuirii sufletului și nu este funcția ei de a defini "structura cerurilor și a stelelor" "Cum să ajungi în rai", știe credinciosul "Experiența sentimentală și dovezile necesare" dezvăluie "cum se mișcă cerul" Pe baza diferitelor scopuri (mântuirea sufletului - pentru credință, cunoaștere - pentru știință) și a diferențelor în metodele de formulare și percepție (pentru credință - autoritatea Scripturii și răspunsul unei persoane la mesajul care i-a fost revelat; pentru știință - experiența senzorială și dovezile necesare) Galileo împărtășește judecăți științifice și judecăți de credință "Mi se pare că în gândirea naturii, ea [Scriptura] nu joacă un rol important" Dacă știința este independentă de credință, cu atât mai mult trebuie să fie ea independentă de toate acele lanțuri pământești care, ca și credința în Aristotel și atașamentul orb față de declarațiile sale, împiedică dezvoltarea acesteia "Și ce poate fi mai rușinos", spune Salviati în Dialogul celor două sisteme șef, "decât să auzi, în timpul disputelor publice, cum unul îi închide gura celuilalt când vine vorba de concluzii dovedite, într-un text scris adesea pe o cu totul altă formă ocazie Dar, domnule Simplicius, aduceți dovezi, ale dumneavoastră sau Aristotel, și nu citate și nu autorități goale, pentru că disputele noastre privesc lumea senzuală, nu pe cea de hârtie Știința este independentă de credință, nu are nimic de-a face cu dogma prezentată de tradiția aristotelică Acest lucru, însă, nu înseamnă pentru Galileo că tradiția este periculoasă în sine Este periculos atunci când crește într-o dogmă care este incontrolabilă și, prin urmare, inviolabilă "Nu spun că nu trebuie ascultat de Aristotel, dimpotrivă, salut apelul la această doctrină și studiul ei atent și condamn doar acceptarea oarbă a oricăreia dintre afirmațiile sale, fără nicio încercare de a găsi alte explicații, acceptând-o ca un stabiliment indestructibil; o astfel de extremă atrage după sine o altă extremă, descurajează dorința de a înțelege puterea dovezilor Este exact ceea ce sa întâmplat cu un adept al lui Aristotel care (știind din textele lui Aristotel că nervii provin din revoluție științifică inima) la o autopsie anatomică, aranjată pentru a respinge această teorie, a oftat: "Mi-ați arătat atât de clar, încât dacă Aristotel nu ar spune contrariul, și anume că nervii cresc din inimă, ar trebui să recunosc că ceea ce am văzut este adevărat " Galileo este împotriva dogmatismului, a venerării oarbe a autorității (Ipse dixit - "El însuși a spus-o"), împotriva "autorității goale", și nu împotriva dovezilor care pot fi găsite și astăzi, de exemplu, la Aristotel: "Dar, domnule Simplicius , pune dovezi, ta sau Aristotel " Nu cerem certificat de naștere de la adevăr, dovezile pot fi luate de oriunde; este important să arătăm că ele sunt valabile și nu doar scrise în cărțile lui Aristotel În disputa sa cu dogmatiștii, adepții de hârtie ai lui Aristotel, Galileo se referă în mod specific la Aristotel: Aristotel "însuși" "opune experiența senzorială oricărui raționament": "Nu mă îndoiesc că dacă Aristotel ar trăi în vremea noastră, el s-ar răzgândi Acest lucru este evident chiar în cursul raționamentului său: când scrie că el consideră că cerurile sunt neschimbate etc , pentru că nu este vizibil că vreun lucru nou a apărut acolo sau s-a separat de cele vechi, prin aceasta ne face implicit să înțeleagă că, dacă ar vedea oricare dintre aceste fenomene, ar avea o opinie opusă și ar prefera datele experienței senzoriale decât raționamentul obișnuit Galileo vrea să elibereze calea științei tinere din autoritarismul unei tradiții sufocante ca obstacol epistemologic care blochează dezvoltarea științei Aceasta este o "înmormântare a pseudofilozofiei", dar nu o înmormântare a tradiției ca atare Și acest lucru este atât de adevărat încât, deși cu rezerve, se poate spune că este un adept al lui Platon în filosofie și lui Aristotel în metodă Independent de credință, spre deosebire de cunoașterea dogmatică, Galileo percepe știința în spiritul realismului Asemenea lui Copernic, Galileo nu raționează ca un "matematician pur", ci ca un fizician; el este mai mult un "filozof" (adică "fizician") decât un matematician Cu alte cuvinte, știința, după Galileo, nu este un set de instrumente utile pentru a face predicții; mai degrabă, oferă o descriere adevărată a realității: ne spune "cum se mișcă cerul" După cum am menționat mai sus, esența conflictului dintre Galileo și Biserică își are rădăcinile în principal în concepția realistă a științei Dar știința poate oferi o descriere de încredere a realității, poate ajunge la obiecte și, astfel, poate fi obiectivă doar atunci când Galileo Galilei cu condiția să fie capabilă să facă o distincție fundamentală între calitățile obiective și subiective ale corpurilor, cu alte cuvinte, cu condiția ca știința să descrie calitățile obiective ale corpurilor ca fiind cantitative și măsurabile (accesibile controlului social) și să excludă omul cu proprietățile sale subiective În The Assay Master citim: "Între timp, mă simt bine cum sunt atras de nevoie, de îndată ce încep să mă gândesc la o anumită materie sau substanță corporală, în același timp mă gândesc la forma ei, dacă este mare sau mică în comparație cu alte substanțe, fie că se află în locul ăsta sau ăla, în acel moment sau ăla, fie că se mișcă sau este nemișcat, fie că vine în contact cu un alt corp, fie că este unul sau mai multe sau chiar multe dintre ele, și prin nicio imaginație nu o pot separa de aceste împrejurări; dar fie că ar trebui să fie alb sau roșu, amar sau dulce, surd sau mut, să miros plăcut sau neplăcut, îmi dau seama că creierul meu este incapabil să o perceapă în toate aceste detalii; în plus, dacă nu ar exista sentimente, nimic nu s-ar putea realiza niciodată doar prin raționament sau imaginație Cu alte cuvinte, culoarea, mirosul, gustul etc sunt calități subiective; ele nu sunt în obiect, ci doar în subiectul care percepe, ca un gâdilat - nu într-o pană, ci în subiectul care o simte Știința este obiectivă pentru că nu este interesată de proprietăți subiective care se modifică în funcție de persoana care le percepe, ci de acele caracteristici ale obiectelor care, fiind disponibile pentru calcul și măsurare, sunt aceleași pentru toată lumea Știința nu se străduiește pentru "esența ascunsă a substanțelor naturale" Mai mult, scrie Galileo, "Consider identificarea esenței ca fiind imposibilă și inutilă atât în raport cu substanțele elementare apropiate, cât și cu cele îndepărtate cerești; și mi se pare că sunt la fel de incapabil să înțeleg esența Pământului, precum și Luna, norii elementari și petele de pe Soare Astfel, nici calitățile subiective și nici esența lucrurilor nu constituie obiectul științei Aceştia din urmă trebuie să se mulţumească cu "înţelegerea unora dintre manifestările lor"; de exemplu, "dacă încercările de a investiga esența petelor solare sunt zadarnice, aceasta nu înseamnă că unele dintre manifestările lor - precum locul, mișcarea, forma, mărimea, opacitatea, variabilitatea, apariția și dispariția - nu pot fi studiate" Într-un cuvânt, știința este cunoaștere obiectivă, cunoaștere a proprietăților obiective ale corpurilor; calitățile pot fi cuantificate și măsurabile revoluție științifică Știința descrie realitatea: este cunoaștere (și nu "pseudo-filozofie") pentru că descrie calitățile obiective (adică primare) ale corpurilor, și nu cele subiective (secundare) Dar - și acesta este punctul culminant al gândirii lui Galileo - o astfel de știință a realității, obiectivă și măsurabilă, este posibilă deoarece cartea naturii "este scrisă în limbajul matematicii" Toate în același "Maestru de testare" găsim: "Filosofia este scrisă în această carte imensă, care este permanent deschisă în fața ochilor noștri (vorbesc despre Univers), dar pentru a o înțelege, trebuie să învățăm să înțelegem limbajul şi semnele convenţionale cu care este scris Este scris în limbajul matematicii, iar literele sale sunt triunghiuri, cercuri și alte forme geometrice; fără ele este imposibil să înțelegi un cuvânt, fără ele - o rătăcire zadarnică printr-un labirint întunecat În fața noastră este o explicație a metafizicii lui Platon proiectată asupra științei galileene "Dacă îi dai matematicii cea mai înaltă poziție, îi atribui o valoare reală și o poziție dominantă în fizică, ești un adept al lui Platon", scrie Koyre Evident, pentru Galileo și adepții săi, "matematica însemna platonism", iar "Dialog" și "Conversații" dau povestea descoperirii sau mai degrabă a descifrării limbajului Naturii Ei ne explică teoria cercetării experimentale, în care formularea de postulate și derivarea consecințelor preced și ghidează observația Observația, cel puțin pentru Galileo, este un test de "fapt" O nouă știință pentru el este reconcilierea platonismului cu "experiența" Deși "dezvăluirea esenței" este imposibilă, un anumit esențialism este încă prezent în filosofia științei a lui Galileo Omul nu poate ști totul; iar în "substanțele naturale" accesibile lui, "adevărata esență interioară" este ascunsă, și totuși o persoană are anumite cunoștințe care nu pot fi revizuite (acesta este esențialismul lui Galileo): "Este logic să ne întoarcem la o distincție filozofică, evidențiind în conceptul de "înțelegere" două soiuri - intensiv și extensiv Din punctul de vedere al înțelegerii extinse (un set potențial infinit de obiecte), înțelegerea umană este practic mizerabilă, chiar dacă o persoană înțelege o mie de lucruri: la urma urmei, o mie față de infinit este ca zero Termenul "înțelegere intensă" sugerează că intelectul uman percepe unele lucruri atât de profund și această cunoaștere este atât de sigură încât corespunde însăși naturii lucrurilor; astfel sunt științele pur matematice, adică geometria și aritmetica, dintre care Galileo Galilei Mintea divină știe infinit de multe, dar în ceea ce privește puținul care este perceput de mintea umană, cred că această cunoaștere este echivalată cu Divinul din punct de vedere al certitudinii obiective, întrucât necesitatea ei este realizată și nimic nu poate fi mai important Dacă cunoștințele în domeniul geometriei și matematicii sunt sigure, necesare și de încredere, dacă, pe de altă parte, cartea Naturii este scrisă în limbajul geometriei și matematicii, dacă cunoștințele dezvăluie limbajul Naturii, atunci toată lumea înțelege ce speră Galileo a pus pe rațiune și cunoașterea științifică În mod evident, concentrarea atenţiei asupra calităţilor obiective, primare, ale corpurilor atrage după sine o serie de consecinţe: a) exclude o persoană din universul cercetării fizice; b) excluderea unei persoane atrage excluderea întregii lumi a obiectelor care se află într-o relație ierarhică care se închide asupra unei persoane; c) analiza calitativă este exclusă, se preferă cea cantitativă; d) scopurile finale sunt înlocuite cu cauze mecanice și eficiente Cu alte cuvinte, lumea fizică a lui Galileo este complet diferită de cea a lui Aristotel Iată câteva exemple care demonstrează diferența dintre "lumea" lui Galileo și "lumea" lui Aristotel În "Dialogul" Simplicius afirmă că "nici un lucru nu este creat în zadar și nu este inactiv în Univers", observăm ordinea frumoasă a planetelor situate în jurul Pământului în așa fel încât să aibă un efect benefic asupra acestuia," și cum este posibil - fără a nega grija lui Dumnezeu față de interesele omului, "să inserăm între orbita extremă a lui Saturn și sfera stelară un spațiu vast fără o singură stea, redundant și gol? cu ce scop? pentru beneficiul cui și comoditate? Însă Salviati îi răspunde imediat: "Când îmi spun că spațiul imens dintre orbitele planetelor și sfera stelară este inutil și gol, că un spațiu atât de imens este redundant pentru găzduirea stelelor fixe, că acest lucru este dincolo de înțelegerea noastră, eu este insolent să judecăm după raționamentul nostru slab despre lucrările lui Dumnezeu și să numim gol și redundant tot acel spațiu al universului care nu ne servește direct Universul determinist și mecanicist al lui Galileo nu mai este universul antropocentric al lui Aristotel, concentrat pe nevoile umane Caracterul său geometric este ascuns omului În sfârșit, Galileo dovedește golul și imperceptibilitatea de-a dreptul a conceptelor aristotelice De exemplu, revoluție științifică acesta este cazul ideii de "perfecțiune" a anumitor mișcări și forme Potrivit adepților lui Aristotel, Luna nu putea avea munți și văi; l-ar priva de acea formă sferică perfectă, care este caracteristică corpurilor cerești Totuși, Galileo atrage atenția asupra următoarelor: "Această judecată este mai degrabă uzată de școlile peripatetice, dar mă îndoiesc de eficacitatea ei, deși a prins rădăcini în mintea oamenilor fără să fie dovedită și necesară; dimpotrivă, tind să o consider mai degrabă neclară și nedefinită În primul rând, nu sunt sigur că forma sferică este mai mult sau mai puțin perfectă decât celelalte Acest lucru se poate spune numai în anumite cazuri, de exemplu, când este necesară capacitatea de a se roti în toate direcțiile, forma sferică este cea mai perfectă și, prin urmare, ochii și capetele femururilor sunt create de natură perfect sferice; dimpotrivă, pentru un corp care trebuie să rămână stabil și nemișcat, o astfel de formă va fi cea mai imperfectă; și cine începe să folosească pietre de formă sferică în construcția pereților va acționa în cel mai rău mod posibil, iar pietrele având colțuri vor fi perfecte aici Astfel, Galileo arată lipsa de sens a conceptului de "absolut", în același timp, dezvăluie eficacitatea acestuia pe plan empiric, unde devine relativ: ideea de "perfecțiune" funcționează doar în "anumite cazuri", adică , din punctul de vedere al unui anumit scop, un lucru mai mult sau mai puțin perfect, în funcție de modul în care este adaptat unui scop prestabilit Problema metodei: "experiență de simț" și (sau?) "dovezi necesare" Într-o scrisoare către doamna Christine din Lorena, Galileo scrie: "Mi se pare că în disputele legate de problemele naturii nu trebuie să începem cu autoritatea Sfintei Scripturi, ci cu experiența senzorială și dovezile necesare" Și de asemenea: "Mi se pare că fenomenele naturale, pe care experiența senzorială ni le deschide în fața ochilor, sau în care dovezile necesare ne convinge, nu trebuie sub nicio formă puse la îndoială sau condamnate prin pasaje din Sfânta Scriptură unde pare să spună altfel Aceste fraze conțin esența metodei științifice conform lui Galileo Știința este ceea ce este, adică cunoașterea obiectivă cu toate trăsăturile sale specifice, pe care le-am analizat deja Galileo Galilei mai sus, tocmai pentru că se dezvoltă pe baza unei metode exacte, tocmai pentru că își afirmă și fundamentează teoriile prin intermediul regulilor ce constituie metoda științifică Iar el, conform lui Galileo, constă în "experiența simțului" și "dovezile necesare" Prima este experiența dobândită de simțuri, în observații, în special vizuale; a doua este argumentele unor ipoteze (de exemplu, definiția fizică și matematică a mișcării uniforme), din care derivă consecințe care sunt supuse verificării Și așa cum Galileo a încercat să întărească și să îmbunătățească vederea naturală cu ajutorul unei lunete, tot așa, mai ales la bătrânețe, a recunoscut că Aristotel în Dialectică ne-a învățat să fim "prudenți și să evităm erorile de raționament", prin buzele lui Salviati Galileo spune: "Logica - este organul filosofiei" Deci, pe de o parte, un apel la observații, fapte, "experiență senzorială", iar pe de altă parte, un accent pe rolul "ipotezelor matematice" și pe forța logică cu care se extrag consecințele din acestea Dar iată problema de care s-au împiedicat oamenii de știință: care este raportul dintre "experiența simțului" și "dovezile necesare"? Tipic filozofiei, această problemă se confruntă cu Galileo Fondând știința pe experiență, Galileo se referă la Aristotel, care "preferă experiența senzorială oricărui raționament"; iar Galileo însuși declară fără echivoc: "Ceea ce experiența și sentimentele arată ar trebui să fie preferat oricărui raționament, chiar dacă ni s-a părut bine întemeiat" Cu toate acestea, în ciuda acestor afirmații clare, uneori se pare că Galileo preferă raționamentul decât experiența și subliniază importanța "ghiciurilor" spre deosebire de observații Deci, de exemplu, într-o scrisoare din ianuarie , către Giovanni Battista Baliani, el scrie: "Dar, revenind la tratatul meu despre mișcare, dovada despre mișcare este determinată ex suppositione, iar dacă concluziile nu corespund cazurilor a mișcării naturale, pentru mine nu este esențială, deoarece nimic nu încalcă dovada lui Arhimede că nu există nimic în natură care să se miște în spirală Deci, problema este: pe de o parte, Galileo bazează știința pe experiență, pe de altă parte, se pare că el condamnă experiența în numele "raționamentului" În această situație, părerile interpreților și cercetătorilor metodei științifice au fost împărțite Unii au văzut în "experiența simțului" și "dovezile exacte" antiteza experienței și raționamentului; alţii, nevăzând antiteza, cred că în acest fel Galileo revoluție științifică exprimă "înțelegerea deplină a diferenței dintre deducția matematică și demonstrația fizică"; încă alţii, subliniind rolul observaţiei, îl consideră pe Galileo un susţinător al metodei inductive; dar sunt cei care, dimpotrivă, cred că a fost un raționalist deductivist, crezând mai mult în puterea rațiunii decât în posibilitatea observației Poate că Galileo, în funcție de nevoile momentului, fără jenă, folosește fie metoda inductivă, fie cea deductivă Pare legitim să argumentăm că "experiența simțului" și "dovezile necesare" sunt două ingrediente care se întrepătrund, care împreună formează experiența științifică Observațiile obișnuite pot fi eronate, iar Galileo știa bine acest lucru S-a luptat toată viața împotriva faptelor și observațiilor efectuate în lumina a ceea ce era înțelepciunea convențională Dar experiența științifică nu poate fi redusă la o teorie sau la un set de presupuneri lipsite de orice contact cu realitatea: Galileo a vrut să fie mai mult un fizician decât un matematician; la mai , îi scrie o scrisoare lui Belisario Vinta, stipulând în ea că condițiile mutării sale la Florența: "În sfârșit, în ceea ce privește titlul funcției mele, aș dori să adăugați "Filozof" pe lângă titlul "Matematician", pentru că trebuie să spun că în viața mea mi-am dedicat mai mulți ani la filozofie decât luni la matematică pură Deci, "experiență de simț" și "dovezi necesare", și nu una sau alta Întrepătrunzându-se și corectându-se reciproc, ele creează o experiență științifică care nu constă doar în observație goală, pasivă sau în teorie pură Experiența științifică este un experiment Aceasta este ideea grozavă a lui Galileo Tannery și Duheim, printre alții, au arătat că fizica lui Aristotel, precum și cea a lui Buridan și Nicola Oresme, a fost foarte aproape de experiența înțelepciunii convenționale Ce nu se poate spune despre Galileo: experiența lui Galileo este un experiment, iar "un experiment este un studiu metodic al naturii, care necesită un limbaj special pentru a formula un vocabular care să permită citirea și interpretarea răspunsurilor Potrivit lui Galileo, după cum știți, atunci când vorbim cu Natura, trebuie să primim răspunsuri de la ea sub formă de linii curbe, cercuri, triunghiuri în limbajul matematicii, sau mai degrabă, geometrie și o opinie nu general acceptată "(A Koire ) Galileo Galilei "Experienta" este "experiment" Experiența este un experiment științific, iar în cursul unui experiment, mintea nu poate fi pasivă Este activ: se fac ipoteze, se extrag clar consecințele din ele și apoi se examinează măsura în care acestea corespund realității Galileo este indiferent față de originea conceptelor folosite pentru interpretarea experienței, la fel cum este indiferent față de cauze - în aceasta se îndepărtează clar de vechea metafizică a naturii Mintea nu este pasivă în experiență, o proiectează Și face asta pentru a verifica dacă presupunerea lui este corectă, pentru a "transforma aleatorii și empiric în necesar, reglementat de legi" (E Cassirer) Astfel, experiența științifică este formată din teorii care stabilesc fapte și din fapte care controlează teoriile pe baza întrepătrunderii și ajustării reciproce Aristotel, potrivit lui Galileo, s-ar răzgândi dacă ar descoperi fapte care îi contrazic ideile Pe de altă parte, ipotezele pot fi folosite pentru a schimba teorii rigide pe care nimeni nu îndrăznește să le conteste Exact așa s-a întâmplat cu sistemul Aristotel-Ptolemeu: înainte de Copernic și după, toată lumea vedea în zori cum răsare soarele; Copernic ne face să vedem că pământul se scufundă Și iată un alt exemplu despre modul în care o teorie poate schimba interpretarea faptelor bazată pe observație În Convorbiri, Sagredo, răspunzând obiecțiilor empirice referitoare la legea că viteza de mișcare cu accelerație naturală ar trebui să crească proporțional cu timpul de mișcare, afirmă: "Aceasta este dificultatea care m-a făcut să mă gândesc de la bun început Dar curând am abandonat aceste gânduri Revenirea la ei a fost rezultatul aceleiași experiențe care vă deranjează în prezent Spuneți că experiența arată cum corpul, de îndată ce își părăsește starea de repaus, capătă imediat o viteză considerabilă; dar spun că tocmai această experiență ne arată că primele mișcări ale unui corp în cădere, chiar și unul foarte greu, sunt foarte lente " Discuția se încheie cu următoarea concluzie: "Să vadă acum cât de mare este puterea adevărului, dacă experiența însăși, care la prima vedere a arătat un lucru, la o examinare mai bună ne convinge de contrariul" Desigur, "ceea ce ne arată experiența și sentimentul" trebuie preferat "orice raționament, chiar dacă pare bine întemeiat" Dar experiența senzorială se naște ca rodul unui experiment programat - este o încercare de a forța natura să răspundă revoluție științifică Rolul experimentelor de gândire Opinia că experiența joacă un rol secundar și auxiliar în gândirea lui Galileo a apărut din faptul că Galileo a reflectat asupra unor experimente care nu au fost efectuate de el și uneori prea idealizate, de exemplu: trebuie să presupunem absența oricărei rezistențe; trebuie să ne imaginăm că mișcarea are loc în gol; trebuie să ne gândim la planuri aproape incorporale și la corpuri perfect rotunde în mișcare etc Dar și aici trebuie mai întâi să lămurim două lucruri Chiar dacă o teorie este în conflict cu "cazurile", aceasta nu înseamnă că ar trebui respinsă "Dar în acest caz voi fi, să spunem, norocos, pentru că mișcarea greutăților și cazurile posibile în acest caz corespund exact cazurilor pe care le-am identificat în definiția mișcării " O teorie perfectă din punct de vedere matematic - și ca atare având o valoare proprie - s-a dovedit, de asemenea, adevărată În al doilea rând, ar trebui clarificat ce nu este adevărat De exemplu, experimentele cu planuri înclinate idealizate nu au fost implementate ca fiind imposibil de fezabil T W Settle, cu mai bine de de ani în urmă, a reprodus experimentele pe planuri înclinate atât de atent descrise de Galileo și a putut confirma că acestea au fost obținute în limitele preciziei planificate de Galileo Acum, pentru diferența menționată mai devreme: diferența dintre experimentele realizabile și experimentele mentale sau imaginare În ceea ce privește prima, teoria este testată aici pe baza consecințelor observabile (astfel, se poate demonstra că un telescop oferă imagini adevărate; că există munți pe Lună; să demonstrăm legea mișcării cu accelerație uniformă; că există sunt pete pe soare etc ) Dar există și experimente de gândire și sunt multe dintre ele în scrierile lui Galileo Acestea nu sunt idealizări geometrice (modele geometrice ale evenimentelor empirice), care, interpretate pe baza realității, ne spun cât de apropiate sunt, ci experimente care nu sunt fezabile Cu toate acestea, nu se poate spune că astfel de experimente sunt inutile; dimpotrivă, este important să vedem posibilitățile de aplicare a acestora Și dacă nu sunt scuze (exculpatori), ci critici, ei pot ajuta la progresul științei Unul dintre experimentele mentale, potrivit lui Popper, cu unul dintre cele mai simple și ingenioase argumente din istoria gândirii raționale despre univers, este conținut în critica lui Galileo la adresa teoriei mișcării lui Aristotel Galileo Galilei Demonstrând falsitatea presupunerii lui Aristotel că viteza naturală a unui corp mai greu este mai mare decât viteza unui corp mai ușor, Galileo argumentează: "Dacă avem două corpuri în mișcare cu viteză naturală inegală, este evident că dacă îl conectăm pe cel mai lent cu cel mai rapid, apoi cel din urmă ar pierde în viteză, iar primul, datorită celui mai rapid, s-ar mișca mai repede "Dacă este așa și, în același timp, este adevărat că, de exemplu, un colos mare se mișcă la viteza a opta, iar unul mai mic la a patra, atunci dacă le conectați pe amândouă împreună, noua unitate se va mișca la viteza a opta o viteză mai mică decât a opta; dar două pietre, unite între ele, formează o piatră mai mare decât prima, mișcându-se cu viteza a opta; prin urmare, agregatul, care are o masă mai mare, se va mișca mai lent decât primul, care este mai mic, ceea ce contrazice presupunerea ta "În acest experiment imaginar al lui Galileo, văd", comentează Popper, "un model complet nou Este vorba despre argumentare în scopul criticii " Iar Galileo, distrugând "baza empirică" a conceptului Aristotel-Ptolemeu, a folosit cu pricepere astfel de experimente "Subitorii lui Aristotel", scrie P K Feyerabend, "căutau dovezi (de exemplu, cu o piatră căzută dintr-un turn) împotriva lui Copernic, îndreptându-se spre observație; Galileo le inversează argumentul pentru a dezvălui motivele pentru care au apărut contradicțiile Interpretările inacceptabile sunt înlocuite cu altele Astfel, apare o "experiență" cu totul nouă Eșecul de a face distincția între experimentele fezabile și imaginare și neînțelegerea rolului experimentului gândit (un rol care poate fi nu numai critic, ci și euristic) a fost o sursă de interpretări proaste sau cel puțin unilaterale Identificarea experienței științifice cu observația simplă a fost și o sursă de eroare (dar este posibilă observația "pură"?) Experiența științifică a lui Galileo este un experiment, o colecție de teorii care afirmă "fapte" ("fapte" dintr-o teorie) și fapte care controlează teoriile Dacă întrebarea este pusă corect, nu este greu de înțeles în ce sens și în ce fel a fost Galileo un teoretician al metodei ipotetico-deductive Kant scrie în Critica rațiunii pure: "Când Galileo a lansat bilele pe un plan înclinat și el însuși a ales greutatea lor, iar Torricelli a cântărit aerul, care, după cum știa deja, era egal cu greutatea unei anumite coloane de un lichid cunoscut aceasta a fost o revelație pentru toți cercetătorii naturii Au realizat că mintea vede doar ceea ce produce revoluție științifică conform propriului său plan și că el trebuie să meargă înainte și să forțeze natura să răspundă la întrebările sale; și să nu-i îngăduiască să-i ciocnească, ca să zic așa, cu ajutorul frâielor; altfel, observaţiile noastre, făcute întâmplător şi fără un tipar prestabilit, nu ar duce la legea necesară, de care are nevoie şi raţiunea Sistemul lumii, metodologie și filozofie în opera lui Isaac Newton Semnificația filosofică a creativității lui Newton Galileo a murit la ianuarie În același an, , în ziua de Crăciun, în Woolsthorpe, lângă satul Colsterworth, Lincolnshire, s-a născut Isaac Newton Newton a finalizat revoluția științifică și, cu sistemul său de lume, fizica clasică capătă o față Dar nu numai descoperirile astronomice sau optice, ci și matematice (el, independent de Leibniz, a inventat calculul diferențial și integral) i-au imortalizat numele Newton s-a ocupat și de probleme teologice de actualitate, dezvoltând o teorie metodologică exactă Fără o înțelegere corectă a ideilor lui Newton, nu vom putea înțelege pe deplin nici o parte semnificativă a empirismului englez, nici Iluminismul, în special cel francez, nici Kant însuși Într-adevăr, după cum vom vedea mai jos, "mintea" empiriştilor englezi, limitată şi controlată de "experienţă", fără de care nu se mai poate mişca liber şi după bunul plac în lumea esenţelor, este "mintea" lui Newton Voltaire, după ce a vizitat Anglia, "va vedea că acolo cetățenii pot aspira la orice poziție, că libertatea nu dă naștere la incompatibilități cu ordinea, religia este tolerantă cu filozofia Citirea scrierilor lui Locke va oferi informații despre filozofie, citirea lui Swift - un model, citirea lui Newton - o doctrină științifică "(A Maurois) "Mintea" oamenilor Iluminismului este "mintea" empiristului Locke, al cărui model se află în știința lui Boyle și în fizica lui Newton; acesta din urma nu se pierde in ipoteze despre natura sau esenta interioara a fenomenelor, ci, controlat constant de experienta, cauta si testeaza legile functionarii lor În fine, nu trebuie să uităm că "știința" despre care vorbește Kant este Isaac Newton aceasta este știința lui Newton și că reverența lui Kant față de "cerurile înstelate" este admirația pentru ordinea universului ca ceasul lui Newton; Kant credea că era datoria filosofului să explice unicitatea și adevărul teoriei lui Newton Fără a înțelege imaginea științei lui Newton, este cu adevărat imposibil de înțeles Critica rațiunii pure a lui Kant (K Popper) Cea mai faimoasă lucrare a lui Newton, Principiile matematice ale filosofiei naturale, a fost publicată pentru prima dată în Publicarea Principia a fost unul dintre cele mai importante evenimente din întreaga fizică Această carte poate fi considerată apogeul a mii de ani de efort pentru a înțelege dinamica universului, fizica corpurilor în mișcare" (/ V Cohen) Și "în măsura în care continuitatea dezvoltării gândirii ne permite să vorbim despre o rezumare și un nou punct de plecare, putem spune că odată cu Isaac Newton, știința clasică a căpătat o existență independentă și de atunci a început să au un impact semnificativ asupra societății umane Dacă cineva ar decide să descrie această influență în numeroasele ei ramificații Newton ar fi punctul de plecare: tot ceea ce s-a făcut înainte a fost doar o introducere "(E / Dijksterhuis) Viața și arta Isaac Newton s-a născut în În a intrat în Trinity College, Cambridge, unde a găsit sprijin de la profesorul de matematică Isaac Barrow ( - ), autor al celebrelor Prelegeri despre matematică și scrieri despre matematica greacă Barrow a apreciat abilitățile remarcabile ale elevului său, care a stăpânit foarte repede toate cunoștințele matematice de bază Până la sfârșitul studiilor sale, Newton a înțeles calculul cantităților infinitezimale și l-a folosit pentru a rezolva unele probleme din geometria analitică I-a dat caietul cu notele lui lui Barrow și unor prieteni pentru a le citi În , din cauza ciumei, Newton, la fel ca mulți alți profesori și studenți, a fost nevoit să părăsească Cambridge pentru doi ani S-a întors la Woolsthorpe, într-o casă mică de piatră, retrasă în mediul rural, pentru a medita acolo Newton, la bătrânețe, și-a amintit de munca sa neobișnuită la Woolsthorpe: "Toate acestea s-au întâmplat în doi ani de ciumă, și , pentru că la vremea aceea eram în cea mai creativă formă și am studiat matematica și filozofia mai mult decât atunci revoluție științifică orice ar fi după aceea" ("filozofia" sau "filosofia naturală" a lui Newton este ceea ce noi numim astăzi "fizică") La Woolsthorpe, Newton a venit pentru prima dată cu ideea gravitației universale Povestea nepoatei lui Newton, Voltaire (care a blablat-o lumii întregi) este cunoscută că această idee i-a venit lui Newton când un măr i-a căzut în cap dintr-un copac sub care se odihnea Aici Newton a dezvoltat problemele de optică și a continuat aceste studii după întoarcerea sa la Cambridge După ce a obținut un mare succes în lustruirea oglinzilor metalice, Newton a proiectat un telescop reflectorizant care nu avea deficiențele telescopului galileian În , Barrow s-a mutat la catedra de teologie și a predat catedra de matematică tânărului Newton Newton și-a finalizat experimentele despre descompunerea culorii albe folosind o prismă El a prezentat un raport corespunzător în Societății Regale; această lucrare, intitulată "A New Theory of Light and Colors", a fost publicată în Philosophical Transactions of the Royal Society În această lucrare, ca și în una ulterioară din , Newton formulează o teorie îndrăzneață a naturii corpusculare a luminii, conform căreia fenomenele luminii au fost explicate prin emisia de particule de diferite dimensiuni: cea mai mică dintre aceste particule a dat o culoare violetă, iar cel mai mare - roșu Asemenea idei "au generat o întreagă furtună de controverse în rândul filosofilor dogmatici plini de rău, care l-a iritat pe Newton, care a îndemnat în zadar să nu vadă aceasta ca o nouă metafizică a luminii, ci doar o ipoteză (cum ar spune ei astăzi, un "model"), al cărui scop este interpretarea şi sistematizarea unei serii de date experimentale " (J Preti) Teoria corpusculară a luminii a intrat în competiție cu teoria ondulatorie propusă de fizicianul olandez Christian Huygens ( - ), adept al lui Descartes Furios de această controversă, Newton nu și-a publicat Optica până în Munca sa i-a adus calitatea de membru al Societății Regale în În , omul de știință francez Jean Picard ( - ) a găsit cel mai bun mod de a măsura Pământul; în Newton a făcut cunoștință cu tehnica lui Picard de calculare a diametrului Pământului și a reluat lucrările la notițele sale despre gravitație; a efectuat din nou calculele (care eșuaseră la Woolsthorpe), iar de data aceasta, datorită noii tehnici a lui Picard, calculele au reușit, astfel încât ideea de gravitație a devenit astfel o teorie științifică Cu toate acestea, încă sub impresia controversei ascuțite anterioare, el nu și-a publicat-o Isaac Newton Isaac Newton rezultatele lor A continuat să scrie prelegeri, care au fost publicate în sub titlul Lectures on Optics, precum și prelegeri despre algebră, publicate în sub titlul General Arithmetic La începutul anului , celebrul astronom Edmund Galley ( - ) sa întâlnit cu Sir Christopher Wren ( - ) și Robert Hooke ( - ) pentru a discuta problema mișcării planetare Hooke a susținut că legile mișcării corpurilor cerești urmează legea forței, invers proporțională cu pătratul distanței Wren i-a dat lui Hooke două luni pentru a formula o dovadă a legii Dar Hook a neglijat această comandă În august, Halley a călătorit la Cambridge pentru a-i cere părerea lui Newton La întrebarea lui Halley, care ar trebui să fie orbita unei planete atrase de Soare cu o forță gravitațională invers proporțională cu pătratul distanței, Newton a răspuns: "O elipsă" Încântat, Halley l-a întrebat pe Newton cum a reușit să afle Newton a răspuns: după calcule adecvate Apoi Halley a cerut să-i arate aceste calcule, dar Newton nu le-a putut găsi și a promis că le va trimite mai târziu, ceea ce a făcut În plus, a scris lucrarea On the Motion of Bodies, pe care a trimis-o lui Halley Acesta din urmă și-a dat seama imediat de importanța operei lui Newton și l-a convins să scrie și să publice tratatul Așa a apărut cea mai mare capodopera din istoria științei - "Principiile matematice ale filosofiei naturale" Newton s-a pus pe treabă în În aprilie a trimis manuscrisul primei părți Societății Regale, în câteva minute revoluție științifică pe care găsim următoarea intrare, din aprilie: "Doctorul Vincent a prezentat Societății un tratat intitulat "Principii matematice ale filosofiei naturale", pe care domnul Isaac Newton îl dedică Societății și care oferă o demonstrație matematică a ipotezei copernicane așa cum este prezentată de Kepler, cu o explicație a tuturor fenomenelor corpurilor cerești cu ajutorul ipotezei unificate de gravitație spre centrul Soarelui, a cărei putere scade invers cu pătratul distanței de la centru Mai târziu au fost scrise partea a doua și a treia a cărții Halley însuși s-a ocupat de publicarea lucrării Dar apoi a apărut o dispută cu Hooke, care și-a apărat prioritatea în descoperirea legii forței, invers proporțională cu pătratul distanței Newton a fost jignit; a amenințat că nu va publica cea de-a treia parte a lucrării, care tratează sistemul lumii Apoi, disputa s-a domolit, iar Newton a introdus o notă în lucrare, în care a indicat că legea proporției inverse fusese deja propusă de Wren, Hooke și Halley "Începuturile " a apărut în Doi ani mai târziu, Newton a fost ales deputat reprezentativ al Universității din Cambridge; in aceasta perioada il intalneste pe John Locke, cu care se stabileste o prietenie sincera si de durata Și-a continuat studiile asupra cantităților infinitezimale (publicând o parte a lucrării în ), a devenit interesat de chimie, "pornind de la locul în care Boyle a lăsat-o și acceptându-și conceptele; dar incendiul rezultat a distrus laboratorul și a distrus numeroase note Newton, care în acel moment se confrunta deja cu o epuizare nervoasă semnificativă, a supraviețuit unei crize severe care s-a limitat la nebunie ( - ), din care nu și-a mai revenit până la sfârșitul vieții Din acest moment, istoria savantului Newton se termină practic "(J Preti) A publicat lucrări inedite și le-a republicat pe cele publicate anterior În a fost numit director al Monetăriei; trei ani mai târziu a devenit manager, în semn de merit În a fost ales președinte al Societății Regale În a publicat "Optica", în a apărut a doua ediție a "Începuturilor ", în - a doua ediție a "Opticii" În februarie , Newton a călătorit de la Kensington la Londra pentru a prezida o reuniune a Societății Regale Revenind la Kensington, s-a simțit foarte rău Nu a reușit să depășească criza și a murit la martie Newton a fost înmormântat în Westminster Abbey Voltaire a participat la înmormântarea sa, ajutând la răspândirea ideilor lui Newton în Franța Isaac Newton "Regulile filosofării" și "ontologia" pe care o presupun În cea de-a treia carte a "Începuturilor " Newton stabilește patru "reguli ale raționamentului filozofic" Este, desigur, despre reguli metodologice Deoarece regulile care arată cum să căutăm presupun că știm ce trebuie să căutăm, ele sunt împletite cu teze metafizice despre natura și structura universului "Regula I Nu ar trebui admise cauze mai mult decât suficiente pentru a explica fenomenele naturale vizibile" Această primă regulă metodologică este principiul economiei în utilizarea ipotezelor, analog cu briciul lui Occam în raport cu teoriile explicative Dar de ce ar trebui să ne propunem să dezvoltăm teorii simple; de ce să nu complicăm aparatul ipotetic al explicațiilor noastre? Răspunsul lui Newton este următorul: "Natura nu face nimic în zadar și este de prisos să faci cu mult ceea ce poate fi mic; căci natura este simplă și nu se bucură de cauze superflue ale lucrurilor " Postulatul ontologic al simplității naturii afirmă prima regulă metodologică a lui Newton Regula II este strâns legată de prima regulă "Trebuie, pe cât posibil, să explicăm aceleași fenomene prin aceleași cauze De exemplu, respirația omului și a animalului; căderea pietrelor în Europa și America; lumina de la focul din bucatarie si lumina de la Soare; reflectarea luminii pe Pământ și pe planete Această regulă exprimă al doilea postulat ontologic - uniformitatea naturii Nimeni nu poate controla reflectarea luminii pe planete, dar pe baza faptului că natura se comportă în mod similar pe Pământ și pe alte planete, putem spune același lucru despre natura luminii "Regula a III-a Proprietățile corpurilor care nu permit nici o creștere treptată, nici o scădere treptată și se manifestă în toate corpurile în limitele experimentelor noastre, ar trebui considerate ca universale Această regulă se bazează și pe postulatul ontologic al uniformității naturii Newton scrie: "Deoarece învățăm despre proprietățile corpurilor doar prin experimente, trebuie să considerăm universale toate acele proprietăți care sunt stabile în experimente și pe cele care nu pot fi nici reduse, nici eliminate Desigur, nu ar trebui să abandonăm experimentele evidente de dragul viselor și fanteziilor goale ale contemplației noastre și să neglijăm analogiile din natură, care revoluție științifică simplu și în armonie cu sine Deci natura este simplă și uniformă Acești doi piloni metafizici susțin metodologia lui Newton În continuare, omul de știință procedează la stabilirea proprietăților fundamentale ale corpurilor: extensie, duritate, impenetrabilitate, mișcare Ajungem la stabilirea acestor proprietăți cu ajutorul simțurilor noastre "Extensia, duritatea, mobilitatea și inerția întregului sunt rezultatul extinderii, durității, impenetrabilității, mobilității și inerției părților; de aici concluzionăm că și cele mai mici părți ale tuturor corpurilor trebuie să fie, de asemenea, extinse, solide, impenetrabile, mobile și să aibă propria lor inerție Și aceasta este baza oricărei filozofii " Este vorba despre corpuscular(tm) Newton nu a evitat o întrebare importantă: particulele care alcătuiesc corpurile materiale se pot diviza mai mult sau nu? Din punct de vedere matematic, orice parte este întotdeauna accesibilă unei diviziuni ulterioare, dar este aceasta realizabilă și fizic? Iată argumentul prezentat de Newton pe această temă: "Diviziunea corpurilor în părți interconectate este accesibilă observației; dar chiar și în părțile care rămân indivizibile, mintea noastră este capabilă să distingă particule și mai mici, ceea ce poate fi demonstrat matematic Suntem capabili să stabilim cu certitudine că aceste părți indivizibile pot fi de fapt divizate în continuare prin mijloace naturale? Dacă, în urma experimentului, obținem dovezi că orice particulă nedivizată, care sparge un corp solid, se va descompune, putem concluziona, datorită acestei reguli, că particulele nedivizate, precum și cele separate, pot suferi fisiune la infinit Deci, certitudinea matematică este adiacentă incertitudinii faptice Dar această incertitudine nu se extinde la forța gravitației "Dacă din experimente și observații astronomice este evident că toate corpurile din jurul pământului sunt atrase de acesta proporțional cu cantitatea de materie conținută în fiecare dintre ele; că, în mod similar, luna este atrasă de pământ, proporțional cu greutatea sa; că, pe de altă parte, marea noastră este atrasă de lună; că toate planetele sunt atrase una de cealaltă și că cometele sunt în egală măsură atrase de Soare, atunci, ca urmare a acestei reguli, trebuie să admitem că toate corpurile au puterea de atracție reciprocă Aceasta ne permite să obținem legea gravitației universale a corpurilor, despre care nu se poate spune despre impenetrabilitatea lor, referitor la care nu avem niciun experiment sau altă metodă de observație pe care să o putem aplica Isaac Newton la corpurile cereşti Și nu spun că gravitația este o proprietate esențială a corpurilor; prin vis insita (forța inerentă) mă refer doar la forța lor de inerție Ea este neschimbată Forța gravitației scade proporțional cu distanța corpurilor față de Pământ Natura este simplă și uniformă Pe baza sentimentelor, adică prin observație și experiment, se pot stabili unele dintre proprietățile de bază ale corpurilor: extensia, duritatea, impenetrabilitatea, mobilitatea, forța de inerție a întregului, gravitația universală Și aceste proprietăți sunt stabilite cu ajutorul singurei, după Newton, procedeu eficiente care asigură formarea judecăților științifice: metoda inductivă Aceasta ne duce la Regula IV În filosofia experimentală, propozițiile deduse prin inducție generală trebuie privite ca adevărate, sau foarte apropiate de adevăr, în ciuda ipotezelor contrare care pot fi concepute, până la descoperirea altor fenomene prin care aceste propoziții fie se rafinează, fie vor fi considerate o excepție " Ordinea lumii și existența lui Dumnezeu "Regulile raționamentului filosofic" sunt formulate la începutul cărții a treia a "Începuturilor " Iar la sfârșitul aceleiași cărți găsim "Instrucțiunea generală" (Scholium generale), unde Newton îmbină rezultatele cercetării sale științifice cu judecăți de ordin filozofic și teologic Sistemul lumii este un mare mecanism Legile de funcționare a părților sale individuale sunt dezvăluite prin inducție prin observație și experiment Dar de unde provine sistemul mondial, ordonat și legalizat? Newton răspunde: "Acest sistem uimitor al Soarelui, planetelor și cometelor ar putea apărea doar conform proiectului unei Ființe înțelepte și puternice Iar dacă stelele fixe sunt centrele altor sisteme analoge, toate acestea, formate din intenție identică, trebuie să fie supuse stăpânirii Unului; mai ales că lumina stelelor fixe este de aceeași natură cu lumina soarelui, pentru că lumina are o permeabilitate de la un sistem la altul și pentru ca stelele fixe să nu cadă una peste alta din cauza gravitației, El le-a așezat pe acestea sisteme aflate la mare distanţă unele de altele altul" Astfel, ordinea lumii dezvăluie intenția unei Ființe înțelepte și puternice Această Ființă "stăpânește toate lucrurile, nu ca sufletul lumii, ci stăpânul tuturor; și datorită acestui lucru revoluție științifică De obicei este numit Domnul Dumnezeu Cel Atotputernic, sau Pantocrator Cel mai Înalt Dumnezeu este o ființă eternă, infinită, absolut perfectă; dar o ființă, deși perfectă, dar fără stăpânire, nu poate fi numită Domnul Dumnezeu Din stăpânirea Sa dreaptă rezultă că aceasta este o Ființă vie, inteligentă și puternică; și a celorlalte perfecțiuni ale Sale, că El este etern și infinit, atotputernic și omniscient " Ordinea lumii demonstrează clar existența lui Dumnezeu, extrem de înțelept și puternic Dar ce altceva, în afară de faptul că El există, mai putem spune despre Dumnezeu? "Așa cum un orb habar n-are despre culoare, la fel și noi", răspunde Newton, "habar n-avem cum percepe și înțelege cel mai înțelept Dumnezeu tot ce există El este lipsit de trup și formă corporală, drept urmare El nu poate fi văzut, auzit sau atins Despre obiectele naturale, continuă Newton, știm ce ne afirmă simțurile: formă și culoare, suprafață, miros, gust etc ; dar niciunul dintre noi nu știe "care este esența unui lucru", "cu atât mai puțin esența lui Dumnezeu" Că El există, că El este extrem de înțelept și perfect, rezultă din armonia lumii Astfel, existența lui Dumnezeu poate fi dovedită de filosofia naturii pe baza ordinii cosmice Cu toate acestea, interesele teologice ale lui Newton sunt mult mai largi decât sugerează pasajele de mai sus Printre cărțile lăsate de Newton moștenitorilor săi, găsim lucrările Părinților Bisericii, o duzină de ediții diferite ale Bibliei și multe alte cărți pe teme religioase După ce a terminat The Beginnings, Newton a trecut la un studiu serios al Scripturilor și, în , a purtat o corespondență intensă cu John Locke, cu care, printre altele, a discutat despre profețiile lui Daniel După moartea lui Newton, a fost publicată "Istoricul a două corupții semnificative ale Sfintelor Scripturi", precum și "Observații despre profețiile lui Daniel și Apocalipsa Sf Ioan " Această ultimă slujbă a fost deosebit de dificilă pentru el În ea, el "a încercat să conecteze profețiile cu evenimentele istorice care le-au urmat; de exemplu, fiara amintită de Daniel are zece coarne, în mijlocul cărora apare un mic corn Newton a identificat aceste coarne cu diferite regate și a decis că cel mai mic corn simbolizează Biserica Catolică Exact Isaac Newton referirile sale la istoria Bisericii arată o profundă erudiție" (E N Da Costa Andrade) "Nu inventez ipoteze" Lumea este ordonată; "cea mai înțeleaptă și mai bună structură a lucrurilor și scopul ultim" ne conduce la recunoașterea existenței lui Dumnezeu organizatorul, atotștiutor și atotputernic La sfârșitul Scholium generale al său, Newton scrie: "Până acum, am explicat fenomenele cerului și mării, recurgând la forța gravitației, dar nu am stabilit încă cauzele gravitației Evident, această forță provine dintr-o cauză care pătrunde în centrul soarelui și al planetelor fără a-și pierde puterea; nu acționează în funcție de suprafața particulelor pe care le afectează (cum se întâmplă cu cauzele mecanice), ci proporțional cu cantitatea de materie solidă pe care o conțin, iar acțiunea sa se extinde în toate direcțiile pe distanțe mari, scăzând în un raport invers pătratului distanței Atracția față de particulele individuale din care este compus corpul Soarelui, cu distanța față de Soare, scade invers proporțional cu pătratul distanței până la orbita lui Saturn, așa cum se vede clar din restul afeliei lui planetele și până la acestea din urmă Deci, gravitația există Observațiile mărturisesc acest lucru Dar dacă încerci să aprofundezi în problemă, se dovedește a fi imposibil să eviți următoarea întrebare: care este cauza sau, dacă îți place, esența gravitației? Newton răspunde: "În adevăr, nu am reușit încă să deduc cauza acestor proprietăți ale gravitației, dar nu inventez ipoteze" Această maximă metodologică binecunoscută a lui Newton este citată în mod tradițional ca exemplu de apel urgent la fapte și de condamnare justificată a presupunerilor Cu toate acestea, este clar pentru toată lumea că Newton a formulat și ipoteze; dar este grozav, pentru că a știut să le formuleze și să demonstreze de ce cade un măr pe pământ și de ce luna nu cade pe pământ, de ce cometele sunt atrase de soare și de ce apar maree Deci, ce a vrut să spună Newton prin "ipoteză"? "Nu inventez ipoteze; căci tot ceea ce nu se deduce din fenomene trebuie să fie o ipoteză, iar ipotezele, proprietăţile metafizice, fizice, mecanice, ascunse nu trebuie să aibă loc în filosofia experimentală Într-o astfel de filozofie, judecățile particulare derivate din fenomene devin generale prin inducție Exact revoluție științifică astfel au fost descoperite impenetrabilitatea, mobilitatea, legile mișcării și gravitației Și este suficient pentru noi ca gravitația să existe cu adevărat și să funcționeze conform legilor pe care le-am declarat și care sunt capabile să explice toate mișcările corpurilor cerești și ale mării noastre "și pozițiile lor în viitor Acest fizician este destul Dar care este motivul gravitației? - întrebarea scapă câmpului de observație al "filosofiei experimentale" Iar Newton nu vrea să se încurce în presupuneri metafizice necontrolate Acesta este sensul expresiei "Eu nu inventez ipoteze" Mare mecanism mondial "Începuturile" - atât ca metodă, cât și ca conținut - completează revoluția științifică Început de Copernic, a găsit în Kepler și Galileea doi dintre cei mai importanți reprezentanți ai săi Newton, după cum subliniază Koyre, combină într-un tot organic moștenirea lui Descartes și Galileo, Bacon și Boyle; atât pentru Boyle, cât și pentru Newton, "cartea naturii este scrisă cu litere corpusculare (termeni), dar acești corpusculi sunt legați printr-o sintaxă carteziană pur matematică, care dă sens textului său" Literele alfabetului în care este scrisă cartea naturii sunt un număr infinit de particule ale căror mișcări sunt reglementate de sintaxă, legile mișcării și legea gravitației universale Iată cele trei legi ale mișcării ale lui Newton, care sunt o expresie clasică a fundamentelor dinamicii Prima este legea inerției, la care au lucrat Galileo și Descartes Newton scrie: "Fiecare corp este într-o stare de repaus sau de mișcare rectilinie uniformă până când forțele care acționează asupra lui schimbă această stare" Newton ilustrează acest principiu fundamental în felul următor: "Un glonț zboară până când este oprit de rezistența aerului sau până când cade sub forța gravitației Yula nu se va opri din învârtire până când rezistența aerului o oprește Corpuri mai mari de planete și comete, aflându-se în spații mai libere și cu mai puțină rezistență, își păstrează mișcările înainte și în același timp în cerc mult mai mult timp A doua lege, formulată deja de Galileo, spune: "Produsul dintre masa unui corp și accelerația acestuia este egal cu forța care acționează, iar direcția accelerației coincide cu direcția forței" Formule Isaac Newton Guvernând legea, Newton argumentează: "Dacă o anumită forță dă naștere la mișcare, o forță de două ori mai mare va da naștere la o mișcare de două ori mai mare, o forță înmulțită cu trei este de trei ori mișcarea și nu contează dacă această forță se aplică dintr-o singură lovitură sau treptat și secvenţial Iar această mișcare, dacă corpul s-a mișcat deja, i se adaugă, sau se scade dacă aceste mișcări sunt opuse una față de cealaltă; sau se adaugă indirect dacă mișcările nu sunt situate pe aceeași linie dreaptă, astfel încât se naște o nouă mișcare a cărei direcție este determinată de direcția celor două mișcări inițiale Aceste două legi, împreună cu a treia, care va fi descrisă mai jos, formează baza mecanicii clasice studiate în școală A treia lege, formulată de Newton, afirmă că "o acțiune îi corespunde întotdeauna o reacție egală", sau: acțiunile a două corpuri unul asupra celuilalt sunt întotdeauna egale ca mărime și direcționate în direcții opuse Acest principiu al egalității dintre acțiune și reacție este ilustrat de Newton după cum urmează: "Orice lucru care apasă pe un alt lucru sau îl trage este la fel de presat sau atras de acesta Dacă apăsați pe piatră cu degetul, atunci degetul va experimenta presiunea pietrei Dacă calul trage o piatră de frânghie, atunci calul este și el tras înapoi, în direcția pietrei Acestea sunt legile mișcării Cu toate acestea, stările de repaus și mișcarea rectilinie uniformă pot fi determinate numai în raport cu alte corpuri care sunt în repaus sau în mișcare Dar este imposibil să se coreleze cu alte sisteme la infinit, Newton introduce două concepte (care vor deveni subiect de discuții) - timpul absolut și spațiul absolut "Timpul adevărat și matematic absolut curge fără a ține cont de nimic din afara lui, altfel se numește durată Timpul relativ, aparent sau obișnuit este fie exact, fie schimbător, înțeles de simțuri, extern, efectuat printr-un fel de mișcare, o măsură a duratei folosită în viața de zi cu zi în locul timpului matematic adevărat, cum ar fi: oră, zi, lună, an " "Spațiul absolut, prin natura sa lipsit de corelație cu ceva din afara lui, rămâne întotdeauna asemănător cu el însuși și nemișcat " Aceste două concepte - timpul absolut și spațiul absolut - sunt lipsite de semnificație operațională Ernst Mach s-a pronunțat împotriva conceptelor empirice necontrolate, denumind în cartea sa "Mechanics in Historical-Kriti revoluție științifică aspect logic" spațiu absolut și timpul absolut al lui Newton "monstri conceptuali" În spațiul absolut, pe care Newton îl numește și sensorium Dei, legătura corpurilor se realizează după legea gravitației universale, elegant expusă în cartea a treia a "Începuturilor " După un rezumat al conținutului primelor două cărți, Newton declară că, pe baza acelorași principii, intenționează acum să demonstreze structura sistemului mondial și o face mai departe cu atâta scrupulozitate încât ceea ce s-a făcut în știință în următoarele două sute de ani de cele mai eminente minţi poate fi considerată o extindere şi o îmbogăţire a acesteia muncă Legea spune că forța F de atracție reciprocă a punctelor materiale cu mase m și m , situate la distanța D unul de celălalt, este egală cu F=Gm m /D , unde G este constanta gravitațională Cu ajutorul legii gravitației universale, Newton ajunge la un singur principiu pentru explicarea unui număr infinit de fenomene Forța care atrage o piatră sau un măr pe pământ este de aceeași natură cu forța care ține luna lângă pământ și pământul lângă soare; prezența aceleiași forțe explică mareele - ca efect combinat al atracției Soarelui și Lunii, care acționează asupra masei de apă de mare Pe baza legii gravitației, "Newton a reușit să explice până la cel mai mic detaliu mișcările planetelor, sateliților lor, cometelor, precum și fluxul și refluxul - o lucrare unică prin grandiozitatea sa" (A Einstein) ) Din ea "se ivește o singură imagine a lumii și o uniune reală puternică a fizicii terestre și fizicii cerești Dogmele despre diferența esențială dintre pământ și cer, mecanică și astronomie s-au prăbușit în cele din urmă, "mitul mișcării circulare", care îngăduise dezvoltarea fizicii și chiar șirul gândirii lui Galileo de mai bine de o mie de ani, a fost rupt Corpurile cerești se mișcă pe orbite eliptice, deoarece asupra lor acționează o anumită forță, deviându-le constant de la o linie dreaptă de-a lungul căreia și-ar continua mișcarea prin inerție "(Paolo Rossi) Mecanica newtoniană ca program de cercetare La sfârșitul Instrucțiunii generale, Newton oferă un "program de cercetare" clar: cu ajutorul gravitației, ea va explica nu numai Isaac Newton fenomene fizice - precum căderea corpurilor grele, orbitele corpurilor cerești și mareele - omul de știință consideră că datorită ei se pot înțelege cu adevărat fenomenele electrice, optice și chiar fiziologice Din păcate, adaugă Newton, "este imposibil să spunem despre asta în câteva cuvinte și nu avem suficiente experimente pentru a determina și dovedi cu exactitate legile după care funcționează acest spirit electric elastic" Newton a încercat să implementeze el însuși programul în domeniul opticii: "Când Newton a sugerat că lumina este formată din particule inerte", scrie Einstein, "el a fost primul care a formulat o bază din care a fost posibil să deducă un număr mare de fenomene prin mijloace de raţionament logico-matematic El a sperat că, în timp, fundamentele fundamentale ale mecanicii vor oferi cheia înțelegerii tuturor fenomenelor, la fel și studenții săi până la sfârșitul secolului al XVIII-lea " Mecanica newtoniană a devenit unul dintre cele mai puternice și mai fructuoase programe de cercetare din istoria științei: după Newton, pentru comunitatea științifică, "toate fenomenele de ordin fizic trebuiau corelate cu masele după legile mișcării lui Newton" Implementarea programului lui Newton a continuat destul de mult timp până când s-a confruntat cu probleme care au necesitat rezolvarea unei noi revoluții științifice Fizica newtoniană investighează nu esențe, ci funcții; nu caută esența gravitației, ci se mulțumește cu faptul că există cu adevărat și că explică mișcările corpurilor cerești și ale mărilor pământești Și totuși Newton remarcă în Optics: "Prima cauză, desigur, nu este mecanică" Raționamentul limitat și experiențial și deismul sunt cele două moșteniri principale pe care iluminismul le va primi de la Newton, în timp ce materialiștii secolului al XVIII-lea va alege ca bază teoretică mecanismul lui Descartes Pentru adepții lui Descartes nu există gol în lume, pentru Newton nu este așa: corpurile interacționează "la distanță" Adepții lui Descartes și Leibniz vor vedea în aceste forțe misterioase care acționează la distanțe nelimitate o întoarcere la vechile "proprietăți ascunse" Descoperirea calculului infinitezimal și disputa cu Leibniz În primii ani de studii la Trinity College, Cambridge, Newton s-a angajat în principal în matematică: aritmetică, revoluție științifică trigonometria și mai ales geometria, studiind-o după "Principiile" lui Euclid, pe care le-a citit cu ușurință, și după "Geometria" lui Descartes, care l-a costat mult mai multă muncă, mai ales la început După cum am menționat deja, Barrow a observat rapid abilitățile remarcabile ale elevului său, mai ales a apreciat noile sale idei în domeniul matematicii Și când, în , a primit de la Newton eseul "Analiză prin ecuații cu un număr infinit de termeni", scris în ultimii trei ani, i-a dat catedra la Universitatea Cambridge De fapt (și acest lucru este important în lumina disputei dintre Newton și Leibniz), primele lucrări ale lui Newton despre matematică au fost scrise chiar mai devreme La patru ani după "Analiză ", apare tratatul "Methodus fluxionum et seriarum infinitarum", care rezumă primele studii Acesta este studiul mărimilor infinitezimale, adică vorbim de mici variații ale anumitor mărimi, rapoartele acestora, numite ulterior derivate derivate, și sumele lor, numite integrale În timpul lucrării, geometria analitică a lui Descartes a devenit un instrument important și anume: translația curbelor și suprafețelor în ecuații algebrice În plus, a folosit studiile lui François Vieta ( - ), în special Introducere în arta analitică, care dezvoltă aplicarea algebrei la geometrie prin introducerea rudimentelor numărării literelor cu notația simbolică corespunzătoare Pentru cercetările sale matematice ulterioare, Newton a folosit lucrarea "The Key of Mathematics" de William Oughtred ( - ) și multe dintre lucrările lui John Wallis ( - ) Impulsul pentru studiul cantităților infinitezimale a fost problema măsurării solidelor, adică stereometria Cel mai mare cercetător în acest domeniu a fost Bonaventure Cavalieri ( (?)- ), care a descris în lucrarea sa "Geometria dezvoltată într-un mod nou cu ajutorul continuului indivizibil" (Geometria indivisibilibus continuorum nova quadam ratione promota), publicată în , principiul care astăzi îi poartă numele: dacă atunci când două corpuri se intersectează cu plane paralele cu un plan dat, se obțin secțiuni de arie egală, atunci volumele corpurilor sunt egale Studiul cantităților infinitezimale a fost pregătit și de lucrarea lui Kepler "The New Stereometry of Wine Barils" ( ); Evangelista Torricelli ( - ) a fost un distribuitor activ al metodei lui Cavalieri Pierre Fermat ( - ) dă metodei o formulare matematică mai riguroasă Aplecându-se pe moștenire Isaac Newton În conformitate cu predecesorii săi, Newton se referă încă de la început la datele acusticii și opticii, adică la acele ramuri ale fizicii pe care le studia în acel moment Și foarte curând baza fizică se va manifesta clar în lucrările sale matematice Primul rezultat al calculelor cantităților infinitezimale Newton îl va publica mai târziu, în , la începutul lucrării sale principale "Principiile matematice ale filosofiei naturale" În , va fi publicat un eseu scris în , "Analiza prin ecuații cu un număr infinit de termeni"; în , ca anexă la tratatul "Optică", va fi publicat "Tratat de cuadratura curbelor" - lucrare din ; amintita Method of Fluxions and Infinite Series, scrisă în latină în , va apărea în versiunea engleză abia în , adică după moartea autorului Dar să ne întoarcem la o teorie numită de însuși Newton teoria variabilelor Dacă în primele lucrări el dezvoltă un studiu "algebric" al problemei, în special pe baza lucrărilor lui Fermat și Wallis, atunci, în curând, pe baza cunoștințelor de fizică, sau mai degrabă, de mecanică, intuiția îi va arăta direcția corectă spre rezolva problema Datorită acestei baze conceptuale, Newton a reușit să depășească definirea liniilor doar ca o colecție de puncte: le consideră acum ca traiectorii unui punct; ca urmare, planurile sunt percepute ca mișcarea liniilor, iar corpurile volumetrice ca mișcarea planurilor, descrise printr-o schimbare a ordonatei, în timp ce abscisa crește cu timpul Pentru a face acest lucru, el introduce x', y, z' pentru a indica viteza punctului în trei direcții de coordonate Din aceasta provin diverse probleme și mai ales două: cum se calculează rapoartele variabilelor cu parametri cunoscuți și invers Într-un caz special al mecanicii: distanța este cunoscută în funcție de timp, cum se calculează viteza și invers: cu viteza și timpul cunoscute, cum se calculează distanța parcursă? În termeni moderni: scoateți spațiu din relațiile temporale și integrați în viteză Fără a intra în prea multe detalii tehnice, trebuie totuși spus că Newton a reușit să dovedească multe reguli importante de calcul diferențial și integral; în plus, a introdus conceptul de derivată a doua (derivată a unei derivate; în cazul mecanicii: accelerație) și o derivată de orice ordin; el a fundamentat strict teoretic relaţia dintre pro revoluție științifică derivată și integrală și a rezolvat primele ecuații diferențiale (cu o funcție necunoscută) Din cele de mai sus, este clar că mecanica a adus o contribuție conceptuală tangibilă la dezvoltarea unei noi teorii matematice Newton a considerat matematica din punctul de vedere al unui concept instrumental: matematica a servit pentru el ca limbaj pentru descrierea fenomenelor naturale În aceasta poziția sa a coincis cu cea a lui Hobbes Astfel, teoria lui Newton este la cheremul originii sale speciale Formalizarea lui (x, y, z pentru funcții; x', y, z pentru derivate; x , y , z pentru diferențiale) este de mare valoare pentru specialiștii în mecanică, în care derivația se referă la timp și derivatele au o semnificație fixă (prima derivată este viteza, a doua este accelerația), dar se dovedește a fi inflexibilă și inutilă în alte sectoare ale științei De asemenea, formalizarea lui Newton nu are un simbol pentru integrală Tocmai astfel de critici au fost făcute de un alt mare fondator al calculului infinitezimal, Gottfried Wilhelm Leibniz ( - ) Leibniz ajunge la aceeași problemă într-un mod diferit Se bazează pe lucrarea genială despre geometria analitică (inclusiv nepublicată) a lui Blaise Pascal Pe o bază mai degrabă matematică decât fizică, Leibniz derivă o definiție teoretică a derivatei într-un punct dintr-o curbă ca panta unei linii drepte tangente în acel punct (ceea ce numim astăzi tangenta trigonometrică (tangenta) unghiului pe care îl face cu axa x); această linie tangentă este înțeleasă ca o secantă ideală în acest punct și în altul, infinit apropiat de cel dat Asociată cu considerentele de mai sus este binecunoscuta, mai răspândită și folosită astăzi denumirea dx, dy pentru diferențele variabilelor x și y și dy/dx pentru derivata lui y la x În plus, Leibniz introduce S majuscul pentru a desemna o integrală; această denumire a devenit, de asemenea, comună În toate celelalte privințe, teoria lui nu este foarte diferită de cea a lui Newton; rezultatele dezvoltării sale ulterioare sunt mai mult sau mai puțin asemănătoare Totuși, lui Leibniz îi lipsește și precizia matematică fundamentală, deoarece conceptul de "limită" nu a fost încă consolidat și nu a primit o justificare teoretică Bazele sale conceptuale erau deja în "Aritmetica infinitului" de John Vallis, dacă mergeți mai departe, această idee era prezentă și în Isaac Newton (texte) metoda lui Eudox din Cnidus ( - î Hr ) și a fost folosită cu succes de Euclid și Arhimede pentru a rezolva diverse probleme geometrice Cu toate acestea, o aplicare riguroasă a conceptului bazată pe analiza cantităților infinitezimale, o vom găsi abia în secolul al XIX-lea Bernard Bolzano ( - ) și Augustin Louis Cauchy ( - ) Opera lui Leibniz a fost scrisă în jurul anilor - , deci mai târziu, sau cel puțin simultan cu cea a lui Newton Cu toate acestea, publicarea lucrării sale principale, A New Method of Maxima and Minima, precum și Tangente, se referă la , adică cu trei ani mai devreme decât publicarea Principiilor de filosofie naturală a lui Newton Între Newton și Leibniz a izbucnit o dispută acerbă cu privire la prioritatea descoperirii, dar nu ne vom opri asupra ei ^Newton (texte) Patru reguli ale metodei experimentale Pentru explicarea fenomenelor naturale, nu ar trebui să se permită luarea în considerare a cauzelor dincolo de cele care sunt considerate adevărate și suficiente Filosofii spun că natura nu face nimic în zadar, ci de prisos tot ceea ce este dincolo de necesar Natura este predispusă la simplitate și nu suportă asuprirea cauzelor inutile Trebuie, așadar, pe cât posibil să atribuim aceleași rezultate naturale cauze corespunzătoare De exemplu, respirația oamenilor și animalelor, căderea unei pietre în Europa și America, lumina focului în bucătărie și de la Soare, reflectarea luminii pe Pământ și pe alte planete Calitățile corpurilor care nu permit creșterea sau scăderea în grad, aparținând tuturor corpurilor date în domeniul experimentelor noastre, trebuie considerate ca universale Deoarece știm despre calitățile corporale numai din experimente, cele care sunt universal în concordanță cu datele experimentale vor fi universale Nu trebuie să ne ferim de dovezile experimentelor pentru a ne lăsa duși de vise și de ficțiunile pe care le-am inventat Este imposibil să te îndepărtezi de asemănarea naturală, pentru că natura este simplă și este de acord cu ea însăși Percepem extinderea corpurilor doar prin intermediul simțurilor, deoarece observăm toate corpurile ca extinse, atribuim această proprietate tuturor revoluție științifică corpurile ca universale Din experiență știm că unele corpuri sunt dure, dar din moment ce duritatea întregului vine din duritatea părților, ajungem la concluzia că particulele sunt dense nu numai din corpurile pe care le atingem, ci și din toate celelalte Concluzia că corpurile sunt impenetrabile vine din minte și nu din simțuri Din impenetrabilitatea corpurilor cunoscute de noi prin experiență, ajungem la concluzia că impenetrabilitatea este o proprietate universală a tuturor corpurilor Extensia, densitatea, impenetrabilitatea, mobilitatea și inerția în ansamblu provin din proprietățile corespunzătoare ale părților corpului, prin urmare concluzionăm că particulele minime ale corpurilor sunt și ele extinse, dense, impenetrabile, mobile și dotate cu putere de inerție Aceasta este baza oricărei filozofii Că particulele pot fi separate, știm din experiență Chiar și în particulele indivizibile, mintea noastră este capabilă să distingă și pe cele mai mici, acest lucru se dovedește matematic Cu toate acestea, nu putem stabili cu exactitate dacă este posibil să se separe prin forțele naturii însăși ceea ce există până acum într-o formă inseparabilă Dacă avem cel puțin o dovadă că o particulă indivizibilă este divizată în timpul dezintegrarii unui corp dens, atunci, referindu-ne la aceasta, putem spune că particulele divizibile și indivizibile pot fi de fapt împărțite la infinit Din experimente și observații astronomice rezultă că toate corpurile apropiate de Pământ gravitează spre pământ, proporțional cu greutatea, cantitatea de materie Deci, Luna, după greutatea ei, gravitează spre Pământ, iar marea noastră gravitează spre Lună, planete una spre alta, comete către Soare Deci, generalizând, putem spune că toate corpurile sunt înzestrate reciproc cu forța gravitației În ceea ce privește corpurile cerești, altele decât cele fenomenale, nu avem dovezi Nu spun că forța gravitației este esențială pentru tot ce este corporal Apropo de vis insita, ma refer la inertia lor, care este neschimbata Forța lor gravitațională crește pe măsură ce se îndepărtează de Pământ În filosofia experimentală, propozițiile dezvoltate pentru inducerea generală din fenomene exacte sau foarte aproximative ar trebui luate în considerare până când apare o altă ipoteză, opusă, pentru o explicație mai exactă a altor fenomene și excepții Această regulă trebuie respectată până la epuizarea ipotetică a dovezii inductive Newton, Philosophiae naturalis principia malhematica Isaac Newton (texte) Dumnezeu și ordinea mondială Cele șase planete principale se învârt în jurul Soarelui în cercuri concentrice și se mișcă întotdeauna în aceeași direcție și la același nivel Zece luni se învârt în jurul Pământului, Jupiter și Saturn la nivelul orbitelor planetare Toate aceste mișcări regulate nu sunt derivate din cauze mecanice; cometele se mișcă liber pe cer pe orbite extrem de excentrice Prin urmare, cometele traversează rapid și ușor orbitele planetare, experimentând forța de atracție reciprocă într-o măsură minimă Acest cel mai elegant sistem al Soarelui, planetelor și cometelor nu ar fi putut apărea fără puterea și planul celei mai inteligente și mai puternice ființe Dacă stelele fixe, la rândul lor, sunt centrele unor sisteme similare, atunci toate, create după același plan, vor fi în puterea Unului, deoarece lumina stelelor este de aceeași natură ca și lumina lui soarele, astfel încât toate sistemele își schimbă lumina Deoarece sistemele stelare nu cad unele peste altele, El a stabilit și menține distanța necesară între ele Ca și sufletul lumii, Unul controlează totul El poate fi numit Domnul Pantokrator, Suveranul universal Dumnezeu ca cuvânt se referă la sclavi Divinitatea Supremă este o ființă eternă, infinită, absolut perfectă și fără dominație universală El nu ar fi Dumnezeu El este etern și infinit, atotputernic și omniscient, guvernează totul și știe totul despre ce va fi și ce poate fi El nu este eternitate și infinit, ci etern și infinit, El nu este extensie și durată, ci etern existent și prezent Avem idei de atribute, dar nu știm nimic despre esența lucrurilor Auzim sunete despre corpuri de formă și culoare, atingem suprafețe, inspirăm mirosuri, dar nu știm nimic despre substanțele interne, știm și mai puțin despre esența lui Dumnezeu Știm despre El numai după proprietăți, atribute, structura optimă și cauzele ultime ale lucrurilor Ne închinăm Lui pentru perfecțiune, dar mai ales pentru suveranitatea Lui ca slujitori Dumnezeu fără putere, providență și cauze finale nu este altceva decât fapt și natură O varietate de lucruri nu pot apărea dintr-o necesitate metafizică oarbă Creațiile, create în diferite locuri și în diferite momente, își datorează viața doar voinței Existentului în modul necesar Dumnezeu vede, vorbește, râde, iubește, urăște, dorește, dăruiește, ia, luptă, face, construiește, stabilește revoluție științifică în măsura în care orice judecată despre Dumnezeu vine de la uman prin asemănare Deci, sarcina filosofiei naturale este să vorbească în termeni de fenomene Newton, Philosophiae naturalis principia mathematica științele vieții Dezvoltarea cercetării anatomice În secolul al XVI-lea are loc o înflorire rapidă a cercetărilor anatomice Cei mai cunoscuți oameni de știință din acest domeniu de cunoaștere: Andreas Vesalius ( - ), Miguel Servet ( - ), Gabriel Fallopius ( - ), Realdo Colombo (c - ), Andrea Cesalpino ( - ) ) și Fabricius di Aquapendente ( - ) În același an în care Nicolaus Copernic a publicat Despre conversii, Vesalius, flamand de naștere, profesor din Padova, și-a trimis lucrarea Despre structura corpului uman spre publicare Această carte, bazată pe observațiile personale ale autorului, "a fost prima descriere scrupuloasă a anatomiei umane cunoscută vreodată de omenire" (A Azimov) A fost vândut în toată Europa în mii de exemplare Cartea a fost frumos ilustrată; unele dintre desene au fost realizate de Jan Stevenzoon van Kalkar, un elev al lui Titian Galen a susținut că sângele curge din ventriculul drept al inimii către ventriculul stâng printr-un sept separat numit membrană Vesalius i-a replicat lui Galen că membrana inimii este densă și de natură musculară În cea de-a doua ediție a operei sale ( ), el afirmă deja deschis că sângele nu poate pătrunde în membrană: "Până de curând, n-aș fi îndrăznit să mă abat nici măcar cu un fir de păr de la opinia lui Galen Dar membrana este la fel de densă ca și restul inimii Prin urmare, nu pot înțelege cum chiar și cea mai mică particulă poate pătrunde din ventriculul drept al inimii spre stânga Vesalius nu a reușit să explice mișcarea sângelui în corpul uman Miguel Servet, un reformator religios (în a fost trimis pe rug de Calvin), care l-a întâlnit pe Vesalius la Paris, a sugerat că sângele pătrunde din rezervorul drept spre stânga prin plămâni După Servet Realdo Colombo (de asemenea, profesor de anatomie William Harvey misiune din Padova) au prezentat ideea că respirația este mai degrabă un proces de purificare a sângelui, și nu un proces de răcire În Restaurarea creștinismului (a fost ars cu autorul, Servet; au supraviețuit doar trei exemplare: la Paris, Viena și Edinburgh) citim: "Sângele este direcționat de la arterele pulmonare către venele pulmonare pe un drum lung prin plămâni; pe măsură ce călătorește pe această cale, devine purpurie (roșu aprins) la culoare, "curățându-se de vaporii fumați când expiră" Realdo Colombo în cartea sa Despre anatomie scrie: "Sângele intră în plămâni printr-o venă arterială; amestecat cu aer, trece prin artera venoasă spre inima stângă Anatomistul, botanistul și mineralogistul Andrea Cesalpino, profesor de anatomie la Pisa și Padova, a susținut, contrar doctrinei lui Galen, că vasele de sânge provin din inimă și nu din ficat, că sângele pătrunde în toate părțile corpului Fabricius di Aquapendente, anatomist și embriolog care a studiat valvele venoase, a lucrat și el la Padova, dar nu a venit niciodată la circulația sângelui Fallopius, continuând tradiția lui Vesalius, a descris canalele care duc de la ovare la uter, iar până astăzi sunt numite trompele uterine Și Bartolomeo Eustachius (c - ), un oponent al lui Vesalius și un adept al lui Galen, a studiat, printre altele, conducta care duce de la ureche la gât, care se numește acum trompa lui Eustachio William Harvey: descoperirea circulației și a mecanismului biologic Aceasta este imaginea dezvoltării anatomiei în secolul al XVI-lea Studiile anatomice au suferit însă schimbări semnificative când William Harvey ( - ) a publicat în lucrarea "Despre mișcarea inimii", care a conturat teoria circulației sanguine Aceasta este o descoperire revoluționară din cel puțin trei motive În primul rând, marchează sfârşitul tradiţiei galenice; în al doilea rând, au fost puse bazele fiziologiei experimentale; în al treilea rând, teoria circulației sângelui, adoptată de Descartes și Hobbes, a devenit unul dintre cei mai puternici stâlpi ai paradigmei mecaniciste a biologiei Și deși Harvey spune că "inima poate fi considerată baza vieții și soarele microcosmosului", el sistematizează rezultatele studiilor anatomice anterioare în cadrul unui model strict mecanicist: Aceasta este adevărata mișcare a sângelui sângele din ventriculul stâng al inimii este împins afară și distribuit prin arterele din interior revoluție științifică William Harvey corpul, în fiecare dintre părțile sale, și înapoi, prin vene, sângele curge prin vena cavă către ventriculul drept Ventriculul drept pompează sânge în plămâni prin artera pulmonară Din plămâni, sângele curge în atriul stâng, apoi în ventriculul stâng Inima este percepută ca o pompă, venele și arterele sunt conducte, sângele este perceput ca un fluid care se mișcă sub presiune, iar valvele venoase îndeplinesc aceeași funcție ca supapele mecanice Pe baza acestui mecanicist del, Harvey l-a infirmat pe medicul francez Jean Fernel ( - ) Anatomizând cadavre, Fernel a văzut că arterele și ventriculul stâng al inimii sunt goale și a afirmat în lucrarea sa "Medicina universală" ( ) că aceste spații erau umplute cu un "corp eteric", un "spirit", vital, care a dispărut cu moartea unei persoane Harvey scrie: "Fernel, și nu numai el, susține că aceste spirite sunt substanțe invizibile Trebuie spus că în cursul studiilor anatomice nu am găsit niciodată vreun spirit nici în vene, nici în nervi, nici în orice altă parte a corpului Teoria lui Harvey reprezintă o contribuție importantă la filozofia mecanicistă Descartes va extinde la toate ființele vii ideea (exprimată deja de Leonardo și prezentă în Galileo) că un organism viu este un fel de mecanism Acesta va sta la baza cercetărilor lui Alfonso Borelli ( - ), membru al Academiei Cimento, profesor de matematică la Pisa, autor al marii lucrări "Despre mișcarea animalelor", publicată după moartea sa în Borelli a studiat statica și dinamica corpului, calculând forța, dezvoltându-se Francesco Redi sculptat de mușchi la mers, alergare, sărituri, ridicare de greutăți, mișcări interne ale inimii El a dezvăluit puterea musculară a inimii și viteza sângelui în artere și vene Potrivit lui Borelli, inima funcționează ca un cilindru cu valve, în timp ce plămânii funcționează ca două burdufuri Prin aceleași mijloace, Borelli a analizat zborul păsărilor, înotul peștilor și alunecarea viermilor Francesco Redi împotriva teoriei generației spontane Francesco Redi ( - ), aretinean, a fost un alt membru cunoscut al Academiei Cimento, care a criticat puternic teoria generației spontane În lucrarea sa "Experimente privind înmulțirea insectelor" Redi scrie: "Potrivit oamenilor de știință antici și moderni, fiecare cadavru putrezit și în descompunere sau murdărie de alt fel dă naștere viermilor; de aceea, hotărându-mă să aflu adevărul, am cerut la începutul lui iunie să ucid trei șerpi dintre cei care se numesc șerpii lui Esculapius; Le-am pus morți într-o cutie deschisă ca să se descompună acolo: a trecut puțin timp și am văzut că toți erau acoperiți cu viermi în formă de con fără un picior, cât vedeam cu ochii mei, și acești viermi , devorând carne, a crescut în fața ochilor noștri Astfel, Redi pare să confirme teoria generației spontane Dar apoi scrie că, repetând experimentul, "a văzut aproape întotdeauna pe carne, pește și în jur nu doar viermi, ci și larve din care eclozează viermii Aceste larve au apărut din fecalele de muște lăsate pe pește sau pe carne Acest lucru a fost deja notat de compilatorii dicționarului Academiei noastre și de vânătorii de animale sălbatice, și măcelarii și gospodinele, care, pentru a proteja carnea de tot felul de gunoi vara, o pun sub o plasă de muște sau acoperiți-l cu o bucată de pânză albă Marele Homer din cartea a nouăsprezecea a Iliadei descrie temerile lui Ahile când era pe cale să-l răzbune pe Hector pentru moartea prietenului său: ca nu cumva muștele să înmulțească viermi în rănile mortului Patroclu Și mama plină de compasiune i-a promis că , cu ajutorul lui Dumnezeu, ea nu l-a lăsat să hoardelor de muște purtând necurăția pe trupul lui Patroclu și, contrar legilor naturii, ea îl va ține sănătos și în siguranță timp de un an carne, iar eu am fost tot mai confirmat după părerea mea când în toate experimentele mele am văzut că aceleași muște aterizează mereu pe carne, înainte de a fi acoperită cu viermi, care apoi s-au născut Dar îndoiala ar fi revoluție științifică inutil, dacă nu este confirmat de experiență Prin urmare, în iulie, am pus un șarpe, mai mulți pești de râu, mai multe anghile din râu în patru baloane cu gură largă Arno și o bucată de vițel; apoi, după ce au închis bine gâturile cu hârtie, l-a legat cu o frânghie și a sigilat-o; Am pus aceleași obiecte în alte baloane similare și am lăsat gâturile deschise; A trecut foarte puțin timp, iar peștele și carnea din baloanele deschise au fost acoperite cu viermi, iar muștele puteau fi văzute zburând liber în aceste vase Totuși, n-am văzut un singur vierme în borcanele închise, deși trecuseră multe luni de la ziua când peștele și carnea erau puse acolo; dar pe dinafară am găsit de mai multe ori pe hârtie excremente de muște sau un vierme, care în toate felurile posibile a încercat să găsească vreo gaură pentru a intra și a se ospăta Să ne întoarcem la Harvey Teoria circulației sângelui dovedită de el a dat un rezultat important Ca întotdeauna, teoria rezolvă o problemă și creează altele Teoria lui Harvey a sugerat vase capilare între artere și vene, dar Harvey nu le-a văzut Nu le-a putut vedea pentru că asta necesită un microscop Marcello Malpighi ( - ), folosind un microscop în , a descoperit sânge în capilarele plămânilor unei broaște Cercetător neobosit și strălucit, în Malpighi a fost ales membru al Societății Regale Folosind tehnici experimentale, a studiat plămânii, limbajul, creierul, formarea unui embrion într-un ou de găină etc În , Robert Boyle ( - ), turnând lichide colorate și ceară lichidă, a stabilit direcția capilarelor "Parintele" microscoapelor, Anton Leeuwenhoek ( - ) (a proiectat microscoape de diferite puteri, cu o mărire de până la două sute de ori) a observat mișcarea sângelui în capilarele cozii unui mormoloc și piciorului unei broaște Academii și societăți învățate Accademia Lincei și Accademia Cimento "Să organizeze și să coordoneze cercetarea, să creeze relații puternice și fructuoase de cooperare între mecanici și tehnicieni, pe de o parte, și teoreticieni și oameni de știință, pe de altă parte Academii și societăți învățate goy; să informeze publicul cât mai larg cu privire la rezultatele experimentelor și cercetării: să extindă posibilitățile de lucru și control în comun" Pe baza acestor cerințe, comune lui Descartes și Mersenne, Boyle și Leibniz, s-au născut primele societăți și academii științifice în Europa În afara universităților, controlate în mod tradițional de cercurile bisericești, în timpul secolului al XVII-lea au apărut noi centre de discuţii şi cercetare Din corespondența unor oameni celebri din secolul al XVII-lea se poate vedea cât de puternic s-a simțit nevoia unei cooperări intelectuale ample care să poată transcende granițele statului și particularitățile naționale" (Paolo Rossi) Știința este un fapt social: își are originea întotdeauna în sânul unei tradiții culturale (cu probleme specifice, un limbaj special etc ), dar capătă un caracter social în aplicarea ei, mai ales în metoda legitimării Cunoștințele științifice, pentru a fi astfel, trebuie controlate, iar controlul este o chestiune de domeniul public Se presupune că o teorie științifică este valabilă Dar acest lucru se întâmplă doar cu condiția ca rezultatele observațiilor și experimentelor care confirmă această teorie să convingă pe toată lumea să o accepte Cunoștințele filozofice ale vremii (cum era practica în universități, seminarii și colegii bisericești) erau dominate de credința într-o școală sau de doctrina unui singur savant, mai degrabă decât de aplicarea precisă a unei metode care aducea teorie, tehnică de evidență și rezultatele cercetării la controlul public Spre deosebire de predarea bisericească universitară ("atât studenții, cât și chiar lectorii recunosc că în cursul pregătirii nu predau altceva decât termenii și regulile inițiale"), tânărul prinț Federico Cesi a fondat Academia de Lincei din Roma în pe cheltuiala lui (literal "ochi de râs") cu o bibliotecă, un studiu de istorie naturală și o grădină botanică În On the Natural Striving for Knowledge and on the Formation of the Lynch Academy ( ), Cesy scrie că, "făcându-i lipsit până acum de o instituție, un suport filozofic pentru o persoană atât de demnă, importantă și caracteristică ca dobândirea cunoștințelor, tocmai în acest scop o academie, sau Sfatul Lincei, care era chemată să unească oamenii apți pentru o asemenea acțiune și să compenseze toate neajunsurile menționate mai sus prin înlăturarea tuturor obstacolelor Asemenea unui râs vigilent, ei trebuie să perfecționeze ascuțimea minții și memoria necesară înțelegerii naturii lucrurilor Printre membrii Academiei Lincei s-a numărat și Galileo Academia și-a încetat activitatea în , dar după o lungă pauză și-a reluat activitatea creatoare în revoluție științifică Academia Cimento, fondată în de prințul Leopold al Toscana, un prieten și student al lui Galileo, a funcționat nu mai mult de zece ani Lorenzo Magalotti ( - ), membru al acestei academii, a scris că "scopul ei a fost de a investiga, printre altele, întrebări practice sau ceea ce este făcut sau scris de alții; căci, din păcate, se știe că erorile sunt adesea afirmate sub numele de experiență Acesta a fost cel care a îndreptat mintea perspicace și neobosită a Alteței Sale senine Prințul Leopold al Toscana pe calea abruptă a înaltei cunoștințe Deoarece este ușor pentru cea mai înaltă minte a celor mai străluciți să înțeleagă cum încrederea în autori celebri strică mințile el a decis ca valoarea acestor afirmații să fie verificată prin experiență senzorială exactă și, după aprobare sau respingere, să le acorde tuturor care caută să descopere adevărul Aceste "instrucțiuni prudente ale celui mai ilustru patron al nostru", scrie Magalotti, nu au avut ca scop să transforme academicienii în "cenzori nedelicați ai lucrărilor științifice ale altora sau judecători aroganți care separă eroarea de adevăr; dar principala intenție a fost de a le permite altora să verifice experimentele cu mare grijă, în același mod ca și noi Știința este o treabă publică; necesită o demonstrație publică a "sentimentelor sincere, nepasionale și respectuoase" și unirea multor forțe Din "Jurnalul" activităților Academiei Cimento, se știe că membrii au fost Vincenzo Viviani, Candi do și Paolo del Buono, Alessandro Marsili, Antonio Uliva, Carlo Rinaldini, Giovanni și Alfonso Borelli, contele Lorenzo Magalotgi - secretar științific , Alessandro Segni, Francesco Redi și Carlo Roberto Dati Dintre corespondenții străini trebuie amintit Steno, precum și Huygens (se cunoaște corespondența sa cu privire la astronomie cu prințul Leopold) Motto-ul academiei este "Verificare și reverificare" Cercetările științifice ale membrilor Academiei Cimento s-au extins la o întreagă gamă de științe ale naturii - fiziologie, botanică, farmacologie, zoologie, mecanică, optică, meteorologie etc Academicienii au acordat o mare atenție creării unor instrumente din ce în ce mai precise: termometre , higrometre (contoare de umiditate), microscoape, cântare și etc Uneltele Academiei Cimento au supraviețuit până astăzi în Muzeul de Istorie a Științei din Florența ( de articole) Până la moartea prințului Leopold ( ), existau de obiecte de sticlă Multe dintre ele existau încă din , după cum mărturisește Targioni-Tozzetti, care le-a văzut într-o încăpere adiacentă bibliotecii Palatului Pitti Academii și societăți învățate În lucrarea "Informații despre dezvoltarea științelor fizice în Toscana în anii ai secolului XVII" J Targioni-Tozzetti notează: "Au fost nenumărate unelte Mai târziu s-au dus la domnul Verenzhe, care i-a dus la el acasă, deși nu-i mai văzuse până acum Cu această ocazie, îmi amintesc cum odată, când am fost la acest Verenge, cu care îmi plăcea foarte mult să vorbesc ca cu un mecanic priceput și cu o persoană demnă, mi-a arătat un număr imens de unelte ținute în dezordine, care au aparținut anterior Academia Cimento, realizată din cristal, metal, lemn și alte materiale, și a întrebat dacă știu care ar putea fi utilizarea lor I-am recunoscut imediat și le-am spus ce instrumente sunt, iar din moment ce numele Academiei Cimento îi era complet necunoscut, i-am spus despre asta După moartea lui Verenge, unele dintre instrumentele aparținând Academiei Cimento, precum și cele mai bune dintre cele care au aparținut lui Verenge însuși, au fost împachetate în cutii din ordinul împăratului august Francisc, trimise la Viena și , după cum se spune, donat marelui colegiu Sf Tereza, iar restul sunt adăpostite în sala menționată mai sus din palatul lui Piggy Se poate presupune că au fost o mulțime de instrumente create cu banii prințului Leopold, din moment ce domnul Verenge mi-a arătat un număr mare dintre ele, multe altele fuseseră deja rupte sau luate până atunci și Cardinalul Leopold însuși a trimis alții cadou Papei Alexandru al VII-lea cu explicații despre cum să le folosească, prezentate elegant de contele Lorenzo Magalotti Societatea Regală din Londra și Academia Regală de Științe din Franța "Societatea Regală pentru Dezvoltarea Științelor Naturale din Londra" a reunit oameni de știință care erau angajați într-o filozofie nouă sau experimentală ( ) În , Carol al II-lea a aprobat "Statutul", care stabilea drepturile și prerogativele Societății Regale Scopul societății este să compună o "descriere exactă a tuturor fenomenelor naturale" într-un limbaj simplu și concis, apropiat de limbajul "meșteșugarilor, țăranilor, comercianților", și nu limbajului "filozofilor" Vorbim despre limbajul științei - matematică, anatomie, magnetism, mecanică, fiziologie Motto-ul Societății Regale din Londra a fost și rămâne Nullius in verba - "Believe no one's words" Știința nu se bazează pe autoritatea câtorva oameni de știință, ci pe fapte și dovezi Newton (membru, revoluție științifică iar apoi secretarul științific al Societății Regale) a scris: "Este imposibil să argumentezi cu fapte și experimente" Din până în (ultimul an al vieții sale), secretarul științific al societății a fost Henry Oldenburg, care în a început să publice "Actele" societății (Philosophical Transactions - "Philosophical Works", care sunt publicate la aceasta zi) The Proceedings of the Royal Society este primul periodic științific din Europa Oldenburg a început publicarea convins că expunerea publicului larg la descoperirile științifice era necesară pentru progresul social Revista le-a cerut oamenilor de știință "să caute, să experimenteze și să descopere lucruri noi, să facă schimb de cunoștințe pe cât posibil, contribuind la marea cauză a acumulării cunoașterii naturii și a perfecționării științelor și artelor filozofice", "spre slava lui Dumnezeu, pentru onoarea Împărăției și binele comun al omenirii" Datorită eforturilor ministrului Colbert în (anul domniei regelui Ludovic al XIV-lea), a fost fondată Academia Regală de Științe În celebrul "Memorandum" scris de Christian Huygens pentru ministrul Colbert, se afirmă că ocupația principală și cea mai utilă a membrilor academiei era "de a lucra la istoria naturală în conformitate cu planul conturat de Bacon" Iată liniile de bază ale proiectului lui Huygens: experimente cu vid folosind pompe pentru a determina greutatea aerului; măsurarea puterii explozive a prafului de pușcă plasat într-un recipient închis din fier sau cupru, cu pereți suficient de groși; studiul puterii aburului, al puterii și vitezei vântului și studiul posibilității de aplicare a acestuia în navigație și funcționarea mecanismelor; analiza "forței mișcării sub influența impactului" Huygens scrie că există multe lucruri utile care ne rămân complet sau aproape necunoscute și enumeră unele dintre ele: natura gravitației, căldura, frigul, lumina, atracția magnetică, respirația animalelor, compoziția atmosferei, creșterea de plante etc Partea a patra BACON SI DECARTES DEZVOLTAREA GÂNDIRII FILOZOFICE ÎN ASPECTE TEORETICE ŞI SOCIALE ÎN COMPARAŢIE CU REVOLUŢIA ŞTIINŢIFICĂ Dacă mă abțin să judec ceva când nu înțeleg clar și distinct, atunci evident că nu sunt înșelat; dar dacă mă mărginesc la negație sau afirmare, atunci renunț la libertatea de a gândi, ceea ce nu este potrivit Rene Descartes Capitolul șase BACON FRANCIS, FILOZOF AL ERA INDUSTRIALĂ Francis Bacon: viață și muncă În cea mai faimoasă lucrare a sa, The New Organon, Francis Bacon scrie despre trei descoperiri necunoscute antichității: arta tiparului, praful de pușcă, busola Aceste trei invenții au schimbat complet ordinea: prima în literatură, a doua în afaceri militare, a treia în navigație; au dat impuls numeroaselor schimbări; poate că nici un imperiu, nicio sectă, nicio stea nu a avut un impact mai mare asupra umanității Galileo a fundamentat teoretic metoda științifică; Descartes a propus o metafizică care are o influență excepțională asupra științei; Bacon, pe de altă parte, a fost un filozof al epocii industriale, pentru că nimeni altcineva la vremea lui și în următorii trei sute de ani nu s-a ocupat de problema influenței descoperirilor științifice asupra vieții umane cu atâta meticulozitate Între și Anglia este înaintea tuturor celorlalte țări în ceea ce privește producția de cărbune și ritmul dezvoltării industriale Soarta lui Francis Bacon este povestea unei vieți dedicată în întregime unei idei grozave Astăzi, această idee a devenit parțial realitate, și-a pierdut parțial relevanța, dar este distorsionată în multe aspecte Pe vremea lui Bacon, era îndrăzneală să credem că cunoștințele ar trebui să dea roade în practică, că știința ar trebui să servească industriei, că era datoria sacră a oamenilor să se unească pentru a îmbunătăți condițiile de viață În lumina acestei noi idei, Bacon a trecut în revistă întreaga istorie a culturii și, constatând influența ei foarte slabă asupra vieții de zi cu zi, și-a propus să găsească o modalitate de a corecta această stare de lucruri "Știința poate și trebuie să schimbe condițiile vieții umane; nu este o realitate străină de valorile etice; este un instrument construit de om pentru a realiza fraternitatea și progresul universal: acolo unde există cooperare, respect față de natură, dorința de claritate prin știință, aceste valori ar trebui întărite Francis Bacon: viață și muncă Xia puterea omului asupra naturii nu este opera unui cercetător singuratic care își păstrează realizările secrete, ci neapărat rodul activităţii unei comunităţi organizate de oameni de ştiinţă În fiecare epocă, cunoașterea are o funcție clară, orice reformă în acest domeniu este întotdeauna și o reformă a instituțiilor culturale, universităților, și nu doar a modului de gândire al oamenilor implicați în activitate intelectuală Francis Bacon s-a născut la Londra la ianuarie Tatăl său, Sir Nicholas Bacon, a fost Lord Privy Seal reginei Ely legământ și, prin urmare Francis ca un băiat Francis Bacon a fost prezentat la doi RU La ani a intrat la Universitatea din Cambridge; a urmat cursuri la Holy Trinity College (Trinity College) până în William Rowley, secretarul personal al lui Bacon, care a scris o binecunoscută biografie despre el, relatează: "La universitate, la vârsta de ani, a avut prima dată a experimentat dezamăgire în filosofia lui Aristotel; și nu din cauza lipsei de valoare a autorului, pe care l-a tratat întotdeauna cu cel mai mare respect, ci din cauza inutilității metodei; Filosofia aristotelică (obișnuia să spună Excelența Sa) este bună doar pentru disputele științifice, dar este inutilă în ceea ce privește beneficiile concrete pentru viața oamenilor, iar această părere a păstrat-o până la capăt viaţă " Francis Bacon Deoarece cunoștințele juridice erau necesare pentru o carieră politică, în iunie , Bacon a intrat în Grace Inn din Londra, o școală de drept care a pregătit consilieri juridici și avocați Cu toate acestea, el a plecat curând în Franța după ambasadorul englez, Sir Amias Paulet Franța nu l-a impresionat (regele este o persoană neasamblată; țara este coruptă, prost guvernată, săracă) În s-a întors la Londra după ce a aflat de moartea tatălui său În ciuda activității sale viguroase, în timpul domniei Elisabetei nu a reușit să avanseze în cariera sa politică În a fost ales în Camera Comunelor, unde a rămas aproape douăzeci de ani Pentru perioada cuprinsă între și Am o prietenie cu Robert Devereux, al doilea conte de Essex, patron al lui Bacon Prietenia aștepta un sfârșit tragic: contele de Essex a fost acuzat de trădare, iar Bacon a fost obligat, în calitate de consilier juridic al curții regale, să susțină acuzația Contele, fost favorit al reginei, a fost condamnat la moarte Între timp, în , Iacob I, un filantrop și intelectual, a urcat pe tron Sub James I, Bacon a început să urce rapid pe scara politică: avocat general în , procuror general al Curții Regale în , Lord Privy Seal în , Lord Cancelar în În același an, Bacon a primit titlul de la rege al baronului Verulamsky, iar trei ani mai târziu - viconte de Sf Albany În ciuda angajării sale strânse și a activității politice active, Bacon nu și-a părăsit studiile în știință: în și-a publicat cea mai faimoasă lucrare, Noul Organon, care, potrivit autorului, trebuia să înlocuiască Organonul lui Aristotel Lucrarea a fost văzută ca a doua parte a unui vast proiect enciclopedic de "mare restaurare a științelor" În , pe lângă "Noul Organon", au fost publicate o introducere și un plan general pentru acest proiect Cu toate acestea, în , cariera lui Bacon a fost brusc întreruptă, iar reputația lui a fost compromisă fără speranță: în primăvara acestui an, Bacon a fost acuzat de corupție de Camera Lorzilor Una dintre părțile aflate în conflict a mituit instanța înainte de a lua o decizie "Înalta Curte a hotărât: ) Vicontele de St Albany, Lordul Cancelar al Angliei, trebuie să plătească o amendă de de mii de sterline drept pedeapsă; ) să se încheie în Turn pentru o perioadă plăcută regelui; ) interzice definitiv orice activitate de stat; ) privați pentru totdeauna de un loc în Parlament și interziceți abordarea Curții În ciuda severității deciziei, închisoarea în Francis Bacon: viață și opera Turnul a durat doar câteva zile, pedeapsa a fost iertată de rege Bacon și-a putut continua studiile în știință, dar cariera sa s-a încheiat pentru totdeauna Filosoful a murit la aprilie , ziua Sfintelor Paști Prima lucrare a lui Bacon a fost "Experimente" Publicate pentru prima dată în , sunt o analiză a vieții politice și sociale Eseul a devenit un clasic al literaturii engleze A fost tradusă în latină sub titlul "Conversații adevărate sau despre esența lucrurilor" În apare lucrarea "Introducere în interpretarea naturii" - anul urcării pe tron a lui James I Bacon în eseul său dă observații de natură autobiografică: ), și suficient de puternice pentru a detecta cele mai mici discrepanțe între ele Pentru că sunt stăpânit de dorința de a căuta adevărul, am răbdare în caz de îndoială, am pasiune pentru reflecție, prudent în concluzii, capabil să-și schimbe părerea, pasionat în ordonarea observațiilor Nu sunt un mare inovator sau o persoană de modă veche și urăsc să trișez sub orice formă Din aceste motive, am considerat că datele mele naturale sunt apropiate și consonante cu adevărul Și mai departe "Tot ceea ce are drept scop stabilirea comunicării intelectuale și emanciparea minții ar trebui să se răspândească în rândul maselor, trecând din gură în gură Liber de orice formă de înșelăciune, văd clar că formula de interpretare va fi mai reușită și mai de încredere dacă o vor face oameni special selectați Căci pun în mișcare o realitate pe care alții o vor testa prin experiență Conștiința unei lucrări bine făcute, pe care soarta însăși nu l-ar fi putut influența, îmi este suficientă În , Bacon a scris Copilul curajos al timpului Temporis Partus Masculus, o lucrare polemică îndreptată împotriva filozofilor: antici (Platon, Aristotel, Galen, Cicero), medievali (Toma d'Aquino, Scot) şi renascentişti (Cardano, Paracelsus) Potrivit lui Bacon, toți poartă vina morală pentru lipsa de reverență față de natură - creația Creatorului și pentru lipsa precauției și răbdării necesare Filosofia trecutului este inutilă și pronunțată Critica culturii tradiționale va fi repetată în mod repetat în lucrările ulterioare bacon Francis Bacon, inclusiv Valerius Terminus ( ), Considered and Seen ( ), Refutation of Philosophy ( ), Description of the Intellectual World ( ) În , în The Progress and Development of Divine and Human Knowledge, Bacon analizează motivele declinului științelor; planul unei enciclopedii științifice, în care științele sunt corelate cu cele trei facultăți ale minții umane: istoria se bazează pe memorie, poezia se bazează pe imaginație, știința se bazează pe raționament În apare "Gândit și văzut"; în , Bacon publică "Despre înţelepciunea anticilor", unde, interpretând unele mituri ale antichităţii, prezintă publicului învăţat doctrina unei noi filozofii Se pare că în , Bacon a început să lucreze la "New Organon" (publicat în ) "Marea Restaurare a Științelor", proiect nerealizat, a constat în următoarele etape: Separarea științelor; Noul Organon, sau Instrucțiuni pentru Interpretarea Naturii; Fenomenele lumii, sau Istoria naturală și experimentală pentru fundamentul filosofiei; Scara minții; Premoniții ale celei de-a doua filozofii; A doua filozofie sau știință eficientă Bacon a considerat Noul Organon ca a doua parte a acestei lucrări, iar Despre demnitatea și prelungirea științelor ( ) ca prima Novum Organum este o versiune latină extinsă a versiunii engleze cu același nume A treia parte a "Restaurării" este reprezentată de lucrarea "Istoria naturală și experimentală pentru fundamentul filosofiei, sau fenomenele universului", publicată în și : "Istoria vânturilor" și "Istoria vieții și moarte " În , Bacon a revizuit textul Noii Atlantide; el "visează la o societate în care dispoziția fără limite și interesul generos, combinate cu noi metode de cercetare științifică și experimentare în toate ramurile științei, vor duce la o asemenea prosperitate și bunăstare încât orice boală va fi vindecabilă, orice dorință umană va fi mulțumit " În prima descriere a istoriei Societății Regale, de către episcopul de Rochester, Thomas Sprat, citim: "Voi aminti doar marele om care a avut o viziune clară asupra tuturor posibilităților deschise de această nouă instituție: vreau să spun Lord Bacon În cărțile sale sunt împrăștiate argumente persuasive în apărarea filozofiei experimentale și a celor mai bune indicații despre cum să o dezvolte: le-a prezentat o astfel de artă încât nicio altă lucrare nu ar fi potrivită pentru a deveni o introducere în De ce Bacon îi critică pe magicieni și pe alchimiști istoria Societății Regale Fără îndoială, Benjamin Farrington comentează: "Societatea Regală este cel mai mare monument al lui Francis Bacon" Și dacă "Noua Atlantida" servește drept prototip pentru viitoarele comunități științifice, atunci proiectul enciclopedic al "Marea Restaurare a Științelor" ia inspirat pe Diderot și d'Alembert să creeze "Enciclopedia" în Epoca Iluminismului Odată cu Bacon, în istoria Occidentului apare un "nou climat intelectual" El a investigat funcția științei în viața și istoria omenirii; a formulat o etică a cercetării științifice, sfidând mentalitatea de tip magic încă predominantă; a încercat să formuleze bazele teoretice ale noii tehnologii; a pus bazele enciclopediei moderne a științelor, care avea să devină unul dintre cele mai importante acte ale filozofiei europene Lupta împotriva "idolilor", separarea cunoștințelor seculare de dogmele religioase, identificarea metafizicii cu "fizica generalizată" generalizarea datelor istoriei naturale, materialismul atomist, polemica împotriva empirismului oarb al magicienilor și alchimiștilor, cooperarea în cercetarea științifică, identificarea adevărului odată cu căutarea unor condiții mai bune pentru om, responsabilitatea cercetării științifice - aceasta este contribuția lui Bacon, deși el "a scris despre filozofie ca un Lord Cancelar" (cum a remarcat faimosul Harvey) Și totuși, de drept, Bacon ocupă un loc remarcabil nu numai în istoria filozofiei, ci și în istoria cunoașterii științifice în general De ce îi critică Bacon pe magicieni și alchimiștii Bacon este un om al timpului său: tradiția a inspirat ideea că cunoașterea, deși este legată de experiență, este totuși cunoașterea formelor, adică a esențelor, și nu a funcțiilor legilor cantitative Din filosofia Renașterii a absorbit ideile că toate corpurile sunt capabile de percepție; că între toate lucrurile există o legătură universală, care se manifestă ca o forță de atracție și repulsie; că puterea imaginației, de exemplu, poate opri fermentarea berii Astfel, vitalismul Renașterii este prezent în filosofia lui Bacon, precum și elemente de alchimie Astfel, de exemplu, în "Noul Organon" și în "Istoria vieții și a morții" se poate citi că în corpuri există un anumit spirit, sau corpus pneumaticum, care împiedică procesul degenerativ bacon Francis Cu tradiția magică, așa cum s-a dezvoltat în Renaștere, ideile principale ale conceptului baconian sunt legate: ) idealul științei ca forță menită să schimbe natura și omul; ) caracterizarea omului ca interpret al naturii, în loc de definirea omului ca animal rațional În contextul gândirii filozofice a lui Bacon, aceste două teze (cunoașterea ca forță și știința ca slujitoare a naturii) capătă un nou sens Artele mecanice, potrivit lui Bacon, progresează, fiind rezultatul muncii generațiilor de oameni de știință care lucrează în strânsă cooperare Adevărul este "fiica timpului" și nu "fiica autorității" Metodele și activitățile artelor mecanice, caracterul lor progresiv și colectiv, alimentează noul model de cultură Cooperarea oamenilor de știință necesită noi instituții publice (universități, laboratoare, societăți științifice), a căror creare să fie promovată activ de autoritățile politice dacă este interesată de bunăstarea cetățenilor și privește spre viitor Magia caută cauze ascunse, dar adevărata cunoaștere a fenomenelor naturale este disponibilă pentru a fi studiată empiric Magia este lotul inițiaților, cunoașterea adevărată este deschisă controlului și cooperării universale Magia în mâinile unui individ este un instrument de dominare asupra altor oameni; cunoașterea adevărată aduce beneficii oamenilor; cunoștințele magicienilor și alchimiștilor sunt ținute secrete de proprietarii săi; cunoștințele adevărate, dimpotrivă, sunt de natură publică și trebuie exprimate într-un limbaj clar; magia distruge experiența, adevărata cunoaștere este rezultatul unor experimente precise În lumina celor spuse, atacurile lui Bacon asupra magicienilor și alchimiștilor devin de înțeles Astfel, de exemplu, în lucrarea Temporis Partus Masculus, Bacon îl condamnă pe Paracelsus pentru faptul că generează nu atât minciuni, cât și monștri: "Ce asemănări între derivatele elementelor tale, ce corespondențe, ce paralelisme visezi, copist fanatic de fantome? Iată o listă cu cele mai grave greșeli ale tale: tu, amestecând Divin și firesc, sacru și lumesc, erezia și basmele, pângăriți, înșelător nelegiuit, atât adevăruri omenești cât și Divine Nu numai că, ca sofiştii, ai întunecat lumina naturii (al cărui nume sfânt îl pronunţă gura ta necurată de multe ori), dar ai stins-o complet Ei au neglijat experiența, tu ai trădat-o" Dar de ce Paracelsus a trădat experiența? Pentru că, răspunde Bacon, a adaptat fenomenele la o explicație pre-formulată: "În loc să studiezi mișcările, ai căutat schimbări în esențe și, în acest fel, ai încercat să tulburi izvoarele cunoașterii și să expui mințile oamenilor La dificultățile și ambiguitățile experimentelor, în fața cărora De ce Bacon critică filosofia tradițională pumni și empiriști, ați adăugat noi obstacole ciudate Și de aceea nu este adevărat că ai fost ghidat de experiență! Ai sporit lăcomia magilor " Despre alchimişti, Bacon scrie: "Ei găsesc un limbaj comun între ei în înşelăciune şi lăudări reciproce, iar dacă se găsesc brusc pe calea experienţei şi găsesc astfel ceva util, aceasta se întâmplă din pură întâmplare, şi nu datorită metodei ei urmează " Desigur, nu toți alchimiștii sunt la fel, printre ei "există oameni utili, fără să aprofundeze prea mult în teorie, au încercat să extindă câmpul descoperirii prin subtilitățile mecanicii; Roger Bacon este unul dintre ei " Numai răul vine de la "tipul blestemat de oameni care cer aprobare de pretutindeni pentru teoriile lor și sunt pe fugă, cerșesc sprijin, făcând promisiuni false" Astfel, potrivit lui Bacon, este majoritatea alchimiștilor De ce Bacon critică filosofia tradițională De dragul cunoștințelor controlate social, dezvoltate pe baza experienței și cooperării oamenilor de știință, cu perspectiva schimbării lumii pentru bunăstarea generală, Bacon rupe decisiv cu magia Cunoașterea adevărată, spre deosebire de magie, nu aparține persoanelor private, nu are un văl de secret; având caracter public, este prezentat într-un limbaj comun clar Este timpul să înlocuim "filozofia cuvintelor" cu "filozofia faptelor", realizând că funcția cunoașterii este diferită de cea pe care i-o atribuie tradiția; prin urmare, nu este vorba despre apărarea unui filosof de altul, ci despre abandonarea tradiției decrepite în ansamblul ei, eliminând "filosofarea oamenilor semi-educați, plini de basme distrugători de spirit și falsificatori o mulțime coruptă a profesorilor" Ceea ce îi acuză Bacon pe filozofii din antichitate (Platon, Aristotel, Galen, Cicero, Seneca, Plutarh), Evul Mediu și Renaștere (Toma d'Aquino, Duns Scot, Rameau, Cardano, Paracelsus, Telesio) nu este o serie de erori ale unui caracter teoretic Toate aceste teorii filozofice pot fi comparate într-un anumit sens, toate sunt deopotrivă demne de vină și trebuie să aibă neapărat aceeași soartă Vina lor constă în faptul că "o atitudine respectuoasă față de realitate, o înțelegere a limitelor posibilului tradiția filozofică s-a opus "sprețeniei minții și vagului cuvintelor", sau "falsului" bacon Francis religie stabilită", sau "observații populare și minciuni teoretice bazate pe experimente notorii" Toate aceste renașteri vin din păcatul mândriei rațiunii, care a făcut filozofia absolut sterilă în sensul faptelor și a transformat-o într-un instrument de superioritate în dispute Aproape toată cultura tradițională se învârte în jurul câtorva nume - Aristotel, Platon, Hipocrate, Galen, Euclid și Ptolemeu "Așadar, vezi", scrie Bacon în Refutația filozofiei, "că bogăția ta aparține câtorva și că speranțele și averile tuturor oamenilor sunt ascunse poate în șase minți Dumnezeu ți-a dat sentimente puternice și de durată, nu pentru a studia scrierile câtorva, ci pentru a înțelege cerul și pământul - creațiile lui Dumnezeu " Aristotel, "care a înrobit atâtea minți și suflete libere, nu a fost niciodată de folos umanității" Oamenii de stat și teologii își umplu scrierile și discursurile cu ideile pe care le-au extras din aceeași sursă Dar asta nu este tot: cuvintele, ideile, prescripțiile acestei filozofii s-au dovedit a fi atât de cuprinzătoare, încât "în momentul în care dobândești capacitatea de a vorbi, te trezești inevitabil copleșit de un val pe care l-aș numi robia erorilor Și aceste erori au devenit banale nu din cauza ignoranței câtorva, ci sunt de-a dreptul sfințite de instituții academice, colegii, diverse ordine monahale și chiar guverne Pentru Bacon, filosofia grecilor antici este o filozofie copilărească: "Grecii au fost copii veșnici, nu numai în ceea ce privește istoria sau cunoașterea trecutului, ci mai ales în studiul naturii Nu miroase filosofia a copilărie, care nu poate decât să vorbească și să se ceartă, dar nu știe să producă? Epoca în care s-a născut a fost o perioadă a legendelor, cu o istorie săracă, informațiile slabe pentru care erau extrase mai ales din descrierile călătorilor îi lipsea demnitatea și noblețea În ceea ce privește în mod specific Aristotel, Bacon întreabă: "Nu auziți în fizica și metafizica lui mai des vocea dialecticii decât vocea naturii? La ce se poate aștepta de la o persoană care a construit lumea, ca să spunem așa, din categorii? Cine a raționat despre materie și vid, despre rarefiere și condensare pe baza distincției dintre potență și act? Mintea lui era prea nerăbdătoare și intolerantă, incapabil să se oprească să reflecteze asupra ideilor altora și, uneori, asupra propriilor gânduri destul de întunecate Multe dintre celelalte calități ale sale sunt mai tipice unui profesor de școală decât ale unui căutător al adevărului De ce Bacon critică logica tradițională Părerea lui Bacon despre Platon este următoarea: Platon este în primul rând un politician, iar "tot ce a scris despre natură este fără fundament, cu doctrina sa teologică a distrus realitatea naturală nu mai puțin decât Aristotel cu dialectica sa" Condamnarea tradiției de către Bacon este cuprinsă în lucrările sale "Copilul curajos al timpului" ( ), "Valery și Terminus" ( ), "Despre demnitatea și multiplicarea științelor" ( ), "Considered and Seen" ( ) , "Refutarea filozofiilor" ( ), din care sunt citate pasajele de mai sus Este interesant de observat că Bacon nu a publicat aceste lucrări, crezând că conținutul lor polemic ar putea împiedica cumva difuzarea lor Polemici cu tradiție găsim și în Introducerea în Marea Restaurare a Științelor, iar în prima parte a Noului Organon ( ) Bacon atacă, printre altele, logica aristotelico-scolastică De ce Bacon critică logica tradițională Știința, potrivit lui Bacon, nu este capabilă de noi descoperiri Dar chiar și "logica tradițională", citim în New Organon, "este inutilă pentru cercetarea științifică" Și nu numai inutil, ci chiar dăunător, deoarece servește doar la multiplicarea erorilor tradiției Căci silogismul nu face altceva decât să tragă consecințe din premise Dar nu logica fixează și afirmă premisele: silogismul "nu este capabil să pătrundă în profunzimile fenomenelor naturale, este concentrat pe reacția noastră, și nu pe realitate" Un silogism este alcătuit din propoziții, propozițiile sunt formate din cuvinte, iar cuvintele exprimă concepte În conceptele folosite în silogismele filozofiei tradiționale, și în special în scolastică, susține Bacon, "nu este nimic clar - nici logic, nici fizic Substanța, calitatea, acțiunea, pasivitatea și chiar ființa nu sunt concepte exacte, cu atât mai puțin sunt grele-ușoare, gros-rare, umed-uscate, generație-distrugere, atracție-repulsie, element, materie-formă etc ; toate acestea sunt concepte fictive și prost definite", "pentru că nu au fost derivate și abstrase metodic din obiecte" Axiomele filozofiei tradiționale sunt deduse pe nedrept printr-o tranziție arbitrară de la câteva cazuri particulare la concluzii generale Aceasta este o inducție falsă care bacon Francis Bacon îl contrastează cu cel adevărat: avansarea către principii de bază prin axiome intermediare cu grijă și răbdare, controlându-se constant prin experiență "Există doar două moduri posibile de a căuta și de a descoperi adevărul Cea duce direct de la sentimente și cazuri particulare la axiome cu caracter general și apoi lasă loc judecăților pe baza acestor principii, deja fixate în inviolabilitatea lor, pentru a deduce din ele axiome intermediare - aceasta este cea mai comună cale Celălalt, de la sentiment și particular, duce la axiome, urcând treptat și continuu treptele scării generalizării până când duce la axiome de natură cea mai generală - acesta este drumul cel mai sigur, deși nu a fost încă parcurs de oameni Dar trebuie trecută dacă vrem să înlocuim cultura de tip istorico-literar cu o civilizație științifico-tehnică "Scopul științei noastre", scrie Bacon în Marea restaurare a științelor, "este acela de a descoperi nu argumente, ci arte, nu consecințe care decurg din principii formulate, ci principiile înseși " Pentru a descoperi principii bogate în aplicații utile este nevoie de o nouă metodă, diferită de cea aristotelico-scolastică: "După metoda noastră axiomele trebuie deduse treptat și constant, pentru a ajunge la concepte de cele mai generale natura doar la sfârșit; acestea din urmă trebuie să fie astfel încât natura însăși să le recunoască, astfel încât să pătrundă în esența lucrurilor Anticipări și interpretări ale naturii "Omul, slujitorul și interpretul naturii", scrie Bacon la începutul primei cărți a Noului Organon, "acționează și înțelege în măsura în care constituirea naturii poate fi restaurată prin observarea lucrurilor și a lucrărilor minții; el nu știe și nu poate ști nimic dincolo de aceasta Prin urmare, continuă Bacon, "știința și posibilitățile umane coincid, căci necunoașterea cauzelor împiedică atingerea rezultatului, iar natura nu poate fi controlată decât prin supunerea lui; Ceea ce constituie un motiv în teorie devine regula în practică Astfel, este posibilă influențarea fenomenelor, adică se poate interveni activ în ele, dar numai cu condiția ca cauzele apariției lor să fie cunoscute Mecanic, matematician, alchimist și magician se ocupă de natura și încearcă să-i înțeleagă fenomenele, dar, "Anticipări" și "Interpretări ale naturii" notează Bacon, "toți, cel puțin până în prezent, sunt angajați în acest lucru nu foarte activ și cu puțin succes" Este o prostie și lipsit de sens să crezi că ceea ce nu s-a făcut până acum poate fi făcut în viitor fără a recurge la metode noi, netestate până acum Admirăm posibilitățile minții umane, dar nu încercăm să-i oferim un ajutor real Iar mintea are nevoie de un astfel de ajutor, pentru că "natura este infinit mai înaltă decât simțirea și rațiunea în rafinarea manifestărilor sale" În ceea ce privește știința vremii sale, Bacon o consideră pătrunsă de axiome, formulate în grabă pe baza unor exemple insuficiente, care în niciun caz nu dezvăluie realitatea și nu servesc decât la alimentarea unor dispute inutile Logica silogismelor, permițând așa-numitele axiome cu un fundament atât de slab, este mai dăunătoare decât utilă, deoarece este mai potrivită pentru "stabilirea și remedierea erorilor opiniei populare decât pentru căutarea adevărului" În această stare de fapt, Bacon intenționează "să-i îndrepte pe oameni spre studiul unor fenomene concrete particulare, concentrându-se pe succesiunea și ordinea lor, forțându-i să se abstragă de la concepte pentru un timp și să se obișnuiască cu lucrurile în sine" În acest scop, el face o distincție între anticipările naturii și interpretările naturii Anticipările naturii sunt concepte construite "în grabă și fără deliberare; ele rupe cu ușurință cursul logic al gândirii, iau în stăpânire mintea și umplu imaginația; într-un cuvânt, acestea sunt concepte derivate printr-o metodă eronată Interpretările naturii sunt derivate din lucruri într-un mod diferit de investigare din date foarte îndepărtate unele de altele, ele nu pot lovi imediat imaginația și, prin urmare, din toate punctele de vedere, par dificile și ciudate, oarecum asemănătoare cu misterele credinței religioase Dar interpretarea naturii, și nu anticiparea, constituie adevărata cunoaștere obținută prin metoda corectă Anticipările preiau șirul gândirii, dar nu conduc "la detalii noi"; interpretările preiau realitatea și de aceea sunt fructuoase Și asta se întâmplă pentru că există o metodă - un nou organon, un instrument cu adevărat eficient pentru înțelegerea adevărului "Ar fi în zadar să ne așteptăm la o mare reînnoire a științelor de la introducerea noului în vechi: este necesar să se realizeze o reînnoire completă a cunoștințelor, pornind de la însuși fundamentele științei, fără a se deplasa constant de-a lungul iazului" CU progres aproape imperceptibil Această problemă urgentă și importantă are două etape: prima - distrugerea constă în eliberare bacon Francis mintea din idoli, sau concepte false, a doua - creație constă în expunerea și confirmarea regulilor singurei metode care nu poate decât să aducă mintea umană în contact cu realitatea și să stabilească noi relații între cuvânt și faptă Teoria idolului "Idolii și conceptele false care au înlăturat mintea umană, luând rădăcini adânci în ea, nu numai că împiedică căutarea adevărului, dar (chiar dacă accesul la acesta este deschis) ar continua să dăuneze procesului de actualizare a științelor dacă oamenii, a avertizat despre asta, nu s-a luptat, în măsura în care este posibil" Distingerea idolilor este necesară pentru eliberarea de ei Dar ce sunt ei? "Există patru feluri de idoli care asediează mintea umană În scop didactic, să le numim: idoli ai familiei, idoli ai peșterii, idoli ai pieței, idoli ai teatrului Desigur, cel mai sigur mod de a le îndepărta din mintea umană ar fi să-l umplem pe acesta din urmă cu axiome și concepte elaborate prin metoda corectă, adevărata inducție Cu toate acestea, chiar și individualizarea idolilor este deja un mare progres " Idolii rasei (idola tribus) "sunt hrăniți de natura umană însăși, familia umană sau rasa Mintea umană este ca o oglindă strâmbă care reflectă razele de la obiecte; el amestecă natura proprie a lucrurilor, pe care o deformează și o distorsionează Astfel, de exemplu, mintea umană, prin propria sa structură, dă lucrurilor o "ordine mai mare" decât cea existentă efectiv; mintea inventează corespondențe și relații care nu există cu adevărat Astfel, s-a născut ideea că "pe cer, orice mișcare ar trebui să se producă întotdeauna în cerc și niciodată în spirale sau serpentine" Și din nou: "Mintea umană, când găsește orice concept convenabil sau aparent adevărat sau convingător și plăcut, ajustează orice altceva pentru a-l confirma și a-l face identic cu el Și chiar dacă puterea și numărul conceptelor opuse este mai mare, el fie nu recunoaște acest lucru - din dispreț, fie le confundă cu diferențe și le aruncă - dintr-o prejudecată gravă și dăunătoare, fie și numai pentru a-și păstra intacte primele afirmații Pe scurt, viciul uman Teoria "IDOLLOR": mintea stă în ceea ce am numi astăzi tendința eronată de afirmare de sine, opusul corectitudinii atitudinii critice, conform căreia ar trebui să fii pregătit, pentru a progresa în știință, pentru a respinge o ipoteză, sau o presupunere, sau teorie, dacă se găsesc fapte care o contrazic Dar printre tendințele periculoase ale minții umane nu se numără doar cele care permit ordine și relații care nu există într-o lume complexă, sau nu țin cont de cazuri opuse Mintea tinde să transfere cu ușurință calitățile unui lucru în alte lucruri care nu au aceste proprietăți În general, "mintea umană nu este doar o lumină intelectuală, ci și o depășire critică a voinței și a sentimentelor Omul consideră că ceea ce este de preferat este adevărat și respinge, din nerăbdare, ceea ce este dificil - natura cu adevărat simplă El nu observă cele mai înalte adevăruri ale naturii - din cauza superstiției; lumina experienței - din cauza aroganței și vanității paradoxuri - pentru a nu fi de acord cu opinia general acceptată; și totuși într-o varietate de moduri, adesea de neînțeles, sentimentul pătrunde în minte și o distruge Adesea "contemplarea se limitează la aspectul vizibil al lucrurilor, minimizând observarea a ceea ce este invizibil în ele " În plus, "mintea umană tinde în mod natural spre abstracție și își imaginează stabil ceea ce este de fapt predispus la schimbare" Așa sunt idolii familiei Idolii peșterii (idola specus) provin de la un individ Fiecare dintre noi, în afară de iluziile comune ale rasei umane, are propria sa peșteră în care lumina naturii este împrăștiată și stinsă de natura particulară a fiecărui individ sau de educația și influențele altor oameni sau de cărțile pe care le are citește și autoritatea celor pe care îi admiră și pe care îi respectă, sau din cauza diferenței de impresii, în funcție de faptul că cei din urmă găsesc sufletul deja preocupat de prejudecăți sau liber și calm Spiritul bărbaților este "altfel, predispus la variabilitate și aproape accidental" Prin urmare, scrie Bacon, Heraclit a avut dreptate când a spus: "Oamenii caută cunoașterea în lumile lor mici, și nu în lumea mare, comună tuturor" Idolii peșterii "își iau originea din natura specială a sufletului și trupului individului, din creșterea și obiceiurile sale sau din alte accidente" Astfel, de exemplu, se poate întâmpla ca unii să se atașeze în suflet de observațiile lor private "fie pentru că se simt a fi autorii-descoperitori ai lor, fie pentru că și-au cheltuit toată mintea asupra lor și sunt obișnuiți cu ele" Bazat pe orice construit de ei bacon Francis fragment de cunoaștere, ei o extrapolează la sistemele filozofice: "Chiar și Hilbert, din studiul magnetului, a trecut imediat la construirea unei filozofii corespunzătoare a ceea ce i-a atras atenția" Sunt cei "care admiră antichitatea, și cei care sunt atrași de noutate; puțini sunt cei care reușesc să se țină la mijloc, adică să nu disprețuiască ceea ce este corect în învățăturile anticilor și să nu-l uite în legătură cu descoperirile oamenilor de știință moderni Idolii pieței, sau ai pieței (idola fori) Bacon scrie: "Există și idoli care depind, ca să spunem așa, de contactele reciproce ale rasei umane: îi numim idolii pătratului, corelând cu comerțul și comunicarea" Într-adevăr, "comunicarea între oameni se realizează prin intermediul limbajului, dar nume sunt date lucrurilor în conformitate cu înțelegerea oamenilor, iar o utilizare necritică și inadecvată a cuvintelor este suficientă pentru a deruta complet mintea Definițiile și explicațiile pe care oamenii de știință le folosesc adesea pentru autoapărare, de asemenea, nu contribuie la restabilirea conexiunii naturale dintre minte și lucruri Cu alte cuvinte, Bacon exclude ceea ce astăzi numim "ipoteze ad hoc", adică ipotezele care sunt în pericol de a fi infirmate, cu unicul scop de a le salva de critici În orice caz, spune Bacon, "cuvintele violează mintea, împiedicând raționamentul, captivând oamenii cu nenumărate contradicții și concluzii false" Idolii pătratului, potrivit lui Bacon, sunt cei mai grei dintre toți, "pentru că sunt implantați în minte prin acordul de cuvinte și nume" Oamenii "cred că rațiunea lor domină cuvântul, dar se întâmplă și ca cuvintele să își întoarcă puterea împotriva rațiunii, ceea ce face ca filosofia și alte științe să fie sofistice și inactive" Idolii care pătrund în minte cu ajutorul cuvintelor sunt de două feluri: fie acestea sunt numele lucrurilor inexistente (cum ar fi "soarta", "mișcarea perpetuă", etc ), fie acestea sunt numele lucrurilor care există , dar sunt confuze și nedefinite, mod abstract neadecvat Idolii teatrului (idola theatri) au "pătruns în sufletul omului prin diverse doctrine filosofice datorită celor mai proaste reguli de probă" Bacon îi numește idolii teatrului, considerând "toate sistemele filozofice ca basme destinate să fie jucate pe scenă, apte să creeze lumi teatrale imaginare" Întâlnim fabule nu numai în doctrinele filozofice moderne și în "sectele filosofice antice", ci și în "multe principii și axiome științifice, stabilite în virtutea tradiției, a credinței oarbe nepăsătoare" Cu toate acestea, Bacon nu este înclinat Sociologia cunoașterii, hermeneutica și epistemologia da vina pe cei din vechime sau le refuza respectul Noi, spune el, căutăm o metodă nouă, necunoscută vechilor, care să permită minților mai modeste să obțină rezultate grozave: "După cum se spune, chiar și șchiopul, pus pe calea cea bună, va depăși repede trecerea grea; căci cine nu cunoaște calea, cu cât se grăbește, cu atât se rătăcește mai mult Același lucru se poate spune despre adevăratul scop al științei și metoda corectă de cercetare Sociologia cunoașterii, hermeneutica și epistemologia Înainte de a continua să vorbim despre metoda inductivă a lui Bacon, merită să reamintim afirmația lui Karl Mannheim, celebrul sociolog al științei: "Teoria "idolilor" poate fi considerată într-un anumit sens drept predecesorul conceptul modern de ideologie "Idolii" sunt iluzii (a genului, a peșterii, a pieței și a teatrului), surse de eroare, care își au originea în natura umană însăși sau în indivizi separați Ele pot fi atribuite societății sau tradiției În orice caz, idolii împiedică adevărata cunoaștere Fără îndoială, există o anumită legătură între termenul modern "ideologie" și idolii lui Bacon Hans Georg Gadamer, un cunoscut teoretician modern al hermeneuticii (teoria interpretării), critică metodologia "dezamăgitoare" a lui Bacon, dar în același timp notează: "Rezultatul lucrării sale este, în principal, că a explorat prejudecățile care înrobesc oamenii spirit; cu alte cuvinte, a dezvoltat o metodă de autopurificare a minții, care este mai mult o disciplină (în sensul latin al termenului) decât o metodologie adecvată Celebra doctrină a "prejudecății" a făcut posibilă pentru prima dată utilizarea metodică a rațiunii În acest sens este util, întrucât formulează în mod explicit, deși cu intenții critice, situații de experiență concretă, de exemplu, când Bacon menționează printre idolii tribului tendința spiritului uman de a-și aminti doar pozitivul, uitând totul negativ Credinţa în oracole se hrăneşte, după părerea lui, din această uitare umană; memoria păstrează profețiile împlinite, uitând pe toate celelalte Potrivit lui Gadamer, "prejudecățile" sunt componente ale minții umane Mintea umană nu a fost niciodată și nu va fi niciodată o tablă goală; el este mereu plin de idei, adică de prejudecăți, testat constant de experiență pentru a bacon Francis corectarea sau eliminarea acestora Cu aceasta este de acord epistemologul Karl R Popper, pentru care o minte liberă (de idei, presupuneri, prejudecăți) nu vede nimic: știința se construiește tocmai pe baza unor prejudecăți sau presupuneri care sunt testate de experiență Desigur, Bacon, așa cum îl caracterizează Popper, este mai mult o imagine ideală tipică decât o reconstrucție istoriografică atentă Totuși, notează Paolo Rossi, aceste "anticipări ale naturii", excluse din știință de Bacon ca rod al unei voințe conștiente și al "antipatiilor față de experiență", se vor dovedi a fi principalul lucru în progresul științei; dar "apelul la experimente, această dorință de a da intelectului uman nu aripi, ci "greutăți de plumb"", neîncrederea în ipotezele îndrăznețe, au jucat un rol istoric de importanță decisivă Fondatorii Societății Regale - Boyle, Gassendi, Newton, Darwin s-au simțit adepți și continuatori ai metodei lui Bacon Scopul științei: descoperirea "formelor" După ce a eliberat mintea de "idoli", iar spiritul de "anticipări grăbite", o persoană, potrivit lui Bacon, se poate îndrepta către studiul naturii "Scopul și scopul posibilităților umane este de a crea și introduce o natură nouă într-un anumit corp Sarcina și scopul științei umane este de a descoperi forma naturii, diferența naturală, adică proprietățile speciale ale rocii, sursa emanației Această idee centrală a gândirii lui Bacon are nevoie de unele clarificări Ce a vrut să spună Bacon când a vorbit despre "crearea și introducerea într-un anumit corp de natură nouă"? Iată proiecte care ilustrează ideea lui Bacon: să creeze aliaje metalice în diverse scopuri; obțineți mai multă sticlă transparentă și indestructibilă; găsiți o modalitate de a păstra lămâi, portocale și alte citrice pe tot parcursul anului; obțineți o coacere mai rapidă a mazării verzi, căpșunilor și cireșelor Ultimul său proiect este să găsească modalități de a obține - din fier combinat cu silex sau altă piatră - un metal mai ușor decât fierul și nesupus coroziunii; Bacon a prevăzut utilizarea pe scară largă a acestui aliaj (oțelul nostru): "În primul rând, pentru aparatele de bucătărie - frigărui, cuptoare, tigăi etc ; în al doilea rând, în scopuri militare - piese de artilerie, obloane, grătare, lanțuri etc Exemple de apeluri Scopul științei: descoperirea "formelor" Este greu de înțeles ce se înțelege prin "introducerea unei naturi noi într-un anumit corp" Este vorba despre prima parte a argumentului lui Bacon În a doua parte, vorbim despre faptul că "sarcina și scopul științei este de a descoperi forma unei esențe naturale date, adică proprietățile sale speciale, sursa emanației" Bacon găsește la Aristotel doctrina a patru cauze: materială, activă, formală și finală Astfel, de exemplu, vom înțelege o statuie dacă aflăm din ce este făcută (cauza materială este marmura); cine a realizat-o (rațiunea actorică - sculptorul), care este forma (rațiunea formală - ideea pe care sculptorul o întruchipează în marmură), scopul pentru care a fost realizată (motivul țintă care l-a determinat pe sculptor să o sculpteze) Bacon este de acord cu Aristotel că "adevărata cunoaștere este cunoașterea cauzelor", dar dintre aceste cauze, adaugă el, "ținta este cea mai puțin utilă științei, mai degrabă o distruge" Pe de altă parte, cauza efectivă și materia, "fiind îndepărtate din procesul ascuns de modelare, rămân cauze externe, superficiale și de mică valoare pentru știința eficientă" Așadar, rămâne doar un motiv formal de studiu dacă dorim să dăm o "nouă natură" unui anumit corp: "Un om care cunoaște forme poate obține rezultate pe care nici schimbările naturale, nici șansa, nici experiența nu le-au produs vreodată" A cunoaște forma diverselor lucruri înseamnă, pătrunzând în secretele adânci ale naturii, a deveni stăpânul ei Bacon credea că aceste secrete sunt puține în comparație cu varietatea și bogăția fenomenelor naturale Bacon a căutat să stăpânească alfabetul naturii pentru a-i înțelege limbajul Cuvintele sunt fenomene naturale, iar literele alfabetului ei sunt forme puține și simple Dar ce sunt formele? Cum le înțelege un filozof? Bacon face distincția între "proces ascuns" și "schematism ascuns" "Nu vom vorbi despre măsuri, semne sau grade de procese vizibile, ci despre un proces constant, care, în cea mai mare parte, scapă simțurilor noastre " Referitor la "schematismul ascuns", Bacon scrie că "niciun corp nu poate fi înzestrat cu o natură nouă, la fel cum nu poate fi transformat într-una nouă, decât dacă natura corpului este cunoscută perfect" Anatomia corpurilor organice, potrivit lui Bacon, într-o oarecare măsură, deși insuficientă, oferă o idee despre el Putem spune că schematismul ascuns este structura naturii, esența unui fenomen natural; în timp ce procesul latent poate fi privit ca o lege care guvernează şi produce fenomene A înțelege forma înseamnă a înțelege structura fenomenului și legea cursului său Evenimentele au loc în conformitate cu legea și în științe bacon Francis se aplica aceeasi lege "Cine cunoaște forma dezvăluie unitatea naturii chiar și în cele mai diferite aspecte Prin urmare, deschiderea formei este urmată de adevărul observației și al libertății de acțiune Se poate spune că cu aceste presupuneri Bacon a anticipat apariția biochimiei și chiar a fizicii atomice moderne Inducerea prin eliminare După eliberarea minții de "idoli" pentru perceperea formelor naturale, ar trebui să se uite în ce moduri, cu ajutorul ce procedee și prin ce metodă acest obiectiv este realizabil Este nevoie de o procedură de cercetare, formată din două părți: "Prima constă în extragerea axiomelor din experiență, a doua în derivarea de noi experimente din axiome" Dar ce trebuie făcut pentru a extrage axiome din experiență? Potrivit lui Bacon, calea de urmat este calea inducției, dar "inducția legitimă și adevărată, care dă cheia interpretării", și nu inducția aristotelică Acesta din urmă, potrivit lui Bacon, este inducerea printr-o simplă enumerare a cazurilor individuale; ea "trece foarte repede la experiență și detalii", urmând obiceiul prost al minții de a sări imediat de la experiența nesemnificativă la idei abstracte, "deodată trece la insulte, la concepte inutile" O astfel de inducție alunecă peste fapte, în timp ce inducția prin eliminare cuprinde forma sau esența fenomenelor Căutarea formularelor, potrivit lui Bacon, decurge după cum urmează În primul rând, atunci când investighăm orice fenomen natural, de exemplu, căldura, trebuie să "enumere în minte toate cazurile cunoscute observate în natură, într-o varietate de probleme" Astfel, dacă studiem natura căldurii, trebuie să întocmim un "tabel al prezenței": " ) razele soarelui, mai ales vara și la amiază; ) razele soarelui, reflectate și focalizate într-un spațiu mic, ca, de exemplu, printre munți sau între zidurile orașului sau în pahare aprinse; ) meteori de foc; ) fulger arzător; ) flăcări care scapă din craterele de munte ale vulcanilor; ) orice tip de flacără; ) corpuri solide fierbinți; ) izvoare termale naturale ) var neted stropit cu apă ) animale, în special măruntaiele lor; etc " După alcătuirea unui "tabel de prezență", puteți trece la compilarea "tabelelor de absențe", în care sunt înregistrate cazuri similare, în care, totuși, acest fenomen (în cazul nostru Inducerea prin eliminare căldura) nu este prezentă: acestea sunt razele lunii (precum razele soarelui, strălucitoare, dar reci), luminile "rătăcitoare", fenomenul fosforescenței marine etc După ce ați finalizat compilarea "tabelului de absențe", se procedează la "tabelul gradelor", unde toate cazurile în care acest fenomen este prezentat cu o intensitate mai mare sau mai mică În cazul nostru, trebuie acordată atenție schimbării căldurii în același corp în medii diferite sau în condiții diferite Având astfel de tabele, Bacon trece la inducție, urmând procedura de excludere, sau eliminare "Scopul și scopul acestor trei tabele", scrie Bacon, "este de a reproduce în minte toate cazurile posibile ale unui fenomen După aceea, ar trebui să apelați la inducția în sine Dumnezeu, "creatorul formelor", și "poate și îngerii și puterile cerești" au "capacitatea de a percepe formele direct și de la bun început" Cu toate acestea, o persoană nu are această posibilitate și este "permis să meargă mai întâi prin negație și numai la sfârșit, după finalizarea procesului de eliminare, să treacă la afirmare" Natura ar trebui să fie descompusă în componente de focul minții, "asemănător cu focul divin" Care este procesul de eliminare? Luați în considerare, de exemplu, natura căldurii În tabelele de prezență, absență și grade, cercetătorul trebuie să excludă sau să elimine atât proprietățile inerente și nu inerente unui corp cald, proprietățile inerente unui corp rece și proprietățile care rămân neschimbate odată cu creșterea căldurii Procesul de eliminare se bazează pe raționament Este căldura un fenomen ceresc? Nu, până la urmă, chiar și razele de origine pământească posedă căldură Poate că acesta este un fenomen pur pământesc? Nu, iar soarele emană căldură Toate corpurile cerești au căldură? Nu, luna e rece Poate că căldura depinde de prezența în corp a ceva asemănător unui element antic numit foc? Nu, orice corp, dacă este frecat, poate deveni cald Poate că această calitate depinde de structura specială a corpurilor? Nu, orice corp poate fi încălzit, indiferent de structura lui Și tot așa, până ajungem la "prima recoltă", adică o ipoteză compatibilă cu datele prezentate în cele trei tabele și evaluate prin selecție și excludere În exemplul căldurii, Bacon ajunge la următoarea concluzie: "Căldura este o mișcare expansivă, forțată, care se răspândește în părți mici" Continuând în aceeaşi ordine de idei, Bacon alege o cale diferită de cea a empiriştilor şi raţionaliştilor: "Cei care practicau ştiinţa erau fie empirişti, fie dogmatici Empiriştii, ca şi furnicile, adună şi consumă Raționaliștii, ca păianjenii, țes pânze din ei înșiși In medie bacon Francis poteca este calea albinelor, care extrag polenul din grădină și din florile sălbatice și îl transformă în miere, după cum pot În opera unui adevărat filozof, nu numai puterea minții este importantă; materia primă extrasă din istoria naturală și experimentele mecanice nu este un scop în sine și trebuie prelucrată de intelect Astfel, speranța noastră se bazează pe o uniune tot mai strânsă și mai puternică a experienței și a minții Experimentum cruciș ("Argument decisiv") După ce a primit "prima recoltă", Bacon folosește prima ipoteză obținută în acest fel ca ghid pentru continuarea cercetării prin deducție și experiment Faptele sunt derivate din ipoteza existentă, apoi experimentele sunt efectuate în diferite condiții pentru a verifica dacă faptele presupuse de ipoteză sunt confirmate Se creează un fel de rețea de căutare, o serie de "investigații" forțând natura să răspundă În acest scop, Bacon vine cu un set bogat de mijloace tehnice experimentale (sau instanțe prerogative), cărora le dă nume fantastice (instanțe singuratice, migratoare, explicite, ascunse, constitutive, uniforme sau proporționale, monadice, deviante etc ) , printre care se remarcă în special "instanțe de trecere", numite "mulțumită metaforei - crucea, care este plasată la răscrucea de drumuri pentru a indica o bifurcație" "Adesea mintea se află într-o stare de incertitudine: cum ar trebui să fie caracterizată cauza fenomenului studiat? Cu rivalitatea diferitelor cauze la răscruce, este clar că legătura uneia dintre aceste cauze cu un fenomen dat este treptată și indestructibilă, în timp ce din alte motive această legătură nu este atât de puternică În acest fel se ajunge la o soluție a problemei și se alege prima cauză ca adevărată, iar cealaltă este respinsă Aceste puncte, comentează Bacon, aduc claritate și, prin urmare, sunt de mare importanță; încât procesul de interpretare uneori, ajuns la ele, se oprește aici Nu lipsesc exemplele din a doua carte a Noului Organon când este necesar să apelăm la "experimente încrucișate" pentru a rezolva o problemă Bacon amintește de teoria mareelor, discuții despre teoriile de rotație a Pământului în jurul Soarelui sau a Soarelui în jurul Pământului; despre teoria deplasării acului magnetic (o face Experimentum cruciș ("Argument decisiv") magnet sau pământ); despre dispute despre natura Lunii (fie că este "o substanță subțire formată din foc sau aer", fie "puternic și dens"); teorii ale "mișcării corpurilor, cum ar fi săgețile, nucleele"; precum și teoriile propuse pentru a rezolva problema cauzei formale a greutății Greutatea, după unii, se datorează proprietăților interne ale corpurilor, după alții - forța gravitației Iată răscrucea: "Fie corpurile grele gravitează spre centrul Pământului datorită propriei naturi, fie sunt atrase de masa pământului" Dacă prima ipoteză este adevărată, atunci fiecare obiect trebuie să aibă întotdeauna aceeași greutate; dacă a doua este adevărată, atunci "cu cât masa se apropie de Pământ este mai mare, cu atât forța (impulsul) de atracție devine mai mare, cu cât se îndepărtează de acesta, cu atât această forță devine mai slabă și mai lentă " O altă răscruce: "Ar trebui să luați două ceasuri, dintre care unul funcționează cu ajutorul greutăților de plumb, iar celălalt cu o contragreutate sub formă de arc de fier și să verificați întârzierea unuia în comparație cu celălalt Puneți primul pe acoperișul unui templu înalt și lăsați-i pe celelalte dedesubt, după ce cursul lor egal a fost ajustat; asta pentru a putea monitoriza cu atenție dacă ceasul, ridicat la o înălțime, este mai lent decât înainte, datorită faptului că forța gravitațională a scăzut Experimentul ar trebui repetat prin instalarea unui ceas într-o mină adânc subteran pentru a vedea dacă nu merge mai repede decât înainte din cauza creșterii forței gravitației Și numai dacă se va constata că greutatea corpurilor cu adevărat scade sau crește în funcție de distanța până la centrul Pământului, se va confirma teoria conform căreia cauza greutății este atracția masei pământului Revenind la discuțiile epistemologice ale timpului nostru, vom vedea că experimentum cruciș este mai actual ca niciodată Fizicianul și filozoful francez Pierre Duheim la începutul secolului al XX-lea avea să pună la îndoială valoarea experimentului ca fiind decisiv (ideea lui Duheim avea să fie ulterior preluată și continuată de logicianul american Quine), iar Karl Popper, dimpotrivă, ar susține ideea posibilității și semnificației (desigur, nu pentru totdeauna) a rezultatelor obținute cu acesta bacon Francis Bacon vs tehnica pură "Bacon, Mill și alți susținători ai inducției credeau că eliminând toate ipotezele false, se poate obține o teorie adevărată Cu alte cuvinte, nu și-au dat seama că numărul de ipoteze concurente este întotdeauna infinit, chiar dacă, de regulă, în orice moment putem lua în considerare doar un anumit număr dintre ele "(Popper) Într-adevăr, notează B Farrington, Bacon s-a înșelat cu privire la dimensiunea și complexitatea universului când și-a propus să vorbească despre "limitele cercetării", sau, după propria definiție, despre un rezumat (listă) a tuturor raselor de univers "Rezultatul negativ a fost derivarea ultimelor vestigii ale teoriei grecești antice a elementelor" Ideea că suntem capabili de bunăvoie să ne curățăm mințile de prejudecăți atunci când ne lansăm în cercetarea științifică este naivă și eronată, dar această dogmă a lui Bacon "a avut o influență incredibilă asupra practicii și teoriei științei, iar influența ei este încă simțită destul de mult puternic astăzi Dar s-a dovedit a fi un profet, nu numai în sensul că a propagat ideea de știință experimentală, ci și prin aceea că a inspirat revoluția industrială El a prevăzut o nouă eră, o eră a tehnologiei și științei Noua religie a științei a adus promisiunea raiului pe pământ, o lume mai bună pe care oamenii o pot crea ei înșiși prin cunoaștere "A ști înseamnă a putea", a spus Bacon; ideea lui periculoasă că omul are putere asupra naturii, ideea că oamenii sunt ca zeii, a devenit baza religiei științei care a schimbat lumea noastră "(K R Popper) Dar nu trebuie să-l considerăm pe Bacon ca părintele spiritual al acelui tehnicism neutru din punct de vedere moral, care a fost criticat din toate părțile A elibera o persoană - iar Bacon este elocvent în acest sens - numai știința și tehnologia nu pot, ci doar să fie puse în slujba idealurilor "simpatiei" și fraternității Este greșit să ne gândim la filozofia lui Bacon ca la un concept "utilitarist", pentru care "cauza" și nu "adevărul" contează Bacon a preferat "experimentele fructuoase" (fructifera experimenta) "experimentele purtătoare de lumină" (lucifera experimenta) - cele care aduc lumină "au un avantaj uimitor: nu înșală sau dezamăgește niciodată, căci scopul lor nu este să creeze nimic, ci întotdeauna - să găsească o cauza naturala Prin urmare, indiferent de rezultatul pe care îl conduc, ei își ating întotdeauna scopul prin rezolvarea problemei Astăzi putem spune: utilul presupune dreptul; dar tărâmul adevărului este întotdeauna mai mare decât tărâmul utilităţii Capitolul șapte DECARTES - FONDATORUL FILOZOFIEI MODERNE Alfred N Whitehead a scris că "istoria filosofiei moderne este istoria dezvoltării cartezianismului sub două aspecte: idealist și mecanicist", res cogitans ("gândire") și res extensa ("extensie") "Părintele filosofiei moderne, Descartes", potrivit lui Russell, "a avut o productivitate filozofică puternică, el a fost influențat atât de noua fizică, cât și de noua astronomie După ce a păstrat multe de la scolastici, el a încercat totuși să reconstruiască ex novo (din nou) edificiul filosofiei Nimic de genul acesta nu s-a întâmplat de la Aristotel Acesta a fost un simptom al noii credințe a oamenilor în ei înșiși Există o prospețime în opera sa pe care niciunul dintre filozofii anteriori, inclusiv cei atât de celebri precum Platon, nu o are Filosofii de atunci erau profesori, iar comportamentul lor dă pecetea excelenței profesionale Descartes scrie nu ca profesor, ci ca descoperitor dornic să-și comunice descoperirea Stilul său de scris este ușor și lipsit de pedanterie, care se adresează tuturor oamenilor educați și, în plus, stilul său este pur și simplu excelent Averea filozofiei moderne l-a înzestrat pe descoperitorul ei cu un minunat dar literar Adepții lui Descartes, atât pe continentul european, cât și în Anglia, până la Kant, își vor păstra tonul non-profesional, iar unii dintre ei își vor păstra descoperirile stilistice Kepler și Galileo erau convinși (și aceasta este o credință de natură metafizică) că lumea este structurată matematic și gândirea matematică este astfel capabilă să pătrundă în armonia universului "Urmând această concepție până la concluzia ei logică, în sensul larg că matematica îi vine în ajutor, care poate fi funcția ei, dar și într-un sens mult mai restrâns, și anume că mintea umană formulează cunoașterea naturii prin propriile puteri - de asemenea, cum creează el matematică" (£ J Dijksterhuis) Metoda, fizica și metafizica sunt strâns împletite în doctrina filozofică a lui Descartes "Filosofia", citim în Elementele de filosofie, "seamănă cu un copac, ale cărui rădăcini sunt metafizica, trunchiul este fizica, iar ramurile care cresc din trunchi sunt toate celelalte științe " a remarcat odată cu înțelepciune W Wavell : Rene Descartes "Cercetătorii din domeniul fizicii se deosebesc de contemplativii sterili nu prin faptul că nu există metafizică în capul lor, ci prin faptul că au o metafizică bună, în timp ce adversarii lor au una proastă și, de asemenea, prin faptul că leagă metafizica cu fizica, şi nu-i despărţiţi unul de altul" "Metafizica lui Descartes", scrie Joseph Agassi, "este bună pentru că, pe de o parte, reușește să interpreteze cele mai remarcabile rezultate ale științei moderne, pe de altă parte, spunând din ce este făcută lumea și cum este ea realizată, stabilește un "paradigm" sau, cu alte cuvinte, "program de cercetare", influențând dezvoltarea ulterioară a științei; Mecanismul lui Descartes devine în acest sens o metafizică influentă, o perspectivă nu numai în ceea ce privește cercetarea fizică, ci și biologică și fiziologică, întrucât corpul uman este un mecanism, iar animalul nu este altceva decât un automat Dar care este metafizica lui Descartes? Baza ei se află în identitatea materiei și spațiului, de unde o serie de consecințe: " ) lumea este extinsă la infinit; ) este uniform material; ) materia se poate diviza la infinit; ) vidul, sau spațiul care nu conține materie, este o contradicție - și, prin urmare, nu există vid Deci, metafizica dezvăluie din ce și cum este aranjată lumea În consecință, știința, scrie Descartes în Rules for the Guidance of the Mind, se ocupă "numai de acele obiecte în care spiritul nostru este capabil să dobândească cunoștințe adevărate și neîndoielnice" Metafizica îi spune omului de știință ce trebuie să caute, ce probleme pot fi dezvăluite, la ce tip de legi trebuie să ajungă Pentru atingerea acestor scopuri este nevoie de o metodă: "Metoda este necesară pentru căutarea adevărului Fiecare metodă constă în ordinea și aranjarea lucrurilor către care trebuie îndreptată tăria spiritului pentru a descoperi adevărul O vom urma exact dacă vom reduce treptat ideile complexe și obscure la altele mai simple și apoi, plecând de la cele mai firești conjecturi, vom încerca să urcăm aceleași trepte până la cunoașterea adevărurilor mai complexe Viața și arta Leibniz scria: "Consider scrierile lui Descartes o abordare a adevăratei filozofii, deoarece, deși nu a pătruns în miezul ei, s-a apropiat totuși de ea mai mult decât oricare dintre predecesorii săi, cu excepția lui Galileo, pe care cerul însuși Viața și arta a strălucit într-o varietate de secrete Cine se familiarizează cu lucrările lui Galileo și Descartes se va găsi în condiții mult mai bune pentru a înțelege adevărul decât alții Această judecată a unui mare filozof despre altul oferă o idee exactă a amplorii personalității lui Descartes, care este numit pe bună dreptate părintele filosofiei moderne Descartes a conturat într-adevăr o întorsătură radicală a gândirii criticând moștenirea tradițională culturală, filozofică și științifică, propunând noi principii, un nou tip de cunoaștere, concentrată nu pe ființă și Dumnezeu, ci pe om și pe principiul rațional René Descartes (numele latinizat este Cartesius) s-a născut la Lahe, în Touraine, la martie , anul în care a fost publicat Misterul cosmografic al lui Kepler Provenit dintr-o familie nobiliară (tatăl său, Joachim, este consilier al Parlamentului din Bretania), a fost trimis foarte devreme la Colegiul Iezuit din orașul La Flèche, în Anjou - una dintre cele mai cunoscute instituții de învățământ ale vremii - unde a primit o bună educaţie filozofică şi ştiinţifică conform cerinţelor existente la acea vreme: şase ani de studii în ştiinţe umaniste şi trei în matematică şi teologie Inspirată de ideile filozofiei scolastice, bazate pe lupta activă a Bisericii Catolice împotriva ereziei în continuă renaștere, această educație, deși nu s-a sfiit de la descoperirile științifice și de la studiul matematicii, a provocat nemulțumiri și proteste în sufletul lui Descartes A simțit rapid o discrepanță uriașă între mediul cultural din jurul său și noile tendințe științifice și filozofice, absența unei metodologii serioase care să controleze și să dirijeze căutarea adevărului Cursurile de filozofie, organizate în conformitate cu codificarea lui Suarez, au îndreptat mințile tinere către trecut, nesfârșitele dispute ale scolasticii, lăsând puțin timp pentru studiul problemelor moderne Reamintind acești ani, Descartes scrie în Discurs despre metodă: "A conversa cu oameni din alte epoci este ca a călători; bineînțeles, este bine să cunoaștem obiceiurile altor popoare pentru a le judeca mai bine pe ale noastre și a nu considera ridicol și nerezonabil tot ce este în contradicție cu obiceiurile noastre, așa cum fac cei care nu au văzut niciodată nimic; dar când un bărbat petrece prea mult timp călătorind, în cele din urmă devine străin în propria sa țară La fel, cei prea interesați de trecut, în cea mai mare parte, nu știu nimic despre prezent Deși Descartes critică filozofia, dedicându-se matematicii, la sfârșitul cursului rămâne Rene Descartes Mulțumit de aceste activități El scrie: "Mai mult mi-au plăcut disciplinele matematice din cauza acurateții și evidenței raționamentului, dar nu am găsit o aplicație utilă pentru ele; văzând că sunt folosite doar în arta mecanică, am fost surprins că nu s-a creat încă nimic mai înalt și mai important pe baze atât de solide și stabile Cât priveşte învăţătura teologiei, el se mărgineşte la observaţia: "După ce am învăţat că drumul spre cer este deschis în egală măsură oamenilor ignoranţi şi educaţi, şi că adevărurile descoperite pentru a ajunge acolo sunt dincolo de înţelegerea noastră, n-aş avea niciodată îndrăznesc să le îmbrățișez cu raționamentul meu slab" Așa că Descartes părăsește Colegiul din La Flèche, fără a avea idee în ce domeniu de cunoaștere și-ar putea aplica abilitățile După studii ulterioare la Universitatea din Poitiers, unde a obținut titlul de licență și licență în drept, nefiind hotărât asupra domeniului de interese științifice, decide să-și dedice viața unei cariere militare În , când a început războiul de treizeci de ani, Descartes s-a alăturat armatei lui Maurice de Nassau pentru a câștiga libertatea Olandei de la spanioli La Breda, a devenit prieten apropiat cu tânărul fizician și matematician Isaac Beckman, care l-a fascinat de fizică Fiind angajat în proiectul de "matematică generală", la Ulm, unde se afla cu armata ducelui Maximilian de Bavaria, între noiembrie și , Descartes a experimentat ceva ca o revelație intelectuală despre fundamentele "științei uimitoare" În semn de recunoștință pentru această "revelație", Descartes a promis că va face un pelerinaj la Sfânta Casă din Loreto În jurnalul său scrie despre o "descoperire uimitoare" pe care o va dezvolta mai târziu în Știința sănătății mintale ( ) și Reguli pentru direcția minții ( - ) Stabilindu-se în Olanda, o țară a toleranței și libertății, el, la sfatul părintelui Marin Mersenne, care era considerat "secretarul Europei învățate", și al cardinalului Pierre de Berulle, s-a apucat să scrie un tratat de metafizică Adevărat, el a întrerupt curând această lucrare, demarând un "Tratat de fizică", constând din două părți: prima este dedicată problemelor cosmologiei ("Lumea sau Tratat despre lumină"), iar a doua - problemelor de antropologie ("Tratat despre om") La iulie , scria din Deventer (Olanda) lui Mersenne că lucrarea despre tratatul despre lume și despre om era aproape finalizată ("Mă rămâne să o corectez și să o rescriu") și că speră să trimită i-o până la sfârșitul anului Dar, după ce a aflat despre condamnarea lui Galileo pentru susținerea ideilor lui Copernic, pe care Descartes le-a împărtășit și și-a exprimat opinia în Tratat, s-a grăbit Viața și arta Rene Descartes obiectivitatea autonomiei în raport cu scrie-i aceluiași Mersenne: "M-am hotărât aproape să-mi ard toate hârtiile, sau cel puțin să nu le arăt nimănui" Condamnarea lui Galileo i-a amintit de execuția pe rug a lui Giordano Bruno și de închisoarea lui Campanella Starea de depresie severă a tulburat liniștea sufletească, atât de necesară studiilor științifice După ce a depășit criza, Descartes a simțit nevoia urgentă de a aborda problema rațiunii și științei Dumnezeu atotputernic Acest gând a fost determinat de faptul că Papa Urban al III-lea a condamnat ideile lui Galileo ca fiind contrare Sfintelor Scripturi În - , combinând metafizica cu cercetarea științifică, a scris celebra sa lucrare Discursul despre metodă; această lucrare a servit drept introducere la trei lucrări științifice în care Descartes a rezumat rezultatele cercetărilor sale: Dioptrică, Meteora, Geometrie Spre deosebire de Galileo, care nu a lăsat un tratat special despre metodă, Descartes a considerat important să dovedească caracterul obiectiv al cunoașterii și să indice regulile care trebuie urmate pentru a atinge obiectivitatea Creat într-o atmosferă de controversă și conceput pentru a apăra noua știință, Discursul despre Metodă a devenit magna charta ("marea carta") a noii filosofii În același timp, a început aventura lui Descartes cu Helen Yan Au avut o fiică, Francina, pe care o iubea mult; dar a trăit doar până la vârsta de cinci ani Tristețea din cauza pierderii a lăsat o amprentă profundă în sufletul lui Descartes, dar lucrările sale științifice sunt încă stricte și clare A reluat lucrările la un Tratat de metafizică, dar acum sub formă de Meditații, scrise în latină și destinate cărturarilor Grădina Zoologică Rene Descartes Tema "slăbiciunii și fragilității naturii umane" indică faptul că sufletul său este plin de dor El i-a trimis lui Mersenne aceste "Reflecții asupra primei filosofii" pentru a le putea prezenta oamenilor de știință și a afla părerea lor despre ceea ce a fost scris (se cunosc comentariile lui Hobbes, Gassendi, Arno și Mersenne însuși) Meditațiile au fost publicate în forma lor finală împreună cu Răspunsurile lui Descartes în , titlul lor complet fiind Meditații despre prima filozofie, în care se demonstrează existența lui Dumnezeu și nemurirea sufletului Descartes a răspuns atacurilor teologului protestant Gisbert Voetius pe această temă cu "Epistola lui René Descartes către cel mai faimos soț Gisbert Voetius" (Epistola Renati Des Cartes ad celeberrium virum Gisbertum Voetium), în care a încercat să demonstreze pateticul eșec a conceptelor filozofice şi teologice ale adversarului său În ciuda controversei aprinse din jurul scrierilor sale despre metafizică și știință, Descartes a început să lucreze la Elementele de filozofie, o lucrare în patru părți de articole scurte, modelate pe manualele școlare ale vremii Această compilație și expunere sistematică a filozofiei și fizicii sale, cu accent deosebit pe relația dintre filozofie și știință, a fost publicată la Amsterdam și este dedicată Prințesei Elisabeta, fiica lui Frederic al V-lea al Palatinatului Obosit să se certe cu profesorii de la Universitatea din Leiden, care au interzis studiul lucrărilor sale, nedorind să se întoarcă în Franța din cauza haosului care domnea acolo, Descartes a acceptat în invitația reginei suedeze Christina și, după ce a dat manuscrisul din ultima sa lucrare, The Passions of the Soul, care urmează să fie tipărită, părăsește în cele din urmă Olanda, care și-a pierdut ospitalitatea În ciuda faptului că este foarte ocupat, Descartes menține o corespondență cu Prințesa Elisabeta Această corespondență este foarte importantă, deoarece clarifică multe locuri întunecate din doctrina sa filozofică și, în special, problema relației dintre suflet și corp, problema moralității și liberului arbitru Pentru curtea regală a Suediei, în cinstea sărbătoririi sfârșitului Războiului de Treizeci de Ani și a păcii din Westfalia, Descartes scrie eseul "Nașterea lumii" Dar șederea lui la curtea suedeză a fost de scurtă durată Regina Christina avea obiceiul să înceapă conversații la ora dimineața, fapt pentru care l-a obligat pe Descartes să se trezească la o oră devreme, în ciuda climei aspre și a sănătății nu foarte bune La februarie , după o altă conversație de dimineață, filozoful s-a îmbolnăvit de pneumonie și a murit o săptămână mai târziu Rămășițele sale au fost transportate în Franța în și sunt acum îngropate la Paris, în biserica Saint-Germain-des-Pres Experiența de accident cultural I După moartea lui Descartes, au fost publicate următoarele lucrări: Compendiu de muzică ( ), Tratat despre om ( ), Lumea sau Tratat despre lumină ( ), Scrisori ( - ), Reguli pentru minte orientată" ( ) și "Căutarea adevărului prin lumină naturală" ( ) Experimentează prăbușirea culturii Într-un pasaj autobiografic, în timp ce se recunoaște ca "elev al uneia dintre cele mai faimoase școli din Europa", Descartes și-a amintit de incertitudinea dureroasă pe care a simțit-o după terminarea cursului de studii Acestea sunt câteva dintre motivele nemulțumirii și confuziei sale Referitor la filozofie, repetându-l pe Cicero, scrie: "Este greu să-ți imaginezi ceva ciudat și incredibil, care să nu fi fost deja spus de unul dintre filozofi" Și deși filosofia este "creată de cele mai eminente minți care au existat vreodată", continuă Descartes în Discursul despre metodă, "nu există nimic incontestabil în ea, indiferent de ceea ce provoacă îndoială" Cât priveşte logica, pe care o reduce la silogistică tradiţională, Descartes este înclinat să-i dea o semnificaţie didactico-pedagogică "Nu am de gând să condamn", citim în Reguli, "acest mod de a filozofa și mecanismele posibilelor silogisme elaborate de scolastici, care sunt foarte potrivite pentru polemici, servesc pentru formarea și creșterea nivelului de cunoștințe ale copii în competiție, deși se pare că sunt nedeterminați" Recunoscând o anumită semnificație didactico-pedagogică a silogismelor, Descartes le neagă totuși puterea independentă și capacitatea euristică: "Omitem toate prescripțiile prin care dialecticienii, după părerea lor, controlează mintea umană neglijând într-un anumit sens considerație evidentă și distractivă a esenței în sine, este posibil, totuși, datorită formei de a trage niște concluzii definitive; căci deseori observăm că adevărul este adesea înlăturat, în timp ce cei care îl folosesc rămân liberi " Cu ajutorul lanțului tradițional de silogisme, "dialectienii nu pot obține rezultatul adevărat dacă nu l-au cunoscut deja de la început", prin urmare, "în urma unei astfel de acțiuni, ei înșiși nu învață nimic nou și, prin urmare, dialectica generală este complet inutilă pentru cel care tânjește să cunoască adevărul lucrurilor, se poate mulțumi doar cu faptul că uneori Rene Descartes expune altora într-o formă mai ușoară ceea ce este deja cunoscut și, prin urmare, ar trebui atribuit nu filozofiei, ci retoricii Astfel, logica tradițională, în cel mai bun caz, ajută la prezentarea adevărului, dar nu la câștigarea acestuia Confirmând aprecierea dată în tinerețe, Descartes scrie ceva asemănător în Discursul său asupra metodei: "Silogismele și majoritatea celorlalte reguli servesc mai degrabă pentru a explica altora ceea ce știm, sau, ca arta lui Lull, învață cum să vorbim fără să te gândești la ceea ce nu știi, în loc să știi; și deși logica conține multe lucruri adevărate și utile, conține și la fel de multe dăunătoare și eronate, ceea ce este la fel de greu de separat ca extragerea Dianei sau Minervei dintr-o bucată de marmură aproape neprelucrată Deci, dacă evaluarea filozofiei tradiționale este dură, atunci judecata logicii este sincer dură În perioada apariției și dezvoltării unor noi direcții științifice cu un nou orizont filosofic, Descartes constată absența unei metode prin care să se poată realiza sistematizarea Admirând rigoarea cunoștințelor matematice, Descartes critică în același timp aritmetica și geometria tradițională pentru faptul că procedurile lor liniare nu sunt cimentate de o metodologie clară Rigoarea și conexiunea tranzițiilor nu indică prezența unei metode riguroase în aritmetică și geometrie Dacă în fața unor noi probleme ne aflăm neînarmați și incapabili să le rezolvăm, atunci motivul trebuie căutat în absența conducerii necesare Referitor la geometrie și algebră, el notează că ele "se corelează cu cele mai abstracte chestiuni, aparent inutile": geometria - "pentru că este legată de luarea în considerare a cifrelor", aritmetica - "întunecată și de neînțeles", "încurcă spiritul" El își propune să creeze o "matematică generală", adică o știință care să includă numere și cifre, care să poată servi drept model pentru orice tip de cunoaștere El refuză să accepte matematica tradițională ca model de cunoaștere, deoarece îi lipsește o singură metodă Pentru a crea o bază teoretică pentru un astfel de model, trebuie arătat că diferențele dintre aritmetică și geometrie sunt nesemnificative: ambele sunt inspirate, deși implicit, din aceeași metodă În acest scop, el traduce problemele geometrice în cele algebrice, arătând omogenitatea lor esențială Cu ajutorul geometriei analitice, despre care vom discuta mai târziu, Descartes clarifică principiile și procedurile matematice Din scrisoarea sa către Prințesa Elisabeta a Palatinatului Experiența Crash Cultural Se vede clar că tocmai acesta a fost scopul pe care și l-a propus: "Datorită acestui lucru, văd mai clar tot ceea ce fac" Și după ce a explicat de ce nu vrea să intre în detalii, adaugă: "Sper că nepoții noștri îmi vor fi recunoscători nu numai pentru ceea ce am explicat, ci și pentru ceea ce am omis de bunăvoie pentru a le oferi plăcerea de a o face ei înșiși aceste descoperiri În contextul ascensiunii științei matematice este de înțeles pasajul din Discursul despre metodă, unde Descartes susține că dorește să realizeze în noua metodă științifică claritatea și rigoarea inerente operațiilor geometrice: "Aceste lanțuri lungi de raționament, simple și ușor, pe care geometrii o folosesc de obicei atunci când caută cele mai dificile probleme, mi-a permis să înțeleg că toate lucrurile pe care o persoană le poate cunoaște sunt în aceeași secvență și, dacă nu numai, să observ această secvență și, de asemenea, să nu recunosc drept adevărate lucruri care nu sunt și nu va fi nimic atât de departe care să nu poată fi atins și atât de ascuns încât să nu poată fi dezvăluit Vechea metafizică și vechea știință vor fi înlocuite cu o nouă metodă și vor fi începutul unei noi cunoștințe În spatele prăbușirii conceptelor antice sub asaltul noilor aplicații filosofice, s-au identificat atât credința în om, cât și puterea minții, cât și îndoielile cu privire la alegere: ce cale să alegeți pentru a rezolva sarcinile stabilite? Scepticismul coroziv nu poate fi contracarat decât de o minte fundamentată metafizic, capabilă să susțină căutarea adevărului, o metodă universală și fructuoasă Deci, nu vorbim despre cutare sau cutare domeniu de cunoaștere, ci despre fundamentele cunoașterii Prin urmare, deși Descartes îl admiră pe Galileo, el îl critică în același timp: Galileo nu a oferit o metodă care să permită pătrunderea până la rădăcinile filozofiei și științei Când i s-a cerut să evalueze scrierile lui Galileo, Descartes a răspuns după cum urmează: "Voi începe cu observații asupra cărții lui Galileo Constat că, per ansamblu, a obținut mult mai mult succes în filozofie decât restul, căci el, pe cât posibil, s-a eliberat de erorile școlii și a încercat să investigheze problemele fizicii recurgând la metode matematice În asta sunt absolut de acord cu el și cred că nu există altă cale de a descoperi adevărul Însă mi se pare că degeaba face digresiuni constante, fără să se oprească asupra fiecăreia dintre probleme pentru a o explica în mod exhaustiv Aceasta arată că nu a studiat problemele în mod sistematic, mergând la cauzele fundamentale, ci a căutat doar explicații pentru anumite Rene Descartes efecte parțiale, astfel încât construcția sa este lipsită de orice fundație Tocmai pe fundație își concentrează atenția Descartes, deoarece de asta depind dimensiunea și rezistența clădirii pe care urma să o construiască pentru a o înlocui pe cea tradițională dărăpănată Descartes nu separă filosofia de știință Sunt necesare principii noi și nu contează dacă sunt apoi mai structurate într-o direcție și mai puțin în cealaltă Vorbim despre principii care ar putea asigura construirea unei noi case a științei Despre intenția sa de a lucra la un nou proiect teoretic, Descartes îi scrie abatelui Claude Picot, traducătorul Principia Philosophy: "Toată filosofia poate fi comparată cu un copac, ale cărui rădăcini sunt metafizica, trunchiul este fizica, iar ramurile din acest trunchi cresc toate celelalte științe, care se reduc la trei principale: medicină, mecanică și etică - mă refer la cea mai înaltă și mai perfectă etică, care, supusă integrității cunoașterii, este cel mai înalt nivel de înțelepciune Și la fel cum fructele nu sunt culese nici din rădăcini, nici din trunchi, ci doar din ramuri, tot astfel principala utilitate a filozofiei depinde de acele părți ale ei, a căror înțelegere este posibilă doar în ultimul loc Este important ca Descartes să ajungă la rădăcini pentru ca mai târziu să poată fi recoltate fructe coapte, pentru care metoda va servi Reglați metoda Descartes vrea să ofere, așa cum scrie el însuși în Rules for the Guidance of the Mind, "reguli clare și ușoare care să nu permită celui care le va folosi să ia falsul drept adevărat și, evitând eforturi mentale zadarnice, să crească treptat gradul de cunoaștere, îl va conduce la adevărata cunoaștere a tot ceea ce este capabil să înțeleagă Totuși, dacă aici el enumeră de reguli, atunci în Discursul despre Metodă le reduce numărul la patru; motivul acestei reduceri este numit chiar de Descartes: "Deoarece un număr mare de legi servesc adesea doar ca pretext pentru ignorarea și încălcarea lor, cu cât un popor are mai puține legi, cu atât este mai bine guvernat, cu condiția ca aceste legi să fie respectate cu strictețe ; și m-am gândit că, în loc de multe legi ale logicii, îmi sunt suficiente următoarele patru - cu condiția ca acestea să fie respectate cu strictețe și cu strictețe, fără nicio excepție Reglați metoda Prima regulă este regula dovezii, pe care Descartes o formulează astfel: "Nu lua niciodată nimic pe credință, de care evident nu ești sigur; cu alte cuvinte, evitați cu grijă graba și prejudecățile și includeți în judecățile voastre numai ceea ce mi se pare atât de clar și distinct în minte încât nu poate în niciun fel să dea naștere la îndoială Aceasta nu este doar o regulă, ci un principiu normativ fundamental, tocmai pentru că totul ar trebui redus la claritate și distincție, ceea ce este dovezile A vorbi despre idei clare și distincte și a vorbi despre idei evidente sunt unul și același lucru Dar care este acțiunea mentală prin care se obține dovezile? Această acțiune intuitivă sau intuiție, pe care Descartes o definește în Reguli , nu este "o credință în evidența subțire a sentimentelor umane și nu o judecată înșelătoare a unei imaginații dezordonate, ci un concept solid al unei minți clare și atente, generată numai prin lumina naturală a raţiunii şi datorită simplităţii ei mai sigură decât deducţia însăşi Deci, vorbim de o acțiune care se servește atât ca bază, cât și ca confirmare, pentru că nu se bazează pe altceva decât pe transparența reciprocă a acțiunii intuitive Vorbim despre o idee clară și distinctă, reflectând "lumina pură a rațiunii", neconcordantă încă cu alte idei, dar văzută de la sine, dată intuitiv și nedemonstrată Este vorba despre ideea prezentă în minte și mintea deschisă ideii fără nicio mediere Obținerea acestei transparențe reciproce este scopul celorlalte trei reguli A doua regulă: "Împărțiți fiecare problemă aleasă pentru studiu în cât mai multe părți posibil și necesare pentru cea mai bună soluție " Aceasta este o apărare a metodei analitice, care singură poate duce la dovezi, căci, împărțind complexul în simplu, scoate ambiguitățile cu lumina rațiunii Dacă certitudinea necesită dovezi, iar dovezile necesită intuiție, atunci simplitatea este necesară pentru intuiție, realizabilă prin împărțirea complexului "în părți elementare până la limitele posibilului" În "Regulile " Descartes precizează: "Numim simplu doar acel lucru, a cărui cunoaștere este atât de clară și distinctă încât mintea nu le poate împărți într-un număr mai mare de părți" Marile cuceriri se realizează treptat, pas cu pas, pas cu pas Nu este loc pentru generalizări pretențioase aici; și dacă orice dificultate este cauzată de amestecarea adevărului cu falsul, atunci cursul analitic al gândirii ar trebui să contribuie la eliberarea adevărului de zgurele minciunii Rene Descartes Descompunerea complexului în simplu nu este suficientă, deoarece dă suma elementelor separate, dar nu o legătură puternică care creează un întreg complex și viu din ele Așadar, analizei trebuie urmată de sinteză, scopul celei de-a treia reguli, pe care Descartes o definește încă în același Discurs asupra metodei astfel: - încetul cu încetul, câte treptat, până la cunoașterea celor mai complexe, permițând existența celor mai complexe ordine chiar și între cele care în cursul firesc al lucrurilor nu se preced unele pe altele Așadar, este necesară reunirea elementelor în care trăiește o realitate complexă Aceasta se referă la o sinteză care trebuie să plece de la elemente absolute (absolutus), independente de altele, îndreptându-se către elemente relative și dependente, deschizând calea unui lanț de argumente care luminează conexiuni complexe Aceasta se referă la restabilirea ordinii prin construirea unui lanț de raționament de la simplu la complex, nu fără legătură cu realitatea Chiar dacă această ordine nu ar exista, ea ar trebui acceptată sub forma unei ipoteze cele mai potrivite pentru interpretarea și exprimarea realității Fără dovezi, nu ar exista intuiție, iar trecerea de la simplu la complex este necesară pentru actul deducției Care este importanța sintezei? "Poate părea că nu iese nimic esențial nou din această dublă lucrare, dacă în final obținem același obiect cu care am început Dar în realitate nu mai este același lucru Complexul reconstruit a devenit transparent sub raza reflectorului gândirii Primul este faptul brut, al doilea este cunoașterea modului în care este făcut; între cei doi este rațiunea-mediator" (De Ruggiero) Și, în sfârșit, pentru a evita graba, mama tuturor greșelilor, etapele individuale ale muncii ar trebui controlate Prin urmare, Descartes concluzionează spunând: "Ultima regulă este să faci liste peste tot atât de complete și recenzii atât de cuprinzătoare încât să poți fi sigur că nimic nu este omis " Deci, lista și revizuirea: primul controlează caracterul complet al analizei, al doilea controlează corectitudinea sintezei Despre această precauție necesară împotriva oricărei superficialități citim în "Reguli": "Ar trebui să fie o mișcare constantă neîntreruptă a gândirii să cercetăm tot ce ține de scopul nostru, acoperind-o cu o listă destul de ordonată" Regulile sunt simple, subliniind nevoia de deplină conștientizare a etapelor în care se destramă orice investigație riguroasă Îndoiala ca metodă Ele sunt un model de cunoaștere tocmai pentru că claritatea și distincția protejează împotriva posibilelor erori sau generalizări pripite În acest scop, atât în rezolvarea problemelor complexe, cât și în elucidarea fenomenelor de neînțeles, trebuie evidențiate elemente simple, mai departe indivizibile, pentru a le ilumina apoi pe deplin cu raza rațiunii Deci, pentru a merge înainte fără greșeli, este necesar să se repete în orice studiu procesul de simplificare și cuplare strictă a pieselor - operații tipice geometriei Ce oferă un astfel de model? În primul rând, și într-o formă generală, respingerea tuturor conceptelor aproximative sau imperfecte, fantastice sau numai adevărate care scapă acestei operațiuni simplificatoare necesare Simplitatea, potrivit lui Descartes, nu este universalul filosofiei tradiționale, la fel cum intuiția nu este o abstractizare Universalul și abstractul, cele două puncte principale ale filozofiei aristotelico-scolastice, sunt înlocuite de elemente simple și intuiție "A fi ghidat de matematică", notează Del Noce, "a însemnat pentru Descartes să înlocuiască complexul cu simplul A cunoaște ceva înseamnă a-l diseca în elemente simple, făcându-l un obiect al intuiției directe, apoi a reconecta cu ajutorul conexiunilor revelate direct intuitiv (meditația metafizică este subordonată matematicismului în măsura în care este subordonată metodei) de descompunere) Îndoiala ca metodă După ce au stabilit regulile metodei, este necesar să le confirmăm sau, mai precis, să le dezvăluim universalitatea și rodnicia Este adevărat că matematica respectă întotdeauna aceste reguli Dar cine ne-a autorizat să le diseminăm, făcându-le un model de cunoaștere universală? Care sunt bazele lor? Există un adevăr non-matematic care reflectă semnele dovezilor și distincției și care, nefiind îndoieli, ar putea confirma aceste reguli și să fie acceptat ca sursă a tuturor celorlalte adevăruri posibile? În căutarea răspunsurilor la întrebări, Descartes își aplică regulile cunoștințelor tradiționale pentru a verifica dacă acestea conține adevăruri atât de clare și evidente încât să scape de orice îndoială Dacă răspunsul este negativ, în sensul că aceste reguli nu pot fi folosite pentru a obține un adevăr de încredere, care are semne de claritate și distincție, atunci această cunoaștere va trebui să fie recunoscută ca inutilă Rene Descartes Dacă, dimpotrivă, aplicarea acestor reguli ne va conduce la un adevăr de netăgăduit, atunci el ar trebui recunoscut ca bază a cunoașterii În acest caz, este necesar să se respecte condiția: nu se poate accepta ca adevărată nicio afirmație cu un amestec de îndoială, unde este posibilă indecizia Evident, scrie Descartes în Meditațiile metafizice, "nu este necesar să se dovedească falsitatea a tot ceea ce s-a formulat în grabă în afara regulilor - nu va avea niciodată un sfârșit" Este suficient să studiem fundamentele pe care se bazează cunoștințele tradiționale Dacă fundațiile se prăbușesc, atunci consecințele nu vor fi valabile În primul rând, observăm că o bună parte din cunoștințele tradiționale se bazează pe experiența senzorială Dar cum poate fi de încredere și de necontestat cunoștințele care provine din simțuri, dacă este adevărat că acestea din urmă sunt înșelătoare? "Deoarece simțurile", argumentează Descartes în Discursul despre metodă, "uneori ne înșală, m-am îndrăznit să sugerez că nimic nu este ceea ce pare simțurilor noastre " În plus, dacă majoritatea cunoștințelor tradiționale se bazează pe simțuri, este acea parte bazată pe minte și pe capacitatea ei de a raționa lipsită de importanță? Acest principiu pare neclar și nesigur "Există ceva eronat în astfel de paralogisme și am respins ca false toate dovezile pe care le-am considerat la început ca fiind convingătoare" În fine, există cunoștințe matematice, care par de necontestat, deoarece sunt valabile atât în timpul stării de veghe, cât și în timpul somnului Că + = este adevărat în toate circumstanțele și condițiile Totuși, cine îmi va interzice să cred că există un "duh rău, viclean și înșelător", care, batjocorindu-mă, mă face să recunosc lucruri evidente care nu sunt? Și aici îndoiala este hipertrofiată, extinzându-se la acele zone care se presupune că erau dincolo de orice suspiciune Ce se întâmplă dacă toate cunoștințele matematice ar fi o farsă grandioasă bazată pe echivoc, un joc de cuvinte? La urma urmei, pot presupune că nu este un Dumnezeu drept cel care deține o sursă suverană de adevăr, ci un geniu rău, pe cât de viclean și înșelător, pe atât de puternic, pentru a mă înșela, a inventat toată această industrie a minciunilor Nu există suport, casa se prăbușește, pentru că fundația este subminată Nimic nu poate rezista puterii corozive a îndoielii "Este posibil ca tot ceea ce văd - citim în Meditațiile metafizice - să fie fals; Îmi dau seama clar că din ceea ce îmi prezintă memoria mea plină de minciuni, nu are nimic semnificativ; gândește corpul, figura, Cogito ergo sum extensia, mișcarea și locul nu sunt decât imaginația spiritului meu Ce poate fi considerat adevărat? Poate nimic, dacă nu există nimic cert pe lume? Îndoiala este metodică, pentru că este o etapă obligatorie, deși temporară, pe calea adevărului "Nu îi imit pe sceptici", elaborează Descartes, "care se îndoiesc de dragul de a se îndoi, cei care se bucură de nehotărârea lor; dimpotrivă, toată ființa mea se străduiește să simtă încredere și sunt gata să bat cu lopata pământul și nisipul pentru a ajunge la fundul unde este silexul și unde este lutul Negarea este înlocuită aici de afirmare, îndoiala de certitudine Descartes aruncă fermentul îndoielii în mlaștina stagnantă a conștiinței tradiționale Să producem noi cunoștințe sau să ne limităm la repetarea formulelor goale sau la mestecat pe ceea ce alții au rezolvat deja - aceasta este dilema Cum să eviți mușcăturile de îndoială, dacă nu-ți cunoști propria natură, conștiința, cerințele logicii? Este imposibil să folosești îndoiala dacă nu vezi o rază slabă de lumină care străbate întunericul pentru a ajunge la sursa unde gândul este liber Gandesc, deci exist După ce am pus totul la îndoială, "imediat după aceea am afirmat", continuă Descartes în Discursul despre metodă, "că, deși totul este presupus fals, este necesar ca eu însumi, care cred așa, să fiu ceva Și, observând că adevărul "Gândesc, deci sunt" este atât de puternic și de durabil, încât toate cele mai extravagante ipoteze ale scepticilor nu l-au putut zgudui, am decis că pot să-l accept, fără chinuit de îndoieli, ca principiu de bază al filozofia pe care o căutam" Dar această certitudine - nu poate fi subminată de un spirit rău? În Meditațiile metafizice, Descartes scrie: "Există o anumită putere, nu știu ce, dar insidioasă și sofisticată, folosind totul pentru a mă înșela Dar dacă ea mă înșală, nu există nicio îndoială că exist; las-o să mă înşele cât vrea ea - nu mă poate transforma niciodată în nimic atâta timp cât cred eu Prin urmare, având în vedere și studiat totul cu mare atenție, este necesar să tragem concluzia că propoziția "Eu sunt, Eu exist" este absolut adevărată ori de câte ori o pronunț, iar spiritul meu o confirmă Deci, ce ar trebui noi, pornind de la însăși dovezile adevărului, să admitem ca fără îndoială? "În momentul în care noi Rene Descartes respingem tot ceea ce ne putem îndoi nu putem presupune în mod egal că noi înșine, care ne îndoim de adevărul tuturor acestor lucruri, nu existăm: într-adevăr, refuzul de a recunoaște acest lucru nu ne poate împiedica, în ciuda tuturor extravaganței unor astfel de lucruri o presupunere de a crede că concluzia "Gândesc, deci sunt" este adevărată, iar acesta este primul și cel mai de încredere lucru cu care se confruntă gândirea organizată Dar ce înțelege Descartes prin "gând"? În Răspunsurile sale, el afirmă: "Prin termenul "gând" înțeleg tot ceea ce ne face rezonabili; acestea sunt toate operațiunile voinței, rațiunii, imaginației și simțurilor Și aș adăuga "imediat" pentru a exclude toate derivatele; astfel, de exemplu, o mișcare conștientă are un gând ca punct de plecare, dar nu este ea însăși un gând Astfel, în fața noastră se află adevărul fără nicio mediere Transparența "Eului" față de sine, și astfel gândită în acțiune, fugind de orice îndoială, indică de ce claritatea este regula de bază a cunoașterii și de ce intuiția este fundamentală Ființa mea este dezvăluită "eu-ului" meu fără nicio tranziție argumentativă Deși figura "Gândesc, deci sunt" este formulată ca un silogism, aceasta nu este o judecată, ci o intuiție pură "Tot ceea ce gândește există; Cred că; prin urmare, eu exist " Pur și simplu ca rezultat al unui act intuitiv, îmi percep existența așa cum este înțeleasă Descartes, încercând să determine natura existenței în sine, susține că este res cogitans (un lucru gânditor), o realitate gânditoare, unde nu există zgârieturi sau crăpături între gândire și existență Substanța gânditoare este gândirea în acțiune, iar gândirea în acțiune este realitatea gândirii Astfel Descartes ajunge la faptul incontestabil că omul este o realitate gânditoare Aplicarea regulilor de metodă a condus la descoperirea adevărului, care, la rândul său, confirmă validitatea acestor reguli, întrucât este de prisos să se demonstreze că, pentru a gândi, trebuie să existe "Am decis că putem lua ca bază regula: tot ceea ce este perceput clar și distinct este în același timp adevărat" Și totuși, claritatea și distincția ca reguli ale metodei de cercetare - pe ce se bazează ele? Poate despre ființă, finit sau infinit? Pe principiile generale ale logicii, în același timp pe principiul ontologic al necontradicției sau pe principiul identității, ca și filosofia tradițională? Nu Aceste reguli își datorează certitudinea "Eului" nostru ca realitate gânditoare Deci cred că am De acum înainte, subiectul cunoașterii va trebui nu numai să-și fundamenteze metafizic cuceririle, ci și să caute claritatea și distincția, tipice primului adevăr revelat minții noastre Așa cum existența noastră ca res cogitans este acceptată fără îndoială doar pe baza clarității conștiinței de sine, tot așa orice alt adevăr va fi acceptat dacă prezintă aceste semne Pentru a ajunge la ele, trebuie să urmezi calea analizei, sintezei și controlului; și este important ca ceea ce este construit pe această fundație să nu fie niciodată pus la îndoială Filosofia nu mai este o știință a ființei, ea devine, în primul rând, epistemologie Considerată în această perspectivă, filosofia lui Descartes va căpăta claritate și claritate în oricare dintre judecățile sale, nemaiavând nevoie de niciun alt sprijin sau alte garanții Așa cum determinarea existenței mele ca res cogitans are nevoie doar de claritate și distincție, tot așa orice alt adevăr nu are nevoie de altă garanție decât claritate și distincție, fie imediată (intuiție), fie derivată (deducție) Deci, subiectul, mintea, conștiința devin bancul de testare al noilor cunoștințe, filozofice și științifice Orice tip de cercetare ar trebui să se străduiască pentru claritate și distincție maximă, după care nu va avea nevoie de alte confirmări Omul este astfel constituit încât admite numai adevăruri care îndeplinesc aceste cerințe Suntem prezenți la umanizarea radicală a cunoștințelor atașate sursei originare În toate domeniile cunoaşterii, omul trebuie să urmeze calea deducţiilor din principii clare, distincte şi evidente Acolo unde aceste principii nu sunt disponibile, este necesar să le asumăm - în numele ordinii atât în minte, cât și în realitate - crezând în raționalitatea realului, uneori ascunsă în spatele elementelor secundare sau a suprapunerilor subiective proiectate acritic dincolo de noi Această deplasare a axei căutării de la problemele ființei la planul gândirii poate fi explicată printr-o comparație cu Augustin, primul teoretician al cogito-ului Într-o polemică cu scepticii, Augustin a formulat principiul si /ailor sum - "dacă greșesc, exist" Îndoiala este o formă de gândire, ceea ce înseamnă că este de neconceput în afara ființei, deci ființa este activată de îndoială Augustin a apărat primatul fundamental al ființei și, prin urmare, al lui Dumnezeu, care este mai aproape de noi decât suntem noi înșine Descartes, în schimb, folosește expresia "Gândesc, deci sunt" pentru a sublinia cerințele gândirii umane, adică claritatea și distincția la care ar trebui să tindă alte tipuri de cunoștințe În timp ce Augustin în ultimă analiză vine la Dumnezeu, cogito Rene Descartes Descartes descoperă omul și cerințele rațiunii cu cuceririle sale intelectuale În timp ce cogito-ul lui Augustin liniștește, transfigurând totul în Dumnezeu, cogito-ul lui Descartes problematizează orice altceva, în sensul că, după dobândirea adevărului propriei existențe, trebuie să se îndrepte spre cucerirea unei alte realități decât "eu-ul nostru", străduindu-se constant la claritate și distincția Astfel, Descartes, prin regulile metodei, obține prima determinare a cogito-ului Cu toate acestea, această certitudine nu este doar unul dintre multele adevăruri Este un adevăr care, atunci când este înțeles, formează regulile în sine, pentru că dezvăluie natura conștiinței umane ca res cogitans transparent pentru sine Orice alt adevăr va fi acceptat numai în măsura în care este echivalat și se apropie de această dovadă de sine ultimă Fascinat la început de claritatea și evidența matematicii, Descartes subliniază acum că științele matematice sunt doar un sector periferic al cunoașterii, bazat pe o metodă care are aplicație universală De acum înainte, orice cunoaștere își va găsi sprijin în această metodă, nu pentru că este justificată matematic, ci pentru că metoda justifică matematica, ca orice altă știință Purtătorul metodei este bona mens - rațiunea umană, sau acel bun simț pe care îl au toți oamenii, ceva, după Descartes, cel mai bine răspândit în lume Ce este acest bun simț? "Abilitatea de a evalua corect și de a distinge adevăratul de fals este tocmai ceea ce se numește bunul simț sau rațiune, care este în mod natural la fel de inerent tuturor " Unitatea oamenilor se manifestă într-o minte bine direcționată, sănătoasă și în curs de dezvoltare Despre acest lucru scrie Descartes în eseul său de tineret "Reguli pentru îndrumarea minții": "Toate diversele științe nu sunt altceva decât înțelepciunea umană, care rămâne mereu aceeași, deși este aplicată unor obiecte diferite, așa cum lumina soarelui nu se schimbă , deși luminează diferite subiecte Dar mai multă atenție decât obiectele iluminate - științe individuale - merită rațiunea solară, îndreptată în sus, susținută de logică și forțând respectarea cerințelor sale Unitatea științei mărturisește unitatea rațiunii, iar unitatea gândirii unitatea metodei Dacă mintea este res cogitans, supraviețuind în forja îndoielii totale, atunci geniul malefic și înșelăciunea simțurilor sunt neputincioase, iar claritatea și distincția vor rămâne postulatele de necontestat ale noii cunoștințe Existența și rolul lui Dumnezeu Existența și rolul lui Dumnezeu Prima certitudine este conștientizarea de sine ca ființă gânditoare Dar regulile metodei chiar deschid lumea, promovează cunoașterea? Este lumea deschisă la aceste reguli? Este conștiința capabilă să accepte altceva care nu este identic cu ea? "Eu" ca ființă gânditoare este plin de multe idei care sunt supuse unei selecții semnificative Dacă cogito este primul adevăr evident de la sine, atunci ce alte idei ar putea fi la fel de evidente? Poate fi reconstruit edificiul științei cu idei la fel de clare și precise precum cogito? Și apoi: întrucât Descartes considera conștiința drept bază, cum se poate depăși ea și confirma existența lumii exterioare? Ideile văzute nu ca esențe sau arhetipuri ale realului, ci ca prezență reală a conștiinței - au ele un caracter obiectiv? Dacă, ca forme de gândire, ele sunt dincolo de orice îndoială, deoarece reprezentările de moment sunt adevărate, atunci reprezintă ele realitatea obiectivă sau sunt pură imaginație? Înainte de a răspunde la întrebări, trebuie amintit că Descartes distinge între trei feluri de idei: idei înnăscute, pe care le regăsesc în mine, alături de conștiința mea; idei dobândite care îmi vin din afară și mă îndreaptă către lucruri cu totul diferite de mine; și am creat idei construite de mine Dacă le aruncăm pe acestea din urmă, din cauza arbitrarului și himerei lor, atunci întrebarea se referă la obiectivitatea ideilor înnăscute și dobândite Deși cele trei clase de idei nu diferă din punct de vedere al realității lor subiective, toate sunt acte mentale despre care am o idee imediată, dar conținutul lor este diferit Într-adevăr, dacă ideile create sau derivate nu prezintă nicio problemă, atunci ideile dobândite care mă trimit către lumea exterioară sunt obiective? Sunt sigur, chiar și în fața îndoielii universale, de existența mea și de cunoaștere Dar unde este certitudinea că conștiința rămâne activă chiar și atunci când rezultatele trec de la dăruirea reală la tărâmul memoriei? Este memoria capabilă să le păstreze intacte, cu aceeași claritate și distincție? Rațiunea se îndreaptă, citim în Meditațiile metafizice, la ideea înnăscută a lui Dumnezeu, "substanța infinită, eternă, neschimbătoare, independentă, atotștiutoare care mi-a dat naștere pe mine și pe toate Rene Descartes schee Este pur subiectiv sau ar trebui considerat subiectiv și obiectiv în același timp? Problema existenței lui Dumnezeu nu se ridică din lumea exterioară, ci în om, sau mai degrabă în mintea lui Referitor la ideea lui Dumnezeu, Descartes spune: "Acest lucru este evident de lumina naturală și este real atât în virtutea cauzei eficiente, cât și în virtutea efectului: de unde își poate trage efectul realitatea dacă nu în propria sa cauză? " Evident, autorul ideii care este prezent în mine nu sunt eu însumi, imperfect și finit, și nicio altă ființă, de asemenea limitată O idee care este în mine, dar nu produsă de mine, nu poate avea ca creator decât o ființă infinită, și acesta este Dumnezeu Ideea înnăscută a lui Dumnezeu este legată de un alt argument care îl susține pe primul Dacă ideea unei ființe infinite prezente în mine ar fi a mea, n-aș fi atunci o creatură perfectă și fără limite? Dar imperfecțiunea iese din îndoială și din dorința niciodată satisfăcută de fericire și perfecțiune Cine îl respinge pe Dumnezeu Creatorul se consideră creator Așa formulează Descartes a treia dovadă, cunoscută sub numele de cea ontologică Existența este o parte integrantă a ființei, prin urmare este imposibil să recunoaștem ideea (ființa) lui Dumnezeu fără a admite existența Lui, la fel cum este imposibil să acceptăm ideea unui triunghi fără să ne gândim că suma tuturor unghiurilor sale interne este egal cu suma a două unghiuri drepte sau cum este imposibil să percepi ideea unui munte fără vale Dar la fel cum din faptul că "muntele și valea, fie că există sau nu, nu pot fi separate unul de altul, tot așa și din faptul că nu pot concepe pe Dumnezeu în afara existenței, rezultă că existența este inseparabilă de El și, prin urmare, El există De fapt" Aceasta este dovada ontologică a lui Anselm, pe care Descartes o reproduce "Ideea lui Dumnezeu este ca ștampila unui maestru pe lucrarea sa și nu este nevoie ca acest semn să fie ceva separat de lucrarea în sine " Așadar, analizând conștiința, Descartes se îndreaptă către o idee care nu ne aparține, ci ne pătrunde în întregime, întrucât sigiliul unui maestru reprezintă creația sa Dacă este adevărat că Dumnezeu este extrem de perfect, nu ar trebui să credem atunci în posibilitățile omului, creația Sa? Dar teza dependenței omului de Dumnezeu nu îl conduce pe Descartes la concluziile metafizicii și teologiei tradiționale, adică la primatul Existența și rolul lui Dumnezeu Dumnezeu și valoarea normativă a maximelor Sfintei Scripturi Ideea lui Dumnezeu în noi, ca sigiliu a maestrului asupra creației sale, este folosită pentru a proteja pozitivitatea realității umane și posibilitățile cognitive, iar în ceea ce privește lumea, imuabilitatea legilor sale, Dumnezeu, care este extrem de perfect, nu poate înșela Dumnezeu, în numele căruia au încercat să blocheze răspândirea gândirii științifice, acționează acum ca garant al adevărului Îndoiala este învinsă, căci Însuși Dumnezeu Creatorul împiedică creația Sa să poarte principiul distructiv Ateul se îndoiește de posibilitățile cognitive pentru că nu recunosc că ele sunt creația lui Dumnezeu, bunătatea supremă și adevărul Astfel, problema fundamentării metodei de cercetare este în cele din urmă rezolvată, deoarece dovezile, admise pe cale ipotetică, se dovedesc a fi confirmate de prima certitudine, cogito, iar cea din urmă, împreună cu posibilitățile cognitive, este fixată de prezența Dumnezeu, care îi garantează obiectivitatea Pe lângă aceasta, Dumnezeu garantează și toate adevărurile, clare și distincte, pe care omul este capabil să le cuprindă Acestea sunt adevăruri eterne, care, exprimând esența diferitelor zone ale realității, formează coloana vertebrală a noilor cunoștințe Dumnezeu este Creatorul Absolut și, prin urmare, este responsabil și pentru acele idei și adevăruri în lumina cărora El a creat lumea "Întrebi", ia scris Descartes lui Mersenne la mai , "ce l-a obligat pe Dumnezeu să creeze aceste adevăruri; și spun, El era liber să facă egale toate liniile întinse de la centru până la circumferință, așa cum era liber să nu creeze lumea Și este adevărat că aceste adevăruri nu sunt mai legate de ființa Lui decât de creaturile Sale Atunci de ce adevărurile sunt numite eterne? Pentru că Dumnezeu nu se schimbă Astfel, voluntarismul, care se întoarce la Scotus, ideea de contingență radicală a lumii și de aici imposibilitatea cunoașterii universale - toate acestea sunt interpretate de Descartes în spiritul imuabilității anumitor adevăruri care garantează obiectivitatea Mai mult, întrucât aceste adevăruri, întâmplătoare și în același timp eterne, nu participă la existența lui Dumnezeu, nimeni nu poate, pe baza cunoașterii acestor adevăruri, să cunoască planurile de neînțeles ale lui Dumnezeu Omul știe fără nicio pretenție de competiție cu Dumnezeu Sentimentul completității gândirii și, în același timp, sentimentul obiectivității sale sunt protejate în mod egal O persoană are o minte umană, nu divină, dar are garanții ale activității sale de la Dumnezeu Dar dacă este adevărat că Dumnezeu este adevărat și nu înșală, atunci de ce greșește omul? Care este, deci, originea Rene Descartes greșeli? Desigur, eroarea ar trebui atribuită nu lui Dumnezeu, ci omului, deoarece el nu păstrează întotdeauna claritatea și distincția Capacitățile umane sunt funcționale; punându-le în valoare, nu trebuie să înlocuiască ideile clare și distincte cu unele aproximative și confuze Eroarea este prezentă și în judecată; pentru Descartes, spre deosebire de Kant, a gândi nu înseamnă a judeca Judecata implică atât intelectul, cât și voința Intelectul, care produce idei clare și distincte, nu greșește Eroarea vine din presiunea voinței asupra minții "Dacă mă abțin să judec un lucru când nu îl înțeleg clar și distinct, atunci evident că folosesc cel mai bine judecata mea și nu mă înșel, dar dacă mă mărginesc să-l neg sau să-l afirm, în acest caz o fac să nu-mi folosesc liberul meu arbitru în mod corespunzător; și dacă afirm ceea ce nu este adevărat, atunci este clar că sunt înșelat pentru că lumina naturală învață că perspicacitatea intelectuală trebuie întotdeauna să preceadă decizia volitivă În această utilizare greșită a liberului arbitru constă necugetarea care dă formă erorii Cu dreptate, F Alquie comentează: "Astfel, eroarea vine din acțiunea mea, și nu din ființa mea; doar eu sunt responsabil pentru asta și o pot evita Este evident cât de departe este acest concept de teza corupției naturii sau a păcatului originar Aici și acum - prin acțiune reală, fiind înșelat, păcătuiesc Cu mare încredere în om și în abilitățile sale cognitive, Descartes trece la cunoașterea lumii Metoda a primit confirmare, claritate și distincție de fundamentare, iar unitatea cunoașterii a fost adusă la sursă - mintea umană, al cărei suport și garant este Creatorul Lumea este ca o mașinărie Descartes trece la problema existenței lumii materiale, aprofundând ideile derivate din realitatea exterioară Conștiința nu le creează, ci le stochează Posibilitatea existenței lumii materiale este confirmată de faptul că aceasta face obiectul unor dovezi geometrice bazate pe ideea de extindere În plus, manifestăm o facultate care nu este reductibilă la rațiune, facultatea de imaginație și simțire Mintea este "o substanță gânditoare, a cărei esență sau natură întreagă constă în gândire", cel mai adesea activă Lumea este ca o mașinărie Mai mult, mintea poate percepe lumea corporală folosind imaginația și capacitatea de a simți, primind pasiv stimuli și senzații Dacă forța care mă leagă de lumea materială prin imaginație și simțuri poartă cu ea înșelăciune, ar trebui să trag concluzia că Dumnezeu nu este adevărat Dar acest lucru, după cum am spus deja, este fals Prin urmare, dacă facultățile imaginației și ale simțurilor confirmă existența lumii corporale, nu există niciun motiv să ne îndoim de ea Totuși, acest lucru nu ar trebui să mă determine să accept cu nesăbuință tot ceea ce mă învață simțurile și nici "să le pun la îndoială ca întreg" Dar cum să faci o selecție? Prin metoda aducerii clarității, adică admițând ca reale doar acele proprietăți pe care reușesc să le percep distinct Din tot ceea ce este exterior, nu pot percepe clar și distinct decât extinderea, pe care o voi considera ulterior constructivă sau substanțială "Tot ceea ce are de-a face cu corpul implică extensie, iar tot ceea ce se găsește în minte este doar moduri diferite de a gândi Astfel, de exemplu, este imposibil să ne imaginăm o figură altfel decât în spațiu, precum și mișcarea; iar imaginaţia sau sentimentul sau voinţa nu pot fi decât reprezentate Dimpotrivă, se poate imagina extensia fără figură sau fără mișcare, ceea ce este evident pentru oricine îi acordă atenție Astfel, lumea spirituală este res cogitans (lucru gânditor), lumea materială este res extensa (lucru extins) Toate celelalte proprietăți - de exemplu, culoarea, gustul, greutatea și sunetul - Descartes le consideră secundare, deoarece nu se poate avea o idee clară și distinctă despre ele A le atribui lumii materiale ar însemna a nu îndeplini regulile metodologice Tendința de a le considera obiective este copilăresc necritică, deoarece este mai degrabă o reacție a sistemului nervos la stimulii lumii fizice În Principiile filosofiei, Descartes scrie: "În consecință, există o singură materie în întregul univers și o cunoaștem doar pentru că este extinsă; toate proprietățile distinse în ea vorbesc despre separare și mișcare în conformitate cu părțile sale Descartes revine la această importantă, de fapt, descoperire revoluționară a lui Galileo, pentru că știe că de ea depinde posibilitatea de a apela la un raționament științific riguros și nou Sentimentele pot fi o sursă de stimuli, dar nu și fundamentul științei cu lumea ei de idei, clară și distinctă Descartes se confruntă cu o realitate cu doi poli, clar distinși și ireductibili unul la altul: lumea spirituală (res cogitans) și lumea materială (res extensa) Nu există o realitate intermediară Astfel de Rene Descartes a pune întrebarea este incompatibilă cu concepțiile animiste, conform cărora totul este pătruns de suflarea vieții, ceea ce explică legătura dintre fenomene și natura lor cea mai interioară Nu există etape intermediare între res cogitans și res extensa Atât corpul uman, cât și regnul animal trebuie, împreună cu lumea fizică, să fie explicate satisfăcător în termeni de mecanică, în afara oricărei doctrine magico-oculte Descartes afirmă: "Natura materiei, luată în ansamblu, nu este aceea că este formată din corpuri solide și grele, având o anumită culoare sau care ne afectează în vreun fel simțurile, ci doar că este o substanță extinsă în lungime, lățime și adâncime Natura sa constă doar în faptul că este o substanță care are o extensie Cu caracter subiectiv, doctrina calităților a dobândit, ca urmare, capacitatea de a înlătura toate obstacolele care împiedică înființarea unei noi științe Dar care sunt principiile principale de explicare a lumii fizice? Universul cartezian este format din mai multe elemente și principii: "Materia carteziană, omogenă și uniformă, nu este altceva decât extensie și mișcare; sau, mai precis, întrucât extensia este un concept îngust geometric, este spațiu și mișcare" (A Koyre) Materia ca extensie pură, lipsită de orice profunzime, duce la respingerea vidului Lumea este ca un ou complet Golul atomiştilor este inacceptabil ca incompatibil cu continuitatea materiei extinse Cum să explicăm atunci multiplicitatea fenomenelor și dinamica lor? Prin mișcare sau acea "cantitate de mișcare" stabilită de Dumnezeu, care rămâne constantă din timpuri imemoriale, pentru că nu crește sau scade Universul "constă doar din materie în mișcare, toate evenimentele se datorează ciocnirii particulelor care se mișcă una împotriva celeilalte Căldura, lumina, forța magnetică, creșterea plantelor și fiecare funcție fiziologică (cu excepția celor controlate de voința umană) sunt interpretate ca exemple speciale ale acestei dinamici Spațiile care par goale sunt umplute cu eter, sursa ultimă a mișcării și, prin urmare, a tuturor fenomenelor, deoarece materia grosieră își transmite propria mișcare către eter și o primește înapoi "(A R Hall, M B Hall) Identificând materia cu extensie, Descartes elimină spațiul gol; în opinia sa, lumea este plină de vârtejuri de materie subtilă, permițând transferul mișcării dintr-un loc în altul Lumea este un ceas mecanic uriaș, format din multe roți dințate: vârtejurile le leagă astfel încât, împingându-se unul pe celălalt, dau o fugă ceasului Lumea este ca o mașinărie Care sunt legile de bază? În primul rând, principiul conservării, conform căruia impulsul rămâne constant, în ciuda degradării energiei, sau entropiei Al doilea este principiul inerției După ce a exclus toate proprietățile din materie, Descartes explică orice schimbare de direcție doar ca o împingere a altor corpuri Corpul nu se va opri sau încetini decât dacă un alt corp îl oprește Mișcarea în sine tinde să mențină direcția pe care a dobândit-o la început Deci, principiul conservării și, în consecință, principiul inerției sunt legile de bază care guvernează universul Lor li se adaugă încă unul, conform căruia fiecare lucru tinde să se miște în linie dreaptă Mișcarea inițială este rectilinie, din care provin tot restul Această simplificare extremă a naturii servește minții, care vrea să înțeleagă lumea cu ajutorul modelelor teoretice și să o domine O încercare evidentă de a unifica realitatea, inițial diversă și schimbătoare, prin intermediul unui model mecanic ușor de controlat "Descartes vede posibilitatea unificării bazate pe modele mecanice cu o bază geometrică În locul postulatelor raționale pur abstracte (ca forme substanțiale), omul de știință folosește modele mecanice, înțelese și evidente, cu conținut specific Concretitatea efectivă inerentă modelului mecanic nu este însă imediată: este rezultatul unor acțiuni lungi și dificile ale minții, cu ajutorul cărora se poate da dovadă de formă imaginației Imaginația nu acționează după bunul plac tocmai pentru că modelele sunt construite exclusiv pe baza unor postulate precise împărtășite de minte Aceasta este o nouă dimensiune a concretității empirice și a dovezilor raționale, contrastând radical atât cu conceptele tradiționale, cât și cu noile formulări revivaliste Se formează astfel o nouă unitate de experiență și rațiune, precum și o unire fructuoasă a cercetării teoretice și acțiunii tehnice, ambele bazate pe aceleași fundamente și orientate spre aplicarea practică "(G Micheli) Realitățile legate în mod tradițional de alte științe, cum ar fi viața și organismele vii, nu sunt supuse procesului de unificare Dar atât corpul uman, cât și organismele animale funcționează pe baza principiilor mecanice care reglează mișcarea și relațiile Contrar teoriei lui Aristotel despre suflet, orice principiu viu (vegetativ sau senzual) este exclus din lumea vegetală și animală Rene Descartes Animalele și corpul uman nu sunt altceva decât mecanisme, "mașini automate", sau "mașini autopropulsate" de diferite grade de complexitate, precum "ceasuri, compuse din roți și arcuri, care pot număra orele și măsura timpul" Și numeroasele acțiuni ale animalelor? Ceea ce numim "viață" se reduce la o anumită esență materială, adică la cele mai fine și mai pure elemente; transportate de sânge de la inimă la creier, acestea sunt distribuite în întregul corp, dirijând funcțiile de bază ale corpului Aceasta este originea teoriei circulației sanguine propusă de Harvey, un contemporan al lui Descartes, care a publicat în celebra lucrare "Mișcarea inimii" Deci, Descartes neagă organismelor un principiu de viață autonom - atât vegetativ, cât și senzual, fiind convins că, dacă ar avea suflet, l-ar descoperi cu ajutorul cuvintelor, "singurul semn și dovadă de încredere a gândului ascuns și blocat în corp " "Presupun", scrie Descartes în Tratatul despre om, "că corpul nu este altceva decât o statuie sau un mecanism pământesc creat de Dumnezeu și, prin urmare, toate funcțiile care pot fi imaginate provin din materie și depind numai de organele de localizare Vă rog să considerați că aceste funcții se desfășoară în mod firesc în mecanism, din simpla aranjare a organelor acestuia, la fel cum mișcarea unui ceas sau a oricărui alt automat se datorează contragreutăților și roților; astfel încât în aceste mecanisme nu poate fi găsit niciun suflet - nici vegetativ, nici simțitor, și nici un alt principiu de mișcare și viață, cu excepția sângelui și a spiritelor Consecințele revoluționare ale mecanismului Universul este simplu, logic, consistent, precum teoremele lui Euclid Nu are rost să cauți adâncimi ascunse Modul "substanțialist" de a gândi este distrus Matematica nu este doar o știință a relațiilor numerice, ci un model al realității fizice Matematica, căreia scolasticii i-au atribuit un rol foarte modest în descrierea universului, devine știința principală Lumea calităților, semnificațiilor, țelurilor este înlocuită cu o lume cuantificabilă și deci susceptibilă de analiză matematică, în care nu mai există urmă de proprietăți, valori, profunzime Lumea calităților se reduce la răspunsurile sistemului nervos la stimulii lumii exterioare "Natura este opac, tăcută, fără miros Consecințele revoluționare ale mecanismului ha, nicio culoare; este doar un atac violent al materiei, fără scop, fără cauză" (A N Whitehead) Conceptul tradițional este cu susul în jos Lumea este calculabilă și dinamică Mișcarea și cantitatea înlocuiesc genurile și tipurile cosmologiei tradiționale Dacă în lumea antichității și în Evul Mediu starea naturală a trupurilor era odihna, iar mișcarea era o anomalie, acum odihna este o stare de mișcare Dacă în conceptul tradițional fiecare lucru își are locul în natură, pregătit pentru el în cadrul ierarhiei, acum nu există o direcție cu scopuri specifice Există o transformare radicală a conceptului de natură, iluzia primitivă că natura este considerată o "mamă" sau un refugiu nu mai este acceptabilă Devine imposibil să continui să existe în lumea ideilor umane și a suporturilor religioase Res cogitans este complet diferit de lumea corporală, Dumnezeu însuși este străin de ea Dumnezeul lui Descartes este Creatorul și Păstratorul lumii, dar nu sufletul care o animă și o pune în mișcare Fiind infinit și spiritual, Dumnezeu este în afara lumii Forțat de teologul Heinrich Moore să spună "unde" este Dumnezeu, Descartes a fost nevoit să răspundă "Nullibi" ("Nicăieri") Din cauza acestui răspuns, Descartes și cartezienii sunt supranumiți "nulibiști", adică atei Odată cu răspândirea mecanismului în întreaga lume non-spirituală, un concept al naturii se prăbușește, iar altul, diferit calitativ, care a devenit un nou program de cercetare, îi ia locul Se nasc noi structuri mentale și lingvistice, cu modele interpretative îndrăznețe ale realității, caracterizate sub aspect critic prin respingerea implicațiilor axiologice, iar în mod constructiv prin adoptarea unor elemente pur geometrice și mecanice După cum scrie R Lenoble, "se poate vorbi de o criză extravertită a conștiinței colective, care devine capabilă să părăsească "mama natură" de dragul naturii mecaniciste Controversa eruditului nu va face altceva decât să-i mascheze simplitatea și grandoarea În cele din urmă, un model interpretativ mecanic cu elemente teoretice simple și instrumente tehnice va deveni o punte de la teorie la refacerea practică a lumii Aici începe trecerea efectivă a spiritului uman în practică, are loc o trecere de la știința contemplativă la cea activă Proiectul programului lui Bacon - cunoașterea lumii de dragul de a o domina - a fost dezvoltat de Galileo și implementat de Descartes Rene Descartes Nașterea "geometriei analitice" "Geometria grecilor poate fi comparată cu lucrul manual fin, algebra arabilor cu producția automată Putem spune că matematica modernă a început în urmă cu trei secole, când mecanismele algebrice au început să fie aplicate în geometrie și studiul curbelor, suprafețelor, figurilor geometrice a început să fie transpus în studiul anumitor ecuații "(L Lombardo-Radice) Această idee revoluționară își datorează originea lui Descartes; și "ca totul cu adevărat grozav, are acea simplitate care se limitează la evident" (E T Bell) Ideea centrală a geometriei analitice - Descartes o expune într-un scurt tratat intitulat "Geometrie" ( ) - era cu adevărat în aer A fost folosit în aceiași ani, și poate chiar mai devreme, de un alt francez strălucit, avocatul Pierre de Fermat, care, în orele sale libere de practica judiciară, se distra cu matematica Ideea fundamentală a geometriei analitice poate fi explicată după cum urmează Să desenăm două axe perpendiculare (orizontală și verticală), care provin dintr-un punct O; in plus, alegem unitatea de masura pentru distanta Atunci: ) într-un punct al pătratului, se pot lega două numere (coordonate) determinate - abscisa și ordonata, care măsoară, respectiv, distanța P față de axele orizontale și verticale, adică lungimea segmentelor OPt și OP ; ) unei perechi de numere ( , ) corespunde unui singur punct P al pătratului, cel care are abscisa și ordonata , adică singurul punct care are distanța de de axa verticală si o distanta de fata de orizontala Să presupunem că punctul este deplasat de-a lungul suprafeței Este clar că coordonatele (x, y) ale tuturor punctelor curbei generate de punctul în mișcare sunt date de o ecuație numită ecuația curbei Acum să ne rezolvăm ecuația algebric și să traducem rezultatele tuturor calculelor în forme echivalente de coordonate punctuale, într-o diagramă, pe care o punem deoparte pentru timpul acestor calcule Evident, se poate naviga mult mai bine și mai rapid în algebră decât în rețeaua complexă a geometriei grecești Procedura dezvoltată de Descartes ne permite să pornim de la ecuații de orice grad de complexitate și să interpretăm geometric proprietățile algebrice și analitice În esență, folosim algebra pentru a descoperi și a studia teoreme geometrice Și astfel, "nu numai că nu mai folosim geometria ca ghid, dar am atârnat Nașterea geometriei analitice" o piatră în jurul gâtului ei înainte de a o arunca în mare De acum încolo, algebra și matematica ne vor fi ghidurile în mările fără busola "spațiului" și a geometriei sale Tot ceea ce am făcut poate fi exprimat spațial cu orice număr de dimensiuni; avionul necesită două coordonate; pentru spațiul obișnuit al corpurilor rigide - trei; pentru geometria mecanicii si relativitatii, patru coordonate Descartes nu a revizuit geometria, el a creat-o" (E T Bell) Descartes a fost lovit de puterea metodei sale și a înțeles pe deplin noutatea și importanța acesteia; și "avea dreptate când era mândru că a creat o geometrie de un nivel mai înalt decât cea care exista înaintea lui, mult mai înaltă decât retorica lui Cicero în comparație cu alfabetul" (J Hadamard) De fapt, Descartes a constatat că geometria existentă este prea dependentă de imagini, care obosesc imaginația; algebra i se părea confuză și obscură În "Geometria" sa și-a propus un dublu scop: ) eliberarea geometriei de figuri cu ajutorul operațiilor algebrice; ) dați operațiilor algebrice sensul interpretării geometrice; traduceți problema geometrică în limbajul unei ecuații algebrice și apoi, după simplificarea ecuației, pe cât posibil, rezolvați-o geometric" (K B Boyer) Metoda coordonatelor carteziene nu ne impresionează acum, deoarece a devenit o parte inseparabilă a moștenirii noastre științifice Dar la vremea aceea a fost un eveniment de mare importanță Grecii, a susținut Descartes, nu au observat identitatea algebrei și geometriei, "altfel nu s-ar fi obosit să scrie atâtea cărți în care însăși aranjarea teoremelor lor arată că nu posedau metoda corectă prin care toate teoremele sunt rezolvat " "Conceptul lui Descartes dă lovitura finală conceptului grecilor, geometria și-a pierdut în sfârșit titlul de regina matematicii, iar matematica algebrică vine în locul matematicii geometrice" (E Kolerus) Această convingere este exprimată clar de cartezianul Erasmus Bartholin, care, în prefața sa din la Geometrie, scria: "La început a fost util și necesar să ne susținem puterile gândirii abstracte; de aceea geometrii au recurs la cifre, aritmeticii la numere Dar aceste metode sunt nedemne de oameni mari care pretind că sunt oameni de știință Descartes a fost singura minte mare " În urma armatei bavareze în iarna rece a anului , Descartes s-a gândit la rezolvarea problemelor matematice Atunci el Rene Descartes a descoperit formula pentru poliedre (poliedre), care poartă acum numele lui Euler: ѵ + f = s + , unde v, f și s denotă, respectiv, numărul de vârfuri, fețe și unghiuri ale unui poliedru convex Plecând de la formule algebrice, care nu și-au pierdut actualitatea până în zilele noastre, Descartes a făcut și alte descoperiri tehnice în domeniul matematicii Dar el era interesat nu numai de rezultatele tehnice Imediat după publicarea Geometriei, îi scrie părintelui Mersenne: "Cât despre geometrie, nu vă așteptați mai mult de la mine Știi că am încetat să mai fac asta cu mult timp în urmă " Într-adevăr, "Geometria" este doar o anexă la un proiect mult mai mare, "Reflecții asupra metodei" Algoritm și simbol, studiul celei mai generale forme de aritmetică și geometrie - acestea sunt premisele care asigură mișcarea lui Descartes înainte El alege la propria discreție liniile principale, propriile axe, stabilește, din nou la propria discreție, originea coordonatelor și corelează punct cu punct figura analizată cu aceste axe de coordonate Oricum, axele nu sunt altceva decât linii gradate, care pot reprezenta orice număr, atâta timp cât îți amintești că numerele sunt întotdeauna linii, indiferent de operație Suma, diferențele, gradele, rădăcinile sunt toate lungimi și nimic altceva Acum că numărul și forma au fost reduse la un singur numitor comun - lungimea, ele pot fi combinate după propriile legi Cu ajutorul ecuațiilor se pot face calcule pe baza metodelor aritmetice și algebrice, de parcă ar fi expresii numerice normale; cu figuri - după reguli geometrice În ciuda interpretărilor diferite, în orice moment ar trebui să existe o corespondență clară între curbă și ecuație Astfel a luat naștere algoritmul dual Această creație a lui Descartes, numită "geometrie analitică", ghidează gândirea matematică până în zilele noastre Civilizația occidentală, prin utilizarea unui dublu algoritm în fizică și mecanică, a transformat fața Pământului" (E Kolerus) Din faza muncii manuale, matematica a trecut în faza dezvoltării industriale Suflet și trup Spre deosebire de toate ființele, omul îmbină în sine două substanțe, res cogitans și res extensa, fiind punctul de întâlnire a două lumi, sau, în termeni tradiționali, suflet și trup eterogenitate res Suflet și trup cogitans în raport cu res extensa înseamnă, în primul rând, că sufletul nu este identificat cu viața în gradarea tipurilor ei de la vegetativ la simțitor și rațional Sufletul este gândit, nu viață, iar separarea lui de trup nu înseamnă moarte, care se datorează unor cauze fiziologice Sufletul nu este extins Sufletul și trupul sunt două realități care nu au nimic în comun Cu toate acestea, experiența noastră mărturisește întrepătrunderea constantă a acestor două substanțe, așa cum se vede din faptul mișcărilor arbitrare ale corpurilor și senzațiilor reflectate în suflet Descartes scrie: "Nu este suficient să ne imaginăm că el (sufletul) se află în trup, ca un pilot în cabina unei nave; trebuie inevitabil unită mai strâns cu el Acest lucru nu a satisfăcut-o pe Elisabeta a Palatinatului: "Cum poate sufletul să facă spiritele corporale să efectueze acțiuni arbitrare dacă este doar o substanță gânditoare și, prin urmare, nu poate comunica mișcarea? Sentimentele spun că sufletul mișcă corpul, dar nu este indicat cum se întâmplă acest lucru Prin urmare, cred că există unele proprietăți necunoscute care ar putea să mă convingă de neextensia sufletului Pentru a înțelege aceste dificultăți, Descartes scrie un Tratat despre om, în care încearcă să explice procesele fizice și organice, anticipând fiziologia modernă El începe cu o situație imaginară, că Dumnezeu a creat o statuie din pământ, asemănătoare corpului nostru, cu aceleași organe și aceleași funcții, circulația sângelui, respirația și mișcarea spiritelor animale El compară căldura sângelui cu focul fără lumină, care, pătrunzând în cavitățile inimii, o menține umflată și elastică Din inimă, sângele trece în plămâni, împrospătând respirația, introducând aer Vaporii de sânge din cavitatea dreaptă a inimii pătrund în plămâni prin artera pulmonară și coboară încet în cavitatea stângă a inimii, provocând mișcarea acesteia, de care depind toate celelalte mișcări ale corpului Spălând creierul, sângele nu numai că hrănește substanța creierului, ci produce și o respirație ușoară, o flacără spirituală vie și pură Arterele care transportă sângele la creier se ramifică în țesuturi și apoi se adună în jurul unui mic organ numit glanda creierului (glartdula piencalis) Este situat în centrul creierului, unde locuiește sufletul În acest sens, scrie Descartes, "este necesar să știm că, deși sufletul este legat de întregul corp, există, totuși, o anumită parte în el, unde își îndeplinește funcțiile într-un mod deosebit față de alte părți aceasta nu este inima și nici măcar creierul, ci doar partea sa interioară; o bucată foarte mică de fier situată în centrul substanței creierului, suspendată deasupra trecerii prin care Rene Descartes pe care spiritele cavităților anterioare intră în contact cu spiritele cavităților posterioare, astfel încât cele mai mici mișcări ale acesteia pot schimba semnificativ cursul spiritelor, la fel cum, dimpotrivă, modificări minime în cursul spiritelor pot produce mari schimbări în mișcările acestei piese de fier Pe lângă detaliile reconstituirii relației complexe dintre res cogitans și res extensa, trebuie subliniat faptul că teza interacțiunii a fost preluată în timpurile moderne, desigur, într-o altă instrumentare de către Popper și neurologul D C Eccles, în lumina aprofundării problemei minte-corp K R Popper explică astfel doctrina lui Descartes: "Sufletul cartezian nu are extensie, dar este localizat Este situat într-un punct euclidian neextins al spațiului Nu este clar din ce premise a tras Descartes (precum Leibniz) această concluzie, dar Descartes a plasat sufletul "în principal" într-un mic organ - glanda creierului La rândul său, sufletul controlează viața spiritelor, ca o supapă într-un amplificator cu tub electric: prin ele - mișcarea corpului Această teorie a lăsat două dificultăți, dintre care cea mai gravă a fost că spiritele vitale (având extensie) mișcau corpul prin împingere, dar erau ele însele puse la rândul lor prin împingere: aceasta era consecința inevitabilă a teoriei carteziene a cauzalității Dar cum ar putea un suflet neîntins să împingă un corp extins? Conceptul de cauzalitate ca impuls mecanic este mai vulnerabil decât teoria a două lumi - cea fizică și cea a conștiinței Pentru a înțelege interacțiunea lor, este nevoie de o a treia lume - teorii și semnificații, pe care Descartes nu le are Tema dualismului și posibilului contact al res cogitans cu res extensa a fost aprofundată în continuare în tratatul "Patimile sufletului", cu rafinamente ale planului etic Lucrarea este alcătuită din trei părți, corespunzătoare a trei grupe de pasiuni: "Primul grup este format din pasiuni pur fiziologice, iar în aceasta teoria este foarte asemănătoare cu cea pe care o găsim în Tratatul despre om: pasiunile de la admirație la mânie, din bucurie spre tristete; aici senzația își impune legea subiectului Al doilea grup este pasiunile psihologice, unde sufletul și trupul în unitate sunt realizate în interiorul pasiunii însăși Acestea includ dorința, speranța, frica, dragostea și ura, care pot proveni atât de la subiect, cât și de la obiect În cele din urmă, a treia categorie este pasiunile, pe care le vom numi morale, adică asociate cu liberul arbitru Aceste patimi poartă pecetea sufletului prea clar pentru a fi reguli morale explica mecanismul corporal, realizând caracterul omului ca "animal spiritual" Una dintre aceste pasiuni este generozitatea O imagine a acțiunilor ghidate de voință; percepția, sentimentele și emoțiile provocate de corp și percepute de suflet, demonstrează în detaliu că sufletul poate cuceri emoțiile sau măcar să le înfrâneze În acest scop, două sentimente sunt importante - tristețea și bucuria; primul vă permite să vedeți ce ar trebui evitat; al doilea - dimpotrivă, ce ar trebui cultivat O persoană ar trebui să fie ghidată nu de emoții și sentimente în general, ci de rațiune, care singura poate evalua și, prin urmare, poate indica ce emoții trebuie acceptate și care ar trebui respinse Înțelepciunea constă în ridicarea la rangul vieții unui gând clar și distinct Reguli de moralitate Pentru a întări dominația rațiunii asupra tiraniei simțurilor, după Descartes, au existat norme care mai târziu, în cursul corespondenței, precum și la scrierea tratatului "Patimile sufletului", au fost întărite și au devenit definitive pentru l "Prima [regulă] este să mă supun legile și obiceiurile țării mele, respectul pentru religie, în umbra căreia Dumnezeu mi-a dat harul de a fi educat, de la cea mai fragedă vârstă m-a călăuzit în toate problemele în conformitate cu cele mai moderate opinii, departe de orice nu existau extreme, universal acceptate și răspândite printre oamenii în a căror societate trebuia să trăiesc Deosebind contemplația și străduința pentru adevăr de nevoile cotidiene ale vieții, Descartes atrage atenția asupra faptului că semnele indispensabile ale adevărului sunt dovezile și distincția, iar aici există suficient bun simț întruchipat în obiceiurile oamenilor printre care trece viața; în știință, dovezile adevărului sunt necesare; în viața de zi cu zi, probabilitatea este suficientă Respectul pentru legile țării este dictat de nevoia de pace, fără de care căutarea adevărului este imposibilă "A doua regulă este fermitatea, determinarea și aderența încăpățânată la pozițiile alese, chiar dacă acestea sunt în dubiu, de parcă ar fi cele mai de încredere" Aceasta este o regulă foarte pragmatică, cere încetarea amânării și depășirea incertitudinii și indeciziei, deoarece viața se grăbește, rămâne constantă doar obligația de adevăr și bunătate, ceea ce Rene Descartes servesc ca idealuri regulatoare ale vieții umane Descartes este inamicul indeciziei; pentru a-l depăși, sugerează "să te obișnuiești să formulezi judecăți clare și hotărâte asupra lucrurilor, menținând convingerea că ți-ai făcut datoria cât mai bine, chiar dacă este o decizie foarte proastă" Voința este întărită prin purificarea intelectului În acest context, el propune o "a treia regulă": "Cucerește-te mai degrabă decât soarta și schimbă-ți mai degrabă dorințele decât ordinea mondială; să credem că nu există nimic care ar fi în întregime în puterea noastră, cu excepția gândurilor noastre Astfel, ideea principală a lui Descartes este o schimbare în sine, care este posibilă prin exercitarea minții cu ajutorul regulilor clarității și distincției Schimbându-ne gândurile, ne întărim voința Acest lucru îl subliniază în cea de-a patra maximă a sa: "Să-mi folosesc întreaga viață în cultivarea rațiunii și, pe cât posibil, să avansez în cunoașterea adevărului, urmând metoda pe care eu însumi mi-am prescris-o" Sensul maximelor este clarificat de însuși Descartes: "Cele trei maxime anterioare sunt formulate în scopul autoeducației" Toate acestea luate împreună fac evident sensul eticii carteziene - subordonarea lentă și dureroasă a voinței față de rațiune Identificând virtutea cu rațiunea, Descartes propune "să înfăptuim ceea ce este îndemnat de rațiune, chiar dacă sentimentele spun contrariul" Studiul patimilor și al proiecțiilor lor în suflet face ca primatul rațiunii asupra voinței și pasiunilor să fie mai reală Liberul arbitru se realizează numai prin supunerea la logica ordinii În universul cartezian, ordinea și libertatea nu sunt doi termeni care se exclud reciproc Claritatea și distincția, care garantează ordinea, este în același timp o condiție pentru explicarea libertății Cogito demonstrează în mod fiabil acest adevăr A defini nu înseamnă a te supune la altceva, ci a exista în forma cea mai precisă Descartes este dominat de un sentiment al necesității adevărului Numai sub povara adevărului o persoană se simte liberă, în sensul că se supune numai la sine, și nu forțelor exterioare Dacă "Eul" este definit ca res cogitans, atunci a urmări adevărul înseamnă, în esență, a te urmări pe sine, cu maximă unitate interioară și respect deplin pentru realitatea obiectivă Primatul rațiunii trebuie să fie atât în gândire, cât și în acțiune Virtutea, la care duce "morala conducătoare" în ultimă analiză, se identifică cu voința de a face bine, cu dorința de a gândi la adevăr, care, în această calitate, este și bine Texte Descartes intenționează să "folosească acțiunea pentru a îmbunătăți rațiunea și să folosească rațiunea pentru a îmbunătăți acțiunea: aceasta este formula înțelepciunii, percepută ca ascensiune a gândirii în viață și a vieții în gândire" (R Lefebvre) Dacă libertatea, înțeleasă ca indiferență, "este gradul cel mai de jos de libertate", atunci libertatea ca necesitate este gradul său cel mai înalt, fiind adevărată, ea este realizată și oferită de rațiune Dacă este adevărat că ar trebui să gândești în adevăr și să trăiești după rațiune, atunci pentru Descartes este mult mai trist să pierzi rațiunea decât viața, deoarece în acest caz totul ar fi pierdut Axa reflecției și acțiunii se mută astfel de la ființă la gândire, de la Dumnezeu și lume la om, de la revelație la rațiune, noua fundație a filozofiei care reglementează acțiunea țDekafa (versuri) Reguli de metodă Când eram mai mic, am studiat logica în domeniul filosofiei, iar analiza geometrică și algebra în domeniul matematicii Aceste trei arte sau științe păreau să mă ajute să-mi ating scopul Totuși, am observat că majoritatea silogismelor logice și a altor reguli explică ceea ce știm deja De exemplu, logica lui Lull învață să vorbești cu pricepere fără să gândești, în loc să înveți lucruri noi Există multe reguli adevărate și utile în logică, dar cu ele se amestecă atât de mult de prisos și dăunătoare, încât este la fel de greu să le despărțim ca să ciopliști Diana sau Minerva dintr-o bucată de marmură În ceea ce privește analiza matematicii vechi și algebrei moderne, acestea sunt subiecte abstracte și aparent inutile Anticii erau prea limitați de luarea în considerare a cifrelor Obosește foarte mult imaginația și nu dezvoltă rațiunea Algebra, pe de altă parte, a devenit atât de supusă unor reguli de joc diferite în semne încât s-a transformat într-o artă întunecată și complicată, și nu într-o știință care dezvoltă mintea Regulile noii metode Din acest motiv, am decis că trebuie căutată o altă metodă, care să combine avantajele acestor trei și să fie lipsită de dezavantaje Abundența legilor servește adesea la justificarea viciilor, pentru o mai bună administrare a statului este mai bine dacă legea Rene Descartes puțin este nou, dar toate sunt aplicate cu strictețe Deci, în logică, am decis că patru reguli sunt suficiente, dacă ar fi respectate fără o singură abatere Primul Nu accepta niciodată ca adevărat nimic pe care nu l-aș recunoaște ca atare cu evidentă, adică evită cu grijă graba și prejudecățile, include în judecățile mele doar ceea ce mi se pare clar și distinct în minte, astfel încât să exclud orice motiv de îndoială Al doilea Împărțiți fiecare dintre dificultățile pe care le iau în considerare în câte părți este nevoie pentru a le rezolva mai bine Al treilea Aranjați gândurile într-o anumită ordine, începând cu cele mai simple și mai ușor de recunoscut obiecte Treptat, parcă treptat, el urcă la cunoașterea celor mai complexe, punând lucrurile în ordine chiar și acolo unde lucrurile nu se preced unele pe altele într-un curs firesc Ultimul lucru Faceți liste și recenzii atât de complete și cuprinzătoare încât să puteți fi sigur că nu lipsește nimic Noul model matematic de cunoaștere Lanțurile lungi de deducții simple și ușoare, pe care geometrii le folosesc pentru a obține cele mai complexe dovezi, au făcut posibil să ne imaginăm că tot ceea ce poate deveni obiect de cunoaștere se află în aceeași succesiune între ei Dacă nu acceptați ca adevărat ceea ce nu este adevărat, păstrați ordinea și deduceți unul din celălalt, atunci nu vor exista adevăruri atât de neatins și ascunse încât să nu poată fi dezvăluite Nu mi-a fost greu să aflu de unde să încep, pentru că știam deja că trebuie să încep cu cel mai simplu și ușor de recunoscut Ținând cont de faptul că numai matematicienii au reușit să găsească anumite dovezi, adică considerații precise și evidente, nu mă îndoiam că ar trebui să plec și eu de la aceeași Deși obiectele sunt diferite, ele totuși sunt de acord între ele în privința și respectul proportii, asa ca am decis sa caut doar aceste rapoarte pentru a le aplica ulterior si altor obiecte potrivite Știind că pentru a cunoaște aceste relații ar trebui să consider fiecare proporție în detaliu, deloc deodată, m-am hotărât să le înfățișez sub formă de linii, pentru că nu am găsit altceva Texte simplu și reprezentat vizual de imaginație și sentimente Pentru a lua în considerare mai multe rânduri în același timp, a fost necesar să le exprimăm în cel mai mic număr posibil de semne Așa că am împrumutat tot ce e mai bun din analiza geometrică și din algebră, corectând deficiențele primei cu ajutorul celei de-a doua Aplicarea metodei la filosofie Îndrăznesc să spun că respectarea exactă a câtorva reguli pe care le-am ales mi-a permis să rezolv cu ușurință problemele ambelor științe, folosind fiecare adevăr pentru a găsi altele noi După două-trei luni, am putut deja să stabilesc prin ce mijloace și în ce limite era posibil să rezolv chiar și probleme necunoscute pentru mine Nu ar fi exagerat să spunem că există un singur adevăr despre fiecare lucru și cine îl găsește știe totul despre el Un copil, după ce a învățat adunarea aritmetică, poate fi sigur că știe absolut totul despre suma necesară Folosind metoda, am simțit că mintea mea se obișnuia treptat să prezinte obiectele mai clar și mai distinct, mă așteptam să aplic metoda mea nu numai la algebră Aceasta nu înseamnă că am întreprins revizuirea tuturor științelor, contrar ordinii prescrise de metodă Ținând cont de faptul că principiile științelor sunt împrumutate din filozofie, ale cărei principii de încredere nu au fost încă găsite, am decis să le stabilesc Graba și prejudecățile sunt cele mai dăunătoare aici și am hotărât că nu ar trebui să încep această lucrare până nu ajung la maturitate, până când nu voi eradica din minte toate opiniile greșite dobândite anterior, până când nu acumulez experiență ca material pentru reflecție, până nu voi fi întărit corespunzător în metoda mea Gandesc, deci exist Nu sunt sigur dacă ar trebui să vorbesc despre gândurile mele, pentru că sunt metafizice și atât de neobișnuite încât poate nu le va plăcea tuturor Cu toate acestea, sunt aproape forțat să vorbesc despre ei Am observat cu mult timp în urmă că în chestiuni de morală este uneori necesar să urmăm păreri evident îndoielnice de parcă ar fi incontestabile Cu toate acestea, am renunțat la tot ce ar putea da cel mai mic motiv de îndoială, pentru a vedea dacă ceva complet neîndoielnic ramane Deoarece simțurile ne înșală adesea, am recunoscut că nicio idee nu poate fi de încredere Considerându-mă capabil să greșesc nu mai puțin decât alții, am respins ca false toate argumentele care au fost acceptate anterior ca Rene Descartes dovezi Orice idee pe care o avem în stare de veghe poate apărea și în vis, așa că mi-am imaginat că tot ce mi-a venit în minte nu era mai adevărat decât visele mele Cu toate acestea, am observat că tocmai în momentul acceptării ideii de natură iluzorie a tot ceea ce există a fost necesar ca eu însumi, raționând în acest fel, să exist efectiv Observând că adevărul cogito ergo sum - cred, deci sunt - este atât de ferm și de netăgăduit încât nicio presupunere a scepticilor nu-l poate zdruncina, l-am acceptat fără teamă ca fiind primul principiu al filozofiei căutate Suflet și trup Apoi, examinându-mă cu atenție, mi-am închipuit că n-am nici corp, nici lume și nici loc pentru mine Cu toate acestea, nu a mers că, ca urmare a acestui fapt, eu nu am existat Dimpotrivă, din îndoiala cu privire la adevărul altor lucruri, a rezultat clar și fără îndoială că eu exist Și dacă aș înceta să mă gândesc, atunci chiar dacă tot ceea ce îmi imaginez ar fi adevărat, nu ar mai exista niciun motiv să trag concluzia că exist Așa știam că sunt o substanță, o esență a cărei natură este a gândi, care pentru ființa ei nu are nevoie de niciun loc și nu depinde de niciun lucru material Sinele meu, sufletul este cel care mă face ceea ce sunt, care este complet diferit de trup și mai ușor de cunoscut decât trupul Dacă nu ar exista deloc trup, sufletul nu ar înceta să fie ceea ce este Apoi am considerat că ceea ce se cere în general pentru o propoziție este adevărat și sigur, trebuia să știu în ce constă această certitudine În adevărul propoziției cogito ergo sum, sunt convins de singura idee clară că pentru a gândi este necesar să existe Singura dificultate constă în distincția corectă a ceea ce exact suntem capabili să ne imaginăm destul de clar Partea a cincea MARI CONSTRUCTII METAFIZICE OCAZIONALISM, SPINOSA SI LEIBNIZ Dumnezeu nu ar fi în lume dacă lumea nu ar fi în El, căci Dumnezeu este în Sine, în imensitatea Sa Nicolae Malebranche Tot ceea ce există este în Dumnezeu și nimic nu poate fi înțeles fără Dumnezeu Benedict Spinoza Fiecare substanță este o lume întreagă și o oglindă a lui Dumnezeu sau a universului reflectat într-un mod special Prin urmare, putem spune că sunt atâtea universuri câte substanțe sunt, iar slava Domnului se înmulțește odată cu diferite idei despre creațiile Sale Gottfried Wilhelm Leibniz Lumea lui Spinoza este o transparență divină incoloră, în timp ce lumea lui Leibniz este de cristal, refractând lumina într-un număr infinit de culori Ludwig Feuerbach Capitolul opt METAFIZICA OCAZIONALISMULUI ŞI MALBRANCHEI Precursori ai ocazionalismului Cartezianismul a fost cel mai răspândit în Olanda, unde Descartes a trăit multă vreme, și în Franța, unde a devenit o modă intelectuală și a provocat o reacție destul de furtunoasă atât de susținere, cât și de protest Să luăm în considerare problemele legate de munca unui grup de filozofi care au aprofundat aspectele metafizice și epistemologice ale cartezianismului și au obținut în cele din urmă rezultate neprevăzute Una dintre problemele nerezolvate de Descartes a fost problema interacțiunii dintre res cogitans (gândirea) și res extensa (extensie), spirit și corp Pseudo-soluția la această problemă - așa-numita "glandă a creierului" (glandula pinealis) - a fost într-adevăr un șiretlic practicat - retragerea în confortabilul asylum ignorantiae (refugiul ignoranței) Dezvoltând premisele cartezianismului, unii filozofi au exacerbat dualismul "gândirii" și "întinderii", negând posibilitatea influenței reciproce a acestor două substanțe, iar ca singură soluție la problema relației dintre ele, au propus recurgerea la Dumnezeu Voința și gândirea umană nu afectează în mod direct corpurile, ele creează o ocazie (occasio) ca Dumnezeu să ia parte la implementarea efectelor corespunzătoare, în același mod, mișcările corpurilor sunt causae occasionales (cauze accidentale) ale "ideologice" a lui Dumnezeu "intervenție Această teorie a fost numită "ocazionalism" La dezvoltarea sa au participat L de Laforge, J de Cordemois, I Clauberg; a formulat teoria lui A Geylinks, iar cele mai interesante idei au fost dezvoltate în lucrările lui N Malebranche, care a reușit să atragă atenția generală asupra acesteia Louis de La Forge (Franța), în "Tratatul său despre lumea spirituală a omului", compus în jurul anului , subliniază improbabilitatea relației dintre spiritual și fizic și, de asemenea, Precursori ai ocazionalismului distincția dintre causae principales (cauze primare) și causae occasionales și indică pe Dumnezeu adevărata cauză a mișcării și legătura dintre spiritual și fizic Gero de Cordemois (Franța, - ) în eseul său "Despre diferența dintre suflet și corp" propune teza că nu numai influența spiritualului asupra fizicului (și invers), ci și orice formă de cauzalitate nu poate să fie înțeles fără intervenția divină Johann Clauberg (Germania, - ) în eseul său "Despre comunicarea dintre suflet și corp" susține că legătura nu depinde de natura lor, ci ex Dei sola libertate (doar de voia lui Dumnezeu) Arnold Geylinks (Belgia, - ), după cum sa menționat deja, a fost primul care a dat ocazionalismului o formă definită A predat la Universitatea din Louvain, mai târziu, convertit la protestantism (calvinism), a emigrat la Leiden, unde a continuat să predea În timpul vieții lui Geilinx, doar o mică parte din lucrările sale a fost publicată, în timp ce restul au fost publicate postum, datorită muncii studenților săi Potrivit lui Geilincks, primul și cel mai important adevăr este existența unui subiect gânditor, conștient de sine Tot ceea ce face subiectul, el este pe deplin conștient, și invers, dacă subiectul nu este conștient de anumite acțiuni, asta dovedește că într-adevăr nu le realizează Nu suntem conștienți de impactul asupra corpurilor materiale, pentru că nu suntem absolut conștienți de modul în care se realizează, din care rezultă că nu producem acest impact Suntem doar "spectatori" și nu "autori" a tot ceea ce se întâmplă în paralel cu spiritul și trupul Când spiritul se află într-o anumită poziție, care este însoțită de anumite mișcări ale corpului și invers, când mișcările corpurilor materiale provoacă mișcările spiritului, dorințele și mișcările nu sunt "cauze reale", ci îndeplinesc îndatoririle de "cauze ocazionale", lângă care apare direct Dumnezeu Spiritualul și fizicul sunt, parcă, două mecanisme de ceas sincronizate, dar nu din cauza interacțiunii, ci pentru că sunt constant reglementate de Dumnezeu Cu toate acestea, după cum notează mulți savanți, Geilincks în unele lucrări a fost destul de aproape de soluția la care a ajuns Leibniz mai târziu - doctrina "armoniei prestabilite" Construcții metafizice Dezvoltând teoria ocazionalismului, Geilincks nu se limitează la a explica relația dintre spiritual și material, ci interpretează și toate interacțiunile "aparente" (vizibile) ale substanțelor finite După cum puteți vedea, Geilinx este predecesorul imediat al lui Spinoza cu concluzia sa că Dumnezeu produce toate ideile cu mintea sa, în timp ce noi suntem moduri ale minții Divine, precum corpurile materiale, moduri ale spațiului În domeniul eticii, Geilinx a anticipat, deși într-o formă compilată, câteva dintre ideile celebre ale lui Spinoza, în special despre reducerea virtuții la rațiune, despre smerenia și smerenia în fața necesității și a voinței lui Dumnezeu Întregul program este exprimat în maxima: Ita est, ergo On sit! ("Așa este, așadar, așa să fie!") Malebranche și dezvoltarea ocazionalismului Viața și scrierile lui Malebranche Nicholas Malebranche s-a născut în la Paris, într-o familie numeroasă (avea unsprezece frați și surori) După ce a studiat la colegiu și la Sorbona, în s-a alăturat congregației religioase Padri dell'Oratorio ("Oratoriul lui Iisus"), a studiat timp de câțiva ani Sfintele Scripturi și scrierile Fericitului Augustin, iar în a primit preoția În anul hirotoniei sale la Sfântul Malebranche, a citit o ediție postumă a Tratatului lui Descartes despre om (publicat de La Forge) și a fost atât de șocat încât a decis să dedice câțiva ani studiului sistematic al cartezianismului Diluția carteziană a Malebranchei inspirate spiritual și corporal: minte pură și voință pură sunt atribuite primei, în timp ce toate celelalte funcții fizice și psihofizice au fost atribuite corpului și explicate din punct de vedere mecanicist, în - Malebranche a publicat Despre căutarea adevărului, despre metoda corectă de cercetare, în un tratat despre natură și har, iar în un tratat Nicolae Malebranche despre moralitate Publicata in , "Conversatii despre metafizica" este cea mai clara expunere a filozofiei lui Malebranche A murit în Lucrările lui Malebranche au stârnit un mare interes și aprinse controverse A Arno s-a arătat a fi un adversar deosebit de încăpățânat și dur, care a declarat "Tratatul despre natură și har" incompatibil cu învățăturile bisericii și a obținut condamnarea oficială Înțelegerea adevărului și vedea lucrurile în Dumnezeu Când Malebranche a citit Tratatul despre om al lui Descartes, convingerile sale religioase erau deja pe deplin formate, iar concepțiile sale filozofice s-au format sub influența platonismului și a învățăturilor Sf Augustin despre adevăr Ostilitatea față de aristotelism și scolastică s-a dezvoltat deja în timp ce studia la facultate și studia teologia la Sorbona Se știe că Sf Augustin și Plotin au înțeles relația dintre principiile materiale și cele spirituale într-un mod diferit de Aristotel, ajungând la unele concluzii dualiste Desigur, cunoașterea spiritualismului cartezian l-a inspirat pe Malebranche Doctrina aristotelică, care interpreta principiul spiritual ca "forma" și "entelehia" materialului, i se părea lui Malebranche a fi ceva ca o relicvă păgână susținută de scolastici, în timp ce opoziția carteziană dualistă a res cogitans și res extensa părea să el mult mai modern şi perfect consecvent cu spiritismul creştin Nu există suflet "vegetativ", nici "receptiv", "sensibil", pentru că funcțiile principiului spiritual sunt reduse la gândire și voință, iar corpul (principiul material) are doar extensie Deci, în această chestiune, Malebranche, desigur, merge mai departe decât Descartes: el nu numai că neagă prezența "proprietăților ascunse" în corpuri (apoi complet aruncate de noua știință), dar pune la îndoială forța de impact mecanic a corpurilor Corpurile nu afectează spiritualul, la fel cum spiritualul nu afectează materialul Dar cum să explicăm atunci cunoștințele și capacitatea de a înțelege adevărul? Fiecare suflet este izolat atât de celelalte suflete, cât și de lumea fizică Cum se poate ieși din această izolare, care poate părea cu adevărat absolută? Construcții metafizice Decizia lui Malebranche a fost inspirată de învățăturile Sf Augustin (care, la rândul său, a fost inspirat de neoplatonism, cu o serie de schimbări: sufletul, despărțit de orice altceva, are o legătură directă și imediată cu Dumnezeu, așadar, cunoaște totul prin Dumnezeu Malebranche a împrumutat de la Descartes convingerea că ceea ce știm nu este decât o idee (conținutul minții), dar în același timp îi conferă unei asemenea idei o pondere ontologică complet absentă lui Descartes și copiază exemplarismul metafizic platonic Cunoaștem doar idei care sunt accesibile minții noastre prin ele însele, în timp ce obiectele rămân invizibile spiritului, pentru că nu îl pot afecta și nici nu pot apărea în fața lui Toate lucrurile pe care le vedem sunt idei și numai idei Nu merită să obiectăm că simțim rezistență, presiune a corpurilor și altele asemenea; de fapt, rezistența, impactul, presiunea etc , nu sunt altceva decât senzații și idei Iată unul dintre pasajele din Anchete devenite celebre: "Percepem obiecte care sunt în afara noastră Vedem soarele, stelele și nenumărate lucruri în afara noastră, dar nu este posibil ca sufletul să părăsească trupul și să plece, ca să spunem așa, la o plimbare în ceruri pentru a se uita la aceste trupuri Nu le vede în sine: obiectul imediat al observației, de exemplu, nu este soarele, ci ceva strâns legat de sufletul nostru, aceasta este ceea ce eu numesc o "idee" Prin urmare, prin acest cuvânt nu înțeleg nimic altceva decât obiectul imediat sau ceva mai apropiat de spirit atunci când percepe orice obiect Dar de unde luăm idei? Cum ajunge Malebranche la soluția finală a problemei de a vedea ideea în Dumnezeu? Filosoful operează prin eliminarea soluțiilor logic posibile în așa fel încât să lase loc singurei corecte În special, el notează următoarele: Ideile nu pot apărea în felul în care gândeau peripateticii și scolasticii, adică printr-un joc complex de "elementele impresionante" și "expresive", "acționând" și "percepând rațiunea" (Malbranche revine la interpretarea năucită a acestor doctrine, care într-o astfel de interpretări părea distorsionat în comparație Nicolae Malebranche cu cele originale și, prin urmare, pot fi aruncate cu ușurință) De asemenea, ideile nu pot veni din puterea sufletului Dacă ar fi așa, ea ar deveni creatorul spiritualului (ideilor), ceea ce este contrar tuturor dovezilor și, prin urmare, inacceptabil Decizia despre caracterul înnăscut al ideilor nu rezistă nici criticii, deoarece, contrar bunului simț, aseamănă sufletul cu un receptacol pentru un număr infinit de idei Nici nu se poate afirma (ca Arnaud) că sufletul poate trage idei din lumea materială, posedă perfecțiune prin excelență, căci altfel ar trebui să spună același lucru prin analogie în raport cu orice altceva, întrucât sufletul poate cunoaște totul real; și, în virtutea consecvenței, ar trebui să tragem concluzia că sufletul posedă perfecțiunile a tot ceea ce există cu adevărat (și acest lucru, evident, este de nedemonstrat) Astfel, rămâne doar să concluzionam că noi știm toate lucrurile în Dumnezeu (lumea ideilor), iar sufletele noastre (materia spirituală) sunt conectate cu Dumnezeu ca sediu al spiritului universal Desigur, asta nu înseamnă că Îl cunoaștem pe Dumnezeu în esența Sa absolută, ci înseamnă doar următoarele: tot ceea ce știm, știm în Dumnezeu, dar El nu este dat nimănui în toată plinătatea și perfecțiunea lui Iată concluzia lui Malebranche: "Credința profundă în Dumnezeu este necesară ca părinte al luminii, Care luminează pe toți, fără El cele mai simple adevăruri ar fi de neînțeles, iar soarele scânteietor nici nu s-ar vedea; această convingere a fost cea care m-a determinat să descopăr adevărul, care pare un paradox: ideile care reprezintă creații nu sunt altceva decât semne ale perfecțiunii lui Dumnezeu " Și iată un pasaj din Convorbiri, care reproduce un dialog imaginar între Arist și Teodor, primul dintre ele prezintă diverse feluri de obiecții, iar al doilea exprimă gândurile lui Malebranche Arist Theodore, mă predau percepția mea despre extensie face parte din mine însumi: este o modificare a spiritului meu, pentru că eu sunt cel care percep această extensie Dar extensia pe care o percep nu este o modificare a sufletului meu, căci înțeleg foarte bine când mă gândesc la spații infinite, un cerc, un pătrat, un cub, sau când mă uit la această cameră sau mă uit la cer, că nu ma vad deloc Redare Construcții metafizice extensiile sunt ale mele, dar extensiile și imaginile pe care le-am descoperit nu sunt ale mele Deci aceasta este una dintre modificările spiritului meu; cu toate acestea, măsura în care văd există fără mine, pentru că toți o puteți observa fără mine Teodor Se poate adăuga pe Dumnezeu Însuși fără teamă, pentru că în El vedem extinderea, doar în mintea universală, luminând toate mințile Da, Arist, Dumnezeu vede extensie în sine, El este arhetipul materiei care alcătuiește lumea și unde trăiesc trupurile noastre; și în El vedem extinderea, căci El locuiește sufletele tocmai în mintea universală, în această substanță inteligibilă care conține ideile tuturor adevărurilor noastre, atât legile universale ale unității minții noastre cu această Minte superioară, cât și legile naturale ale unităţii sufletului cu trupul Dar dacă vedem totul în Dumnezeu, cum putem ști dacă există corpuri care corespund ideilor noastre? Să presupunem că Dumnezeu face totul să dispară, lăsând doar ideile noastre, dar oricum nimic nu s-ar schimba pentru noi, lumea va continua să se dezvolte ca înainte Cum, în acest caz, poate fi rezolvată această problemă? Malebranche nu are îndoieli: suntem convinși de existența corpurilor grație Revelației "Revelație" trebuie înțeleasă în sensul inerent metafizicii ocazionalismului, iar Malebranche alege acest cuvânt în mod deliberat, cu un scop provocator, după cum se vede clar din fragmentul următor Arist Este necesară Apocalipsa pentru a ști că avem un corp: dacă suntem înțepați, simțim durere Teodor Da corect, o simțim Dar senzația de durere pe care o primim este tocmai genul de "Revelație" Această expresie te lovește, dar o folosesc tocmai pentru că uiți mereu: Dumnezeu Însuși produce în sufletul tău toată varietatea de senzații în cazul schimbărilor care apar în corpul nostru după legea generală a unității ambelor principii care alcătuiesc o persoană Nu este un obiect care ne înțepă mâna care aduce durere printr-o gaură făcută în corp și nici sufletul nu este cel care dezvoltă în sine această senzație neplăcută, căci suferă de durere în ciuda lui Însuși Dumnezeu este cel care, prin senzație, ne dezvăluie tot ce se întâmplă în interiorul și în afara noastră Vă rog să vă amintiți ce am spus de atâtea ori Nu există altă cale Nicolae Malebranche cu excepția Apocalipsei, care ne-ar putea asigura că Dumnezeu a vrut să creeze trupuri Totuși, să presupunem că nu te mai îndoiești că, deși ideile în sine sunt invizibile, ele nu pot decât să ne afecteze spiritul, iar spiritul nostru însuși, conform legii unității sufletului și trupului, le poate cunoaște numai prin ideile care le reprezintă și nu simte altfel decât prin proprietățile sau senzațiile pe care le provoacă Dar știința? Nu pierde vreo bază obiectivă în acest caz? Dimpotrivă, răspunde Malebranche Știința beneficiază cu siguranță de noua metafizică în studiul relațiilor matematice și a legăturilor dintre fenomene Legăturile fenomenale sunt conexiuni ideologice, ele reflectă ordinea perfectă în care ideile sunt conectate între ele Știința, în loc să încerce să înțeleagă acțiunile și interacțiunile imposibile dintre lucruri, ar trebui să înțeleagă semnificația relațiilor divine Relația dintre suflet și corp Am spus deja mai sus că Malebranche nu numai că respinge înțelegerea tradițională a sufletului ca formă a corpului, dar, desigur, dezvoltă și adâncește dualismul lui Descartes Între suflet și corp nu există unitate metafizică, prin urmare, nu există interacțiune Sufletul își gândește corpul și este cel mai strâns legat de Dumnezeu Orice acțiuni ale sufletului asupra corpului în realitate sunt cauze ocazionale, adică indică participarea lui Dumnezeu Același lucru se poate spune despre notoriile "impacte" ale corpului asupra sufletului Extrase din "Convorbiri" ilustrează foarte clar filosofia lui Malebranche: Nu există nicio legătură necesară între cele două substanțe care ne alcătuiesc Proprietățile corpului nu pot schimba proprietățile spiritului prin puterea lor Totuși, modalitățile unei anumite părți a creierului, pe care nu vă voi specifica, repetă întotdeauna modalitățile sau senzațiile sufletului, iar acest lucru se întâmplă doar datorită legilor unității acestor două substanțe, mai precis, datorită la voinţa constantă şi întotdeauna reală a Creatorului nostru Nu există nicio relație cauzală între corp și spirit, la fel cum nu există nici una între spirit și corp: în plus, nu există nicio relație cauzală Construcții metafizice legătura unui trup cu altul și a unui suflet cu altul Nu mă întreba, Arist, de ce vrea Dumnezeu să unească sufletele cu trupurile Acesta este un fapt, dar cauzele Sale principale nu sunt încă cunoscute de filozofie și, poate, nici religia nu le explică Dar gândiți-vă cu atenție la răspunsul final al lui Theodore lui Aristo: Astfel, Arist, nu poți să-ți miști singur mâna, să-ți schimbi postura, poziția, obiceiul, să faci bine sau rău oamenilor, să faci nici cea mai mică schimbare din univers Aici exiști în lume, complet neputincios, nemișcat ca o stâncă, mut ca un bloc de lemn Ce avantaj obții din această unitate imaginară a sufletului tău cu corpul tău, atât de intim încât să poți păstra legătura cu toți cei din jurul tău? Nu mișca un deget, nici măcar nu rosti o silabă; vai, dacă Dumnezeu nu îți vine în ajutor, vei face doar eforturi zadarnice și vei inventa dorințe impotente; asa ca gandeste-te putin, stii ce sa faci sa spui numele celui mai bun prieten al tau sau sa indoiesti si sa-ti desfaci degetele? Așadar, în ciuda unității sufletului și trupului, închipuite cu atâta plăcere, vei fi nemișcat și mort dacă Dumnezeu nu vrea să-și armonizeze dorința cu a ta, voința Sa mereu eficientă cu mereu impotenta ta Iată, dragă Arist, soluția ghicitoarei Faptul este că creaturile sunt conectate direct cu Dumnezeu și depind într-un mod esențial direct de El; întrucât toți sunt la fel de neputincioși, sunt absolut independenți unul de celălalt Desigur, se poate spune că sunt interconectate și depind unul de celălalt: sunt de acord, dar ar fi necesar doar să stipulez că acest lucru se întâmplă doar ca urmare a voinței neschimbate și mereu efective a Creatorului, doar ca urmare a legile generale stabilite de Dumnezeu Voința lui este activă și imuabilă; acolo îmi vine fiecare putere și fiecare abilitate El a vrut să am anumite senzații, anumite emoții, când anumite impresii, anumite șocuri îmi sunt întipărite în creier El dorește neîncetat ca proprietățile sufletului și ale trupului să fie reciproce: iată unitatea și dependența naturală a celor două părți din care suntem alcătuiți Alternarea reciprocă a proprietăților noastre se bazează pe fundamentul indestructibil al legilor divine, care, prin acțiunea lor Nicolae Malebranche Ele dau putere corpului meu ca și oricărui alt corp, legi care, prin constanța și imuabilitatea lor, mă leagă de corpul meu, de prietenii, de proprietatea mea, de tot ce mă înconjoară Dumnezeu a conectat toate creațiile Sale între ele Pe unii i-a subordonat altora, fără să le dea în același timp un caracter eficient Zadarnice sunt pretențiile mândriei umane, sunt himere născute din ignoranța filozofilor! Absorbiți de propriile eforturi în rezolvarea problemei și răniți de înfrângerea lor, ei nu au recunoscut activitatea invizibilă a Creatorului, rodnicia legilor Sale, eficiența constantă a voinței Sale, înțelepciunea infinită a grijii Sale Te implor, nu spune mai mult, dragă Arist, că sufletul tău este mai strâns legat de trupul tău decât de orice altceva, pentru că sufletul este direct legat doar de Dumnezeu, căci legile Lui sunt legăturile de nedespărțit ale tuturor părților universului și minunată subordonare reciprocă a tuturor lucrurilor Potrivit lui Malebranche, cunoaștem corpul mai bine decât natura sufletului nostru Într-adevăr, cunoaștem adevăruri eterne și spațiu inteligibil (adică arhetipurile lumii fizice) în Dumnezeu și, prin urmare, suntem capabili să primim a priori o întreagă gamă de reprezentări fizice Dimpotrivă, nu avem cunoștințe despre suflet prin ideea în Dumnezeu, ci doar cunoștințe despre acesta pe baza unui "sentiment interior" "Sentimentul interior" ne spune că existăm, gândim, avem dorințe, trăim o întreagă gamă de atașamente, dar nu ne dezvăluie natura metafizică a spiritualului Pentru a se cunoaște pe sine în esența sa, trebuie să găsești arhetipul ființei spirituale și să dezvăluie toate relațiile care decurg din aceasta la fel ca și consecințe dintr-un spațiu inteligibil Dar totul nu este atât de simplu "Eu", scrie Malebranche, "nu îmi este clar, substanța și modurile mele sunt ascunse, iar Dumnezeu, din multe motive, nu a considerat potrivit să-mi dezvăluie ideea sau arhetipul spiritualului" Motivele pentru care Malebranche ia această poziție sunt clare Dacă am avea un arhetip al spiritualului, am putea construi ceva ca o geometrie spirituală care ne-ar ajuta să cunoaștem a priori totul, chiar și viitoarea totalitate a experienței psihologice în toate sensurile Construcții metafizice Cu toate acestea, doar o mică parte a ființei noastre este deschisă conștiinței noastre de sine Toate în Dumnezeu Așa că cunoaștem corpurile prin idei (în Dumnezeu), iar sufletele prin simțuri Și Dumnezeu știe asta în Sine Propoziția "Dumnezeu există" este adevărată, la fel cum este adevărată propoziția "Gândesc, deci sunt" Malebranche folosește o dovadă ontologică, referindu-se la atributul infinitului "Dacă Dumnezeu este de conceput, atunci El trebuie să existe" Să ne amintim câteva dintre gândurile sale despre legătura dintre Dumnezeul infinit și lumea finită Dacă Dumnezeu este infinit, atunci El conține totul în Sine Chiar și neoplatoniștii spuneau că nu sufletul este în lume, ci lumea este în suflet, iar sufletul, la rândul său, urcă la ființe superioare și totul este în Dumnezeu Ceva asemănător este repetat de Malebranche, extinzând gândirea neoplatoniștilor Dumnezeu este real nu numai în univers, ci și deasupra, căci Dumnezeu nu se oprește la propria sa creație, ci, înțelegând, o transcende Prin imensitate El poate fi totul în toate Iată un fragment din dialogul dintre Teodor și Aristus din Convorbiri, exprimând aceste gânduri în formă artistică Teodor Dumnezeu, sau Ființa Infinit Perfectă, este independentă și neschimbătoare El este atotputernic, necesar, infinit Ari st El este atotputernic, etern, necesar; ok, aceste atribute se potrivesc unei Ființe Infinit Perfecte, dar de ce infinită? Ce incerci sa spui? Teodor Vreau să spun că substanța divină este peste tot, nu numai în univers, ci și infinit dincolo de el, pentru că nu este atât Dumnezeu în creația Sa, ci mai degrabă, creația Sa este inclusă în El și există în substanța în care El păzește cu puterea și atotputernicia Sa În El suntem; în el avem viaţă şi mişcare; precum spune apostolul: In ipso vivimus, movemur et sumus Arist Dar Dumnezeu este trupesc, prin urmare, nu poate fi împrăștiat peste tot Teodor Tocmai pentru că El este necorporal, El poate fi peste tot Fiți corporali, El nu putea pătrunde corpurile în cale Nicolae Malebranche face; altfel am avea o contradicție precum egalitatea sumei a două segmente cu unul având aceeași lungime ca fiecare dintre aceste două Deoarece substanța este necorporală, nu este localizată, ca și corpurile - de la elefanți mari până la musculițe mici Această totalitate este oriunde se află și este peste tot și peste tot, sau mai degrabă, totul este creat din ea, căci esența Creatorului constă în legătura Sa intimă cu creația Spațiul creat este legat de imensitatea Divină, așa cum timpul este legat de eternitate Orice lucru deasupra succesiunii de timpi este întotdeauna Dumnezeu Nu există trecut sau viitor în existența Lui, doar prezentul, neschimbătorul, eternul În fond, nu există nici mare, nici mic - totul este la fel de simplu, infinit Dumnezeu a creat lumea, dar voința de a crea nu este un lucru din trecut; Dumnezeu schimbă lumea, dar voința de a schimba lumea nu aparține viitorului Voința creatoare, care a devenit și urmează să vină, este neschimbată Într-un cuvânt, Dumnezeu nu a fost și nu va fi niciodată, dar El este întotdeauna Extinderea și durata, dacă pot folosi aceste cuvinte, sunt însăși totalitatea eternității în fiecare moment În mod similar, Dumnezeu nu este parțial în cer și parțial pe pământ El este cu totul peste tot în imensitatea lui și în toate corpurile, în toate părțile materiei, chiar dacă aceasta este împărțită la infinit Mai precis, nu atât Dumnezeu este în lume, ci lumea este în imensitatea Sa, la fel cum nu veșnicia este în timp, ci timpul este o parte a eternității " Semnificația filozofiei lui Malebranche Savanții au observat o schimbare axială în problemele lui Malebranche: Descartes s-a concentrat pe metodologia științei și problemele cunoașterii, Malebranche a construit un sistem teocentric de natură metafizică și religioasă În multe cazuri, el anticipează unele dintre ideile marilor construcții metafizice ale lui Spinoza și Leibniz, deși bazate pe presupuneri diferite și cu scopuri diferite În plus, Malebranche are o anumită, foarte impresionantă analogie cu empirismul lui Berkeley, deși într-o refracție diferită Cu toate acestea, cea mai de neconceput analogie văzută recent duce direct la Hume Malebranche a jucat un rol proeminent în istoria filozofiei franceze, dar în afara Franței, ceva Construcții metafizice ca excusatio non petite (o scuze nesolicitate) De fapt, teza despre imposibilitatea verificării experimentale a principiului cauzalității, adică empirismul lui Malebranche, este similară cu cea a lui Hume (pe un fundament sceptico-empiric) Să încheiem citând două pasaje elocvente din scrierile lui Malebranche "Simțurile îmi spun că obiectele mă afectează; Îmi spun că eu sunt cel care îmi mișc mâna Dar uite, nu te confuzi și mai mult: să presupunem că un corp în mișcare este înconjurat de alte obiecte Și dacă se întâlnește cu ceva, lipsit atât de dimensiunea, cât și de puterea unui corp în mișcare? Spui că îi va oferi o parte din mișcarea sa? Dar cine ți-a spus asta? Cine ți-a explicat că celălalt va primi această putere? Așa îți spun ochii: un corp care este în repaus, primind o împingere, intră în mișcare Credeți ceea ce vedeți: este un fapt, iar în raport cu faptele, senzațiile sunt buni martori Dar să nu credeți că corpurile au putere în sine, că ar putea transmite această putere obiectelor pe care le întâlnesc, pentru că nu vedeți nimic din toate acestea Dacă oamenii nu ar fi atât de imprudent în judecățile lor, ar trebui să tragă concluzia că, în conformitate cu ordinea naturii, dorința lor este de obicei necesară pentru a obține o idee, dar este greșit să considerăm că dorința este adevărată și principală cauză care furnizează ideile minții și, cu atât mai puțin, acea dorință le produce din nimic (sau orice explică ei) Nu trebuie să raționeze logic: doar o minge în mișcare este motivul principal și adevărat al mișcării altei mingi pe care prima o are în drum, întrucât prima nu are tocmai această forță de mișcare Ei pot crede doar că întâlnirea celor două baluri este un prilej (occasione) pentru Creatorul mișcării materiei, un prilej de împlinire a voinței Sale, care este cauza universală Capitolul nouă Spinoza și metafizica monismului și imantheismului panteist Viața și scrierile lui Spinoza Benedict Spinoza (Baruch d'Espinosa) s-a născut la Amsterdam în (Locke s-a născut tot în același an) într-o familie bogată de evrei spanioli (forțați să se ascundă de persecuția Inchiziției și să se convertească la creștinism, rămânând în secret credincios lui credinţa lor anterioară) Familia s-a mutat din Portugalia în Olanda pentru a se refugia (evreii și maurii, nevoiți să renunțe la credința lor, au fost numiți în Spania cu cuvântul disprețuitor "Marranos") La școala comunității evreiești din Amsterdam, Spinoza a învățat limba ebraică, a studiat profund Biblia și Talmudul Între și a urmat școala lui Francis van den Enden (un om de știință al formației catolice, care mai târziu a devenit un gânditor independent), a studiat latina și știința Cunoașterea limbii latine a deschis lumea clasicilor (printre ei Cicero și Seneca), a Renașterii și a filozofilor moderni, în special Descartes, Bacon și Hobbes Pe măsură ce gândirea lui Spinoza s-a dezvoltat, respingerea lui față de principiile religiei evreiești a devenit din ce în ce mai distinctă Ulterior au început ciocniri cu teologii și oameni învățați ai comunității Neînțelegerile au devenit atât de acute și pentru că, cu abilitățile sale intelectuale remarcabile, Spinoza a atras rapid atenția tuturor, iar membri eminenti ai comunității evreiești doreau să-l vadă ca pe un rabin Cu toate acestea, Spinoza a dat dovadă de o asemenea inflexibilitate, mai ales după moartea tatălui său, în , încât unii fanatici au încercat chiar să-l omoare pe savant și doar datorită dexterității și vitezei de reacție a reușit filozoful să scape (ținând mantia ruptă de pumnal) lovituri ca amintire) În , Spinoza a fost excomunicat din sinagogă, blestemat și alungat din comunitate, prietenii și rudele evrei l-au părăsit Sora a contestat dreptul la moștenirea tatălui În proces, el Construcții metafizice a jucat cauza, dar nu a acceptat moștenirea, întrucât a inițiat un proces numai de dragul ocrotirii dreptului ca atare, și nu din cauza proprietății După ce a fost expulzat din comunitate, Spinoza și-a găsit adăpost într-un mic sat de lângă Amsterdam, unde a compus o "Scuză" în apărarea propriei poziții Mai târziu s-a mutat la Rijnsburg lângă Leiden, de acolo la Voorburg, în vecinătatea Haga, unde a locuit în camere mobilate, iar din s-a stabilit la Haga în casa artistului Van der Speek Cum și prin ce mijloace a trăit Spinoza? A învățat să șlefuiască ochelarii optici, iar veniturile din această muncă i-au acoperit majoritatea nevoilor Din moment ce Spinoza ducea o viață foarte modestă (singurul lux pe care și-l permitea erau cărțile), s-a descurcat puțin Admiratori și prieteni bogați și influenți i-au oferit ajutor, dar el nu a acceptat nimic, sau, ca și în cazul chiriei donate de S de Vries, a acceptat să o ia, dar cu condiția ca aceasta să fie brusc redusă: pt o viață modestă, destul de mică Excomunicarea din sinagogă, care a avut consecințe juridice și sociale, l-a izolat de evrei, dar nu l-a despărțit de creștini (a căror credință însă Spinoza nu s-a alăturat) A fost adoptată printre creștinii care erau înclinați spre deschidere și toleranță religioasă Spinoza a cunoscut oameni atât de influenți precum frații de Witt (au condus Partidul Democrat), Huygens, care l-a patronat, alți oameni educați și celebri În , filosofului i s-a oferit o catedra universitară la Heidelberg, dar a refuzat politicos, dar ferm, temându-se că postul oficial de profesor universitar i-ar limita libertatea de gânditor A murit de tuberculoză în , la vârsta de de ani Prima lucrare a lui Spinoza este Scurt tratat despre Dumnezeu, om și fericirea lui, scrisă cel mai probabil în (a rămas nepublicată până în secolul trecut) Până în , se referă "Tratatul despre îmbunătățirea minții" O capodoperă de o viață, Etica, începută în jurul anului , publicată după moartea lui Spinoza în , împreună cu Tratatul de îmbunătățire a minții, Tratatul politic și Corespondența Singura lucrare publicată în timpul vieții lui Spinoza sub propriul său nume a fost Fundațiile filosofiei lui Descartes Benedict Spinoza cele dovedite geometric" cu anexa "Reflexii metafizice" În mod anonim și cu indicarea incorectă a locului publicării, a fost publicat în Tratatul teologic și politic, ceea ce a stârnit o zgomotoasă și acerbă controversă Spinoza a fost un om de știință larg educat, sursele de inspirație ale sale sunt cele mai diverse: filozofia antică târzie, scolastica evreiască medievală a lui Maimonide și Avicebron, scolastica din secolele XVI-XVII, filosofia Renașterii (G Bruno și Leon) evreul), Descartes și Hobbes au avut cea mai mare influență din partea contemporanilor săi Noua sinteză a devenit cea mai importantă etapă a filozofiei occidentale Grecii antici în coincidența învățăturilor și a vieții filosofului au văzut dovada autenticității mesajului spiritual și au dat exemple cu adevărat uimitoare ale unei astfel de coincidențe Metafizica lui Spinoza este în mod ideal în ton cu viața sa personală (în multe aspecte poate fi considerat un stoic al New Age) Ca scop cel mai înalt al căii filosofice, el a propovăduit viziunea lucrurilor sub specie aeternitatis (din punct de vedere al eternității), eliberând starea de pace și liniște de patimi Pacea, liniștea și imparțialitatea, conform declarației unanime a contemporanilor, sunt simbolurile existenței lui Spinoza Chiar și pecetea scrisorii avea o emblemă: un trandafir cu o inscripție deasupra: Caute ("Atenție") Semnificația filozofiei sale, așa cum vom vedea, este într-o înțelegere pură și detașată a Ființei, liberă de entuziasm și orice pasiune Găsirea adevărului care dă sens vieții "Tratatul de perfecționare a rațiunii" este un fel de conversație despre metoda Spinoza în domeniul eticii, în timp ce Descartes s-a interesat de aspectul epistemologic Cu alte cuvinte, Spinoza nu se întreabă care este metodologia de înțelegere a adevărului și care sunt trăsăturile sale distinctive pentru a satisface un interes teoretic abstract El explorează ce fel de adevăr este capabil să dea sens existenței umane, fie că este o binecuvântare care, dacă ar fi dobândită, ar oferi unei persoane fericire Construcții metafizice Citirea acestui tratat ne aduce în minte "îndemnurile" grecești antice, cum ar fi unele dintre scrierile Sf Augustin, Hortensia lui Ciceron "Adevărul" care îl interesează pe Spinoza nu este matematic sau fizic: acest adevăr este căutat pentru a fi folosit și savurat; perfecționând existența, aduce fericire În introducere, care este cea mai frumoasă și mai strălucitoare parte a lucrării, se deschide o perspectivă care vă permite să vedeți lumea spirituală a autorului, să înțelegeți motivele și scopurile care l-au determinat să înceapă să filosofeze Spinoza spune că a simțit vanitatea cotidianului și a descoperit că lucrurile par "bune" sau "rău" doar în măsura în care sunt percepute de suflet, în timp ce în realitate toate nu sunt "nici bune, nici rele" (aici împletite cu reciproc cu alte puncte de vedere stoice și biblice) Prin urmare, Spinoza decide în cele din urmă să afle dacă "adevărul bine" este realizabil și, prin urmare, dacă există ceva, după ce a stăpânit ce, umanitatea s-ar putea "bucura pentru totdeauna de bucuria supremă inevitabil" S-ar părea că nu este foarte prudent să te aventurezi la așa ceva, deoarece în orice caz ar trebui să renunți la lucruri incontestabile precum plăcerile, bogăția, onorurile, primirea în schimb - necunoscutul Va mai rămâne timp pentru a căuta binecuvântările unui plan superior, dacă nu există fericire în lucrurile lumești, și a continua să te angajezi în ele în mod egal ar însemna pierderea "fericirii superioare"? Atunci Spinoza s-a angajat într-un nou program de viață, fără a modifica, totuși, regulile de conduită general acceptate, deoarece căutarea lucrurilor care sunt de obicei foarte apreciate de oameni - plăceri, bogăție, onoruri - părea a fi un obstacol absolut Sufletul, captat de plăceri atât de mult încât este cufundat cu totul în ele, nu mai poate face altceva Cu toate acestea, plăcerea dispare și apare o tristețe profundă Spinoza scrie: "Satisfacerea simțurilor, de exemplu, captează sufletul atât de complet încât pare să te cufunde în har, atunci ești complet lipsit de posibilitatea de a te gândi la orice altceva; dar după aceea vine o deznădejde profundă, mintea este mai întâi cuprinsă de confuzie și apoi - stupefacție Atunci când bogăția este căutată de dragul ei (sau ca bunul cel mai înalt), ea suge constant o persoană, forțându-l să-și îndrepte toate acțiunile și acțiunile spre multiplicarea ei Cu cât starea este mai mare, cu atât mai puternică este dorința de a o crește (nu există Benedict Spinoza se oprește pentru pocăință, ca în saturația senzuală) Dimpotrivă, dacă căutarea bogăției este nereușită, vânătorul se simte învins Același lucru se poate spune despre onoruri, dar aici există o circumstanță agravantă: pentru a obține onoruri, trebuie să ne aranjam viața așa cum le place celorlalți, "evitând ceea ce ei evită de obicei și realizând la fel ceea ce caută" După aceste reflecții, Spinoza ajunge la concluzia că bunurile îndoielnice ar trebui lăsate, dar calea de a realiza un bun care este neîndoielnic de natură este neclară Deci, în ultimă analiză, vorbim despre "pierderea unui semi-rău neîndoielnic în schimbul unui bine obscur" La o examinare mai atentă, toate relele omenirii se datorează tocmai căutării eronate a ceea ce pare a fi bine "Într-adevăr, lucrurile pe care le caută gloata nu numai că nu sunt de ajutor, ci chiar dăunătoare, deoarece adesea duc la moartea proprietarilor lor și duc întotdeauna la moartea celor care sunt obsedați de ei Câți sunt mânați la ruină din cauza bogățiilor lor și câți sunt expuși primejdiei din cauza pasiunii pentru tezaurizare, plătind cu viața pentru propria lor nebunie! Nu mai sunt cei care, pentru a obține onoruri sau a le păstra, au ajuns în cel mai mizerabil mod Și, în sfârșit, există nenumărate exemple de oameni care și-au grăbit moartea din cauza voluptății excesive Deci care este cauza acestor rele? Mi s-a părut că orice fericire sau nefericire depinde doar de natura obiectului de care ne leagă iubirea Într-adevăr, din cauza lucrurilor indiferente, nu există niciodată ceartă, nu există tristețe când sunt pierduți, invidie, dacă sunt deținute de alții, nu provoacă nici frică, nici ură, în general, nici patimi: totul, dimpotrivă, de obicei se întâmplă pentru că din dragoste pentru acele lucruri care pot distruge Altfel, se întâmplă cu dragoste pentru ceea ce este veșnic și nesfârșit: umple sufletul de bucurie curată, curățind de întristare; este binele pe care trebuie să-l dorim și să-l căutăm cu toată puterea " Soluția la toate îndoielile poate veni după cum urmează Plăcerea, bogăția, onorurile, spune Spinoza, sunt rele dacă sunt urmărite ca scopuri (căci nu sunt) Ca mijloace, adică instrumente necesare pentru a trăi în conformitate cu scopul cel mai înalt, ele sunt neutre: " căutarea banilor, plăcerea, dragostea de faimă sunt obstacole dacă cineva realizează Construcții metafizice este dat de dragul lor, și nu ca mijloc pentru altceva; dimpotrivă, dacă sunt necesare ca mijloc, nu devin un obstacol, deoarece pot fi de mare folos În consecință, cel mai înalt bine, potrivit lui Spinoza, nu anulează orice altceva, ci supraestimează complet valoarea sa, conectând strâns mintea cu întreaga natură cu participarea unui număr cât mai mare de oameni În filosofia lui Spinoza, locul central este dat ideii de Dumnezeu (înțeleasă ca ordine veșnică a Naturii) Potrivit lui Spinoza, ar trebui să știi despre natură doar ceea ce este necesar pentru implementarea sarcinii specificate; construirea unei societăți care să poată duce la atingerea scopului urmărit a cât mai mulți oameni; acceptă moralitatea și pedagogia în conformitate cu acest scop; să dezvolte o știință medicală care, păstrând sănătatea, să faciliteze atingerea obiectivelor; dezvolta mecanici și tehnici care economisesc timp și efort; rafina si purifica mintea Între timp, în timp ce există o perfecţionare treptată a omului în limitele posibilului, sunt necesare nişte reguli temporare de viaţă, care se rezumă la trei postulate Necesar: - să vorbim în concordanță cu nivelul de percepție al oamenilor de rând și să ne adaptăm la felul lor de comportament în orice, evitând obstacolele în calea atingerii scopurilor noastre; - sa se limiteze doar la acele placeri care sunt suficiente pentru mentinerea sanatatii; - să caute bani sau alte valori materiale numai în măsura în care este necesar pentru viață și sănătate și este în concordanță cu obiceiurile și tradițiile țării noastre și, de asemenea, nu contrazice obiectivele noastre Spinoza a fost primul care a pus în practică aceste maxime Iar scurtul motto: Caute, care a fost menționat mai sus, ca numitor comun, rezumă exact regulile menționate Așadar, suntem gata să începem să luăm în considerare prevederile centrale ale "Eticii", baza lor teoretică și înțelegerea lui Dumnezeu Faimoasa zicală a lui Spinoza: "Spune-mi la care Dumnezeu te rogi și îți voi spune cine ești", îi convine lui Spinoza ca nimeni altul Conceptul de Dumnezeu ca axă a filozofiei lui Spioza ordine geometrică Capodopera operei lui Spinoza, "Etica", este construită în spiritul "Începuturilor" lui Euclid, adică se concentrează pe definiții, axiome, judecăți, dovezi, scolie (explicații) Vorbim despre metoda deductiv-geometrică folosită de Descartes și foarte apreciată de Hobbes; cu toate acestea, Spinoza îi acordă o importanță deosebită De ce a ales filozoful nostru această metodă specială de interpretare a realității finale, pentru care metodele matematice pot părea inadecvate și prea înguste? Această întrebare este pusă de toți comentatorii Cu toată claritatea ei aparentă, această metodă adesea nu dezvăluie, ci ascunde, motivele cele mai intime ale lui Spinoza, iar cineva poate respinge problema fără o soluție, scăpând de științificitatea strictă și apoi o discută pe larg O decizie pripită, deoarece alegerea lui Spinoza se bazează nu pe o singură motivație, ci pe multe Vom încerca să le identificăm pe cele principale Așadar, ne este clar contra ce a protestat Spinoza, folosind metoda geometrică ca unealtă El a căutat să respingă: a) metoda abstractă de construire a silogismelor caracteristică multor scolastici; b) regulile retoricii inerente Renașterii; c) metoda de prezentare excesiv de pronunțată (rabinică) Stilul lui Descartes și, în general, gustul pentru metodele științifice din secolul al XVII-lea l-a inspirat pe filosof Cu toate acestea, metoda și metodele folosite de Spinoza în Etică nu pot fi considerate doar o cochilie formală, așa cum par să creadă mulți oameni; ele nu pot fi explicate printr-o concesie obișnuită la moda intelectuală Legăturile care explică realitatea așa cum o înțelege Spinoza sunt expresia unei necesități absolut raționale Dumnezeu (sau substanță) sau un triunghi - totul este considerat cu aceeași acuratețe cu care se rezolvă teoremele: ele "acţionează" strict conform regulilor, nu poate fi altfel Prin urmare, dacă totul, inclusiv pe Dumnezeu, poate fi "demonstrat" ipotetic cu aceeași rigoare absolută, atunci metoda euclidiană este cea mai adecvată Construcții metafizice În plus, metoda oferă avantajul unei interpretări non-emoționale a subiectului, oferind o obiectivitate imparțială, lipsită de distorsiuni iraționale și ilogice, care a favorizat mult întruchiparea idealului: să vezi singur și să-i faci pe ceilalți să vadă ceea ce este deasupra pasiuni, râsete și lacrimi, în lumina rațiunii pure Acest ideal se exprimă tocmai în următoarea maximă: "Nu râde, nu plânge și nu te întoarce - dar înțelege" (Nec ridere, dog lugere, neque detestări, sed intelligere) "Substanța", sau Zeul lui Spinoza Definițiile de o pagină care încep Etica formează aproape întreaga bază a spinozismului, noul concept de "substanță" care determină sensul întregului sistem Problema substanței este în principal problema ființei, miezul metafizicii Chiar Aristotel a scris că eterna întrebare: "Ce este ființa?" este identic cu celălalt: "Ce este o substanță?" - ceea ce înseamnă că rezolvarea problemei de substanță rezolvă și majoritatea problemelor metafizice Potrivit lui Aristotel, tot ceea ce există este în realitate fie o substanță, fie o formă a manifestării sale Spinoza repetă același lucru: "În natură nu există decât substanța și manifestările ei " Conform metafizicii antice, substanțele sunt numeroase, diverse și ordonate ierarhic, iar Descartes a vorbit în favoarea diversității substanțelor Dar contradicțiile teoriei lui Descartes sunt izbitoare Într-adevăr, pe de o parte, a insistat să considere res cogitans (gândirea) și res extensa (extensie), adică principiul spiritual și corpurile materiale, ca substanțe pe picior de egalitate, iar pe de altă parte, definiția generală a substanța pe care a dezvoltat-o nu mi-a permis să fiu de acord cu această presupunere În Fundamentele filozofiei, el a definit substanța ca "un lucru pentru a cărui existență nu este nevoie de altceva decât de ea însăși" (res quae ita existit ut nulla alia re indigeat ad existendum) Totuși, substanța astfel înțeleasă nu poate fi decât cea mai înaltă realitate, Dumnezeu, pentru că lucrurile create nu pot exista dacă nu sunt susținute de puterea Creatorului Descartes a încercat să iasă din aporie prin introducerea celui de-al doilea concept de substanță și, prin urmare, susținând conceptul de multe Benedict Spinoza substanțe naturale similare, conform cărora totul, atât material, cât și spiritual, poate fi de asemenea considerat o substanță, "pentru că este o realitate care are nevoie doar de participarea lui Dumnezeu pentru existența ei" Ambiguitatea deciziei Descartes este evidentă, întrucât este imposibil, fiind consecvent, să se afirme că: a) o substanță nu are nevoie de altceva decât de ea însăși pentru existența sa; b) substanta sunt si creatii care nu au nevoie de nimic pentru existenta lor, in afara de ajutorul lui Dumnezeu Formal, aceste două definiții se exclud reciproc Potrivit lui Spinoza, există o singură substanță, care este Dumnezeu Este evident că principiul fundamental (cum ar spune romanticii - Absolutul), primul și cel mai înalt principiu, nu are nevoie de nimic altceva decât el însuși pentru existența sa, deci, este "cauza lui însuși" (causa sui); o astfel de realitate nu poate fi percepută altfel decât ca inevitabil existentă Dacă substanța este "ceea ce este în și pentru sine", adică ceva care nu are nevoie de nimic altceva pentru existență, atunci substanța coincide cu "cauza lui însuși" Res cogitans și res extensa ale lui Spinoza au devenit două dintre nenumăratele atribute ale substanței, iar gândurile și lucrurile, ca tot ceea ce este empiric, au devenit manifestări ("moduri") de substanță, cu alte cuvinte, ceea ce este perceput doar prin substanță În cele ce urmează, vom descrie mai detaliat ce "atribute" și "moduri" au fost pentru Spinoza Aici trebuie să dezvăluim în ce sens substanța coincide cu Dumnezeu "Îl înțeleg pe Dumnezeu ca o ființă absolut infinită, adică o substanță compusă dintr-un set nenumărat de atribute, fiecare dintre acestea exprimând esența sa eternă și infinită " Substanța divină este liberă, pentru că există și acționează după necesitatea propriei sale naturi; este etern pentru că existenţa este cuprinsă în esenţa ei Toate acestea sunt cuprinse în cele opt definiții ale Eticii lui Spinoza, iar concluzia este următoarea: Dumnezeu este singura substanță existentă, căci "tot ce există există în El și fără Dumnezeu, nici un singur lucru nu poate exista și nici nu poate fi înțeles" și, de asemenea, "tot ce se întâmplă se întâmplă numai după legile naturii infinite Divine și decurge din esența ei necesară" Construcții metafizice Este evident că, cu o astfel de formulare a problemei, dovezile existenței lui Dumnezeu nu pot fi decât variații ale dovezii ontologice Căci este imposibil să ne gândim la Dumnezeu (sau la substanță) ca fiind "cauza a sinelui" fără a-l considera că există inevitabil Conform acestei ipoteze, Dumnezeu este cel de a cărui existență suntem mai siguri decât de orice altceva Dumnezeul lui Spinoza este Dumnezeul biblic asupra căruia filosoful și-a concentrat atenția încă din tinerețe Nu un Dumnezeu personal cu voință și minte Spinoza crede că a-L percepe pe Dumnezeu ca persoană ar însemna să-l faci antropomorf Dumnezeu nu alege liber să creeze altceva decât el însuși; mai degrabă, el este "imanent", deci inseparabil de lucrurile care vin de la el El nu este Providența în sensul tradițional, ci o necesitate absolută impersonală Această necesitate absolută a existenței coincide în sens cu înțelegerea libertății de către Spinoza, adică dependentă numai de ea însăși; această necesitate este absolută, întrucât Dumnezeu-substanța este dată ca "cauza lui însuși", din El curg inevitabil la nesfârșit în timp și spațiu (ca în neoplatonism) un număr infinit de atribute și moduri care formează lumea Lucrurile vin inevitabil din esența lui Dumnezeu, așa cum teoremele sunt inevitabil deduse din esența figurilor geometrice Diferența dintre Dumnezeu și figurile geometrice este că acestea din urmă nu sunt "cauza lor înșiși", prin urmare derivata matematico-geometrică rămâne doar o "analogie" ilustrând ceva mult mai complex în sine În nevoia lui Dumnezeu, Spinoza a găsit ceea ce căuta: rădăcina oricărei certitudini, dovada a tot, izvorul păcii și liniștii supreme Desigur, a fost necesar să ne asigurăm că Dumnezeul care i-a dat filosofului această pace fără margini este exact Dumnezeu care se exprimă în schemele geometrice ale Eticii Cu această ocazie, K Jaspers a scris: "Experiența necesității este o fericire pentru Spinoza În rest, ideea lui Dumnezeu se exprimă din nou și din nou: de la El, inevitabil și la nesfârșit, pleacă nenumărate lucruri Tot ceea ce există se află în limitele acestei necesități " Despre spinozism, Nietzsche a exprimat-o astfel: "O, scut al necesității! Lumina cea mai înaltă a ființei, neajunsă de nicio dorință, neîntinată de nimeni, veșnicul da al ființei, eu sunt daul tău veșnic, pentru că te iubesc, o necesitate Benedict Spinoza Într-adevăr, după stoici, Spinoza a fost cel care a văzut în necesitate misterul care dă sens vieții Această idee a lui Nietzsche este adusă la concluzia sa logică de ideea dragostei pentru rock - amor fati "Atribute" Mai devreme am atins "atributele" și "modurile" unei substanțe, iar acum este timpul să explicăm care sunt acestea Substanța (Dumnezeu), fiind infinită, își exprimă și își manifestă esența într-o varietate infinită de forme și imagini: acestea sunt "atribute" Atributele, din moment ce fiecare dintre ele exprimă infinitatea substanței divine, trebuie percepute "de la sine", cu alte cuvinte, una fără ajutorul celeilalte, dar nu ca ceva care există în sine (nu sunt contopite și inseparabile) : în sine și în sine - numai substanță Într-una dintre scolii, Spinoza explică: "Este clar că, chiar dacă două atribute sunt percepute ca fiind cu adevărat diferite, adică una fără ajutorul celeilalte, nu putem totuși concluziona că sunt două ființe sau două substanțe diferite; într-adevăr, în natura unei substanțe, fiecare dintre atributele sale este perceput de la sine, pentru că atributele pe care le posedă sunt întotdeauna împreună cu ea, una dintre ele nu poate fi produsul altuia, ci fiecare exprimă realitatea sau esența substanţă Prin urmare, nu este absurd să atribui mai multe atribute aceleiași substanțe, dimpotrivă, în natură, fiecare ființă trebuie percepută sub forma unui atribut și sunt multe atribute care exprimă necesitatea ei, adică eternitatea și infinitul, în funcție de asupra semnificației Prin urmare, o ființă absolut infinită trebuie definită ca o ființă formată dintr-un set nenumărat de atribute, fiecare dintre acestea exprimând o anumită esență eternă Dintre nenumăratele atribute, noi oamenii știm doar două: "gândirea" și "extensia" Aceste două substanțe recunoscute de Descartes (res cogitans și res extensa) sunt pe care Spinoza, fără a da o explicație a limitării, le reduce la atribute Construcții metafizice De asemenea, atributele sunt teoretic egale, dar "gândirea", capacitatea de a gândi pentru sine, este diferită de toate celelalte atribute Un atribut privilegiat ar provoca multe dificultăți interne și ar forța introducerea unei ierarhii, cu alte cuvinte, a unei ordini verticale, în timp ce Spinoza s-a străduit pentru o ordine orizontală, adică o egalitate completă a atributelor (din motive despre care vom afla în curând) Fără a crea privilegii pentru gândire, cineva poate înălța ceea ce este pământesc și îl poate "îndumnezei" Într-adevăr, dacă extinderea este un atribut al lui Dumnezeu, atunci realitatea extinsă are o natură divină A spune: "Extensia este un atribut al lui Dumnezeu" (Extensio attributum Dei est) este echivalent cu "Dumnezeu este extensie" (Deus est res extensa) Aceasta nu înseamnă deloc că Dumnezeu este corporal (cum, de exemplu, Hobbes a susținut în contrast cu Spinoza), ci doar că El este "întins": de fapt, corpul nu este un atribut, ci un mod finit de spațialitate ca un atribut, un mod care înalță lumea și o plasează într-o nouă poziție teoretică pentru că, nefiind ceva opus lui Dumnezeu, este atașată structural de atributul Divin moduri Pe lângă "substanțe" și "atribute" (după cum s-a menționat mai sus), există "moduri" Spinoza dă următoarea definiție: "Prin "mod" înțeleg starea unei substanțe, adică ceva conținut în alta, prin care este reprezentată" Fără substanță și atributele ei, nu ar exista "moduri", nu le-am putea percepe Mai precis, ar trebui să spunem că modurile sunt derivate din atribute și sunt definiții ale atributelor Cu toate acestea, Spinoza nu trece direct de la atribute infinite la moduri finite, ci introduce moduri infinite, care se află la mijloc între atribute, care sunt de natură infinită, și moduri finite Modul infinit al atributului infinit al gândirii, de exemplu, "minte infinită" și "voință infinită" Moduri infinite ale atributului infinit al extensiei - "mișcarea și starea de odihnă" Modul infinit este și lumea ca totalitate sau, după spusele lui Spinoza, "fața universului, care, deși se schimbă în detalii, rămâne același ca întreg" Benedict Spinoza În acest moment, așteptăm o explicație despre originea modurilor "finite" sau "limitate", cu alte cuvinte, cum are loc trecerea de la infinit la finit Dar Spinoza ex abrupto (imediat) introduce o serie de moduri și modificări parțiale și spune pur și simplu că unele provin din altele Una dintre judecățile Eticii prevede în mod specific: "Individul, oricare ar fi el, adică orice lucru finit, are o existență determinată, de aceea nu poate exista decât cu ajutorul unei alte cauze, care este și ea finită și determinată, și așa la infinit " Răspunsul lui Spinoza înseamnă următorul: modul corespunzător naturii atributului infinit al lui Dumnezeu este și el infinit, în timp ce restul este legat de o modificare finită și are o existență definită Infinitul naște numai infinitul, iar finitul este născut de finit Totuși, modul în care, în cadrul substanței Divine infinite, atributele infinite sunt transformate în modificări finite, cum se naște finitul, rămâne fără explicație Pentru Spinoza, "orice determinare este o negație" (omnis determinatio est negatio), iar substanța absolută (ființă absolut pozitivă) este de așa natură încât nu este supusă definiției, cu alte cuvinte, "negație" Aceasta este cea mai mare aporie a sistemului lui Spinoza, care are o serie de dificultăți (cum au subliniat în mod repetat mulți comentatori), dar care trebuie arătată cu toate dovezile tocmai pentru a înțelege în mod adecvat restul sistemului Dumnezeu și lumea, sau natura naturans și natura naturata Pe baza celor de mai sus, putem concluziona că prin Dumnezeu Spinoza înțelege substanța cu atributele ei infinite; lumea, dimpotrivă, este formată din moduri, infinite și finite Cu toate acestea, unul nu poate exista fără celălalt, prin urmare, totul este determinat inevitabil de natura lui Dumnezeu, nimic nu există întâmplător, iar lumea este o "consecință" necesară a lui Dumnezeu Spinoza îl mai numește pe Dumnezeu natura naturans, "natura generatoare", iar lumea, natura naturata, "natura generată"; "natura generatoare" este cauza, iar "natura generată" este efectul acestei cauze, care, totuși, conține cauza Construcții metafizice în interiorul tău Putem spune că cauza este imanentă în raport cu obiectul, la fel cum obiectul, la rândul său, este imanent în raport cu cauza sa, conform principiului "totul este în Dumnezeu" Dar iată explicația lui Spinoza: prin natura naturans trebuie să înțelegem ceea ce există în sine și este reprezentat prin sine, cu alte cuvinte, asemenea atribute ale unei substanțe care exprimă esența eternă și infinită a lui Dumnezeu, întrucât El este considerat drept o cauză liberă [liber în sensul , care depinde doar de propria natură] "Prin natura naturata înțeleg tot ceea ce decurge din natura necesară a lui Dumnezeu sau din oricare dintre atributele Sale, ca fiind în Dumnezeu și fără Dumnezeu incapabil să existe sau să fie perceput " Acum putem înțelege de ce Spinoza nu a atribuit lui Dumnezeu rațiunea, voința, iubirea Dumnezeu este o substanță, în timp ce mintea, voința și iubirea sunt "moduri" de gândire absolută (care este un atribut) Prin urmare, indiferent de modul în care sunt înțelese modurile - infinite sau finite - ele aparțin naturii naturata, lumii generate Prin urmare, nu se poate spune că Dumnezeu a creat lumea cu rațiune, ca urmare a liberei alegeri, sau a creat-o din iubire, căci toate acestea sunt "a posteriori" pentru Dumnezeu și provin de la El Și a-i atribui lui Dumnezeu aceste proprietăți ar însemna a confunda natura generativă cu natura generată Când vorbim despre celebra zicală a lui Spinoza: Deus sive natura ("Dumnezeu sau natură"), ar trebui să înțelegem: Deus sive Natura naturans ("Dumnezeu sau natură creatoare") Natura naturans nu este o cauză transcendentă, ci o cauză imanentă și, din moment ce nimic nu există în afara lui Dumnezeu, din moment ce totul este în El, concepția lui Spinoza, fără îndoială, poate fi numită panteistă Spinoza despre paralelismul dintre ordo idearum și ordo rerum Am văzut că dintre nenumăratele atribute ale lui Dumnezeu, doar două ne sunt cunoscute: extinderea și gândirea Lumea este formată din moduri cu două atribute: o serie de moduri legate de extensie; dintr-o serie de moduri legate de gândire: - corpurile sunt anumite moduri ale atributului divin al extensiei; Benedic Spinoza - gândurile individuale reprezintă anumite moduri ale atributului gândirii divine (Dumnezeu ca realitate gânditoare) Amintiți-vă că pentru Spinoza termenii "gând" și "gândire" aveau un sens foarte larg și nu însemnau doar activitate mentală, ci includeau și conceptele de "dorință" și "dragoste" și, pe lângă acestea, multe motive diferite Mintea constituie cel mai important "mod" care determină celelalte "moduri" de gândire, prin urmare, ideea (activitatea mentală) are o poziţie privilegiată în contextul sferei generale a gândirii Ideea din ontologia lui Spinoza este departe de a fi doar apanajul minții umane; ea își are originea (precum "atributul" al cărui "mod") în esența lui Dumnezeu "În Dumnezeu există o idee atât despre esența Sa, cât și despre toate lucrurile care decurg inevitabil din esența Lui " Conceptul străvechi al unei lumi ideale capătă la Spinoza un sens nou și neobișnuit, singurul de acest fel Într-adevăr, "ideile" și "lucrurile care îi corespund" nu sunt interconectate prin relații precum "model-copie" și "cauză-efect" Dumnezeu nu creează lucruri după chipul propriilor sale idei, nu creează deloc lumea în sensul tradițional - lumea curge din El Pe de altă parte, ideile noastre nu sunt rezultatul acțiunii corpurilor Ordinea ideilor este comparabilă cu ordinea trupurilor: toate ideile vin de la Dumnezeu, întrucât Dumnezeu este o realitate gânditoare; în mod similar, trupurile sunt derivate de la Dumnezeu, deoarece Dumnezeu este o realitate extinsă Aceasta înseamnă că Dumnezeu ca gândire generează gânduri și ca realitate extinsă produce "moduri" corporale În general, un atribut al lui Dumnezeu nu afectează un alt atribut al lui Dumnezeu (și tot ceea ce este inclus în al doilea atribut) "Fiecare atribut este perceput de la sine, independent de oricare altul Prin urmare, modurile includ noțiunea propriei lor atribute, dar nu și a altora și, prin urmare, Dumnezeu este cauza tuturor modurilor Nu este acest dualism, familiar din filozofia lui Descartes și aprofundat de ocazionaliști? Spinoza rezolvă cu brio această problemă Deoarece fiecare atribut exprimă în mod egal, după cum se știe, esența divină, seria de moduri ale unui atribut trebuie inevitabil să corespundă perfect seriei de moduri ale altui atribut Construcții metafizice unul, pentru că în ambele cazuri ele exprimă pe deplin esența lui Dumnezeu în diverse aspecte Astfel, aici ne întâlnim cu un paralelism perfect, care constă în coincidență, întrucât vorbim despre aceeași realitate, considerată sub două aspecte diferite: Ordo et connexio idearum idem est ac ordo et connexio rerum ("Ordinea și legătura ideilor este la fel ca ordinea și legătura lucrurilor) Scolia care comentează această afirmație, devenită celebră, spune: " tot ceea ce poate fi perceput de o minte infinită se referă la o singură substanță și, prin urmare o substanță gânditoare și o substanță extinsă sunt una și aceeași substanță, luată sub semnul unuia sau altuia atribut Astfel, deși modul de extindere și ideea acestui mod sunt unul și același, ele sunt exprimate în două forme diferite Se pare că unii gânditori evrei au presupus deja, deși nu erau foarte siguri, că Dumnezeu, mintea Lui și derivatul Lui din El sunt una și aceeași realitate De exemplu, cercul existent în natură și ideea de cerc în Dumnezeu sunt unul și același, explicat prin atribute diferite; prin urmare, fie că luăm natura drept atribut al Expansiunii, fie al Gândirii, fie ca orice alt atribut, vom găsi aceeași ordine, aceeași legătură de cauze În spiritul paralelismului, Spinoza interpretează omul ca o unitate de suflet și trup Omul nu este o substanță, cu atât mai puțin un atribut; el constă în anumite modificări ale atributelor lui Dumnezeu, cu alte cuvinte, "din modurile de gândire", idei și "moduri de extindere" - adică corpul care formează obiect al minții Sufletul sau mintea omului este ideea sau cunoașterea corpului Paralelismul este atât de perfect încât, spune Spinoza, "cu cât corpul este adaptat să perceapă simultan mai multe lucruri, cu atât mintea este mai bine adaptată să perceapă multe lucruri în același timp și cu cât depind mai multe acțiuni de minte, cu atât cunoașterea este mai clară " Cunoașterea Trei feluri de cunoștințe Doctrina paralelismului elimină impasul cartezian Orice idee (și prin idee se înțelege orice conținut mental prezentat sub orice formă - simplă sau complexă), odată ce există, este obiectivă, adică are o corespondență în ordinea materială, tocmai pentru că ordo et coppexio idearum idem est ac ordo et soppechio rerum Ideile și lucrurile nu sunt altceva decât două aspecte diferite ale aceluiași eveniment Fiecare idee are inevitabil o corespondență corporală, la fel cum fiecare eveniment are inevitabil o idee corespunzătoare Prin urmare, Spinoza nu face distincție în sens absolut între ideile false și adevărate; el distinge numai idei din ce în ce mai adecvate Celebra doctrină a lui Spinoza despre cele trei "tipuri de cunoaștere" prezintă trei "grade de cunoaștere": opinia și imaginația; cunoaștere rațională; cunostinte intuitive Prima formă este empirică, adică asociată cu percepția senzorială și imaginile, care sunt întotdeauna "dezordonate și obscure" Este curios că Spinoza se referă la prima formă de cunoaștere concepte generale (copac, om, animale), precum și cum ar fi ens (existent), res (lucru), aliquid (ceva) Evident, în felul său, împărtășește părerea nominaliștilor despre interpretarea conceptelor generale, reducându-le la ceva asemănător unei imagini incolore sau idei obscure și vagi Această formă de cunoaștere, teoretic inadecvată în comparație cu formele ulterioare, este totuși practic indispensabilă "Falsul" ei constă în lipsa de claritate Într-adevăr, se limitează la cazuri particulare, nu transmite conexiunile și relațiile cauzelor, adică ordinea generală a Naturii Cunoașterea de al doilea fel, numită de Spinoza raport (rațiune), este cunoașterea propriu-zisă științifică, cu alte cuvinte, o astfel de formă de cunoaștere care își găsește o expresie tipică în matematică, geometrie și fizică Cu toate acestea, acest lucru nu înseamnă că raportul reprezintă doar matematică și fizică Aceasta se referă la o formă de cunoaștere bazată pe idei adecvate comune tuturor oamenilor (în orice caz, toți oamenii pot Construcții metafizice a le avea) și reprezentând caracteristicile generale ale lucrurilor: "Există unele idei sau cunoștințe comune tuturor oamenilor, percepute în mod adecvat, adică clar și distinct" Putem vorbi, de exemplu, despre ideile de cantitate, formă, mișcare și altele asemenea Cu toate acestea, cunoașterea rațională, spre deosebire de primul tip de cunoaștere, surprinde clar și distinct nu numai ideile, ci și legăturile lor inevitabile (se poate spune că ideile sunt clare doar dacă se găsesc legături între ele) Prin urmare, cunoașterea rațională stabilește lanțul cauzal în necesitatea sa Așadar, vorbim despre una dintre formele cunoașterii adecvate, chiar dacă nu este cea mai perfectă Al treilea fel de cunoștințe a primit de la Spinoza denumirea intuitivă; constă în a vedea lucrurile ca venind de la Dumnezeu Mai exact, întrucât esența lui Dumnezeu este cunoscută prin atributele sale constitutive, cunoașterea intuitivă pleacă de la ideea adecvată a atributelor lui Dumnezeu și ajunge la ideea esenței lucrurilor Într-un cuvânt, vorbim despre iluminarea divină Iată un pasaj ilustrativ în care Spinoza explică această diferență triplă între tipurile de cunoaștere: "De exemplu, având în vedere trei numere, trebuie să obțineți al patrulea, care s-ar raporta la al treilea ca al doilea la primul Comercianții înmulțesc fără ezitare al doilea număr cu al treilea, iar produsul se împarte la primul număr, sau, dacă nu se uită cunoștințele primite de la profesor, acţionează conform teoremei din cartea a VII-a a lui Euclid despre proprietăţile generale a numerelor proporţionale Cu toate acestea, niciuna dintre aceste metode nu este necesară De exemplu, să fie date numerele , , ; oricine știe că al patrulea număr proporțional va fi (adică: este legat de ca Zkb) - acest lucru este destul de clar din raportul dintre primul și al doilea, din care al patrulea număr poate fi dedus ușor Exemplul comercianților aparține primului fel de cunoaștere, pe baza Elementelor lui Euclid - celui de-al doilea fel, iar acesta din urmă ilustrează al treilea fel de cunoștințe Citatul este valoros nu numai pentru claritatea exemplelor date, ci și ca o dovadă excelentă că cele trei feluri de cunoștințe diferă doar prin nivelul de distincție, cel mai scăzut în cazul comercianților și cel mai înalt în viziune intuitivă, în care nici măcar nu este nevoie de vreo mediere (adică probe) Benedict Spinoza Cunoașterea adecvată a oricărei realități implică Dumnezeu Toate cele de mai sus vor deveni complet clare doar dacă ținem cont de faptul că "raționalismul" lui Spinoza este de fapt un raționalism formal care exprimă viziunea la nivelul intuiției și pe alocuri aproape că se limitează la misticism După cum devine clar din a doua parte a Eticii, esența spinozismului este să simți și să vezi totul în Dumnezeu Corolarul (concluzia) la Teorema XI spune: "Sufletul omenesc face parte din mintea infinită a lui Dumnezeu: de aceea, când spunem că sufletul uman percepe ceva, ne referim că Dumnezeu este cel care are cutare sau cutare idee, dar nu ca infinit, ci pentru că Este esența sufletului uman" Teorema XXXIV spune: "Orice idee care este absolută în noi, adică adecvată și perfectă, este adevărată"; aceasta este dată următoarea dovadă: "Când spunem că avem o idee adecvată și perfectă, ne referim la faptul că o idee adecvată și perfectă este dată în Dumnezeu, întrucât El este esența minții noastre, prin urmare, ne referim la o astfel de idee este adevărat " Scoliosul la Teorema XLIII concluzionează: "Sufletul nostru, în măsura în care este deschis adevărului, face parte din mintea infinită a lui Dumnezeu; de aceea este necesar ca ideile clare şi distincte ale sufletului să fie la fel de adevărate precum sunt ideile lui Dumnezeu Dovada spune: "Există atâta esență într-o idee cât există existență Lucrurile separate nu pot fi înțelese fără Dumnezeu; întrucât Dumnezeu este cauza lor, considerată ca un atribut, din care lucrurile înseși sunt moduri, ideile lor trebuie să includă în mod necesar conceptul de atribut, adică conceptul de esență eternă și infinită a lui Dumnezeu Dacă cunoașterea lui Dumnezeu este presupunerea inevitabilă a cunoașterii tuturor lucrurilor, atunci este clar că Spinoza are încredere în capacitatea omului de a-L cunoaște pe Dumnezeu într-un mod exact "Sufletul uman are cunoștințe adecvate despre esența eternă și infinită a lui Dumnezeu" (Teorema XLII) Din această cunoaștere putem deduce multe lucruri pe care le vom cunoaște în mod adecvat, inclusiv al treilea tip de cunoaștere Construcții metafizice Dumnezeu este îndoit doar de cei care au idei false despre El Dacă, dimpotrivă, Dumnezeu ar fi înțeles după cum urmează, orice dificultăți ar dispărea În formele cunoașterii adecvate nu există loc pentru întâmplare, totul se dovedește a fi necesar În primul fel de cunoaștere - la nivelul imaginației și al opiniei - nu există nicio diferență între adevărat și fals, dar deja în al doilea fel se disting adevărat și fals, și cu atât mai mult în al treilea Prin urmare, lucrurile nu sunt așa cum par imaginației; ele corespund percepţiei lor de către raţiune şi raţiune În special, a considera lucrurile ca "întâmplătoare", adică în așa fel încât s-ar putea să nu existe, înseamnă a ceda la ceva de genul "iluziei imaginației", cu alte cuvinte, a percepe realitatea în mod inadecvat, limitându-se la primul nivel de cunoștințe Dimpotrivă, este firesc ca înțelegerea să considere lucrurile nu ca întâmplătoare, ci ca fiind necesare, sub specie aeternitatis ("sub semnul eternității") Spinoza scrie: "Este în natura înțelegerii să considere lucrurile ca fiind necesare și nu ca întâmplătoare Rațiunea percepe această necesitate a lucrurilor după adevăr, adică așa cum există în sine Dar necesitatea lucrurilor este cu adevărat o proprietate necesară a naturii eterne a lui Dumnezeu Prin urmare, este în natura înțelegerii să considere lucrurile sub semnul eternității Este clar că în astfel de împrejurări nu există loc pentru liberul arbitru: "Nu există arbitru absolut sau liber în suflet, sufletul este hotărât să dorească ceva pentru un motiv care este determinat de un alt motiv și că, la rândul său, de altul Și așa - la infinit Sufletul nu este cauza liberă a propriilor sale acțiuni Voința nu este altceva decât afirmația sau negația care însoțește ideile; cu alte cuvinte, înseamnă că "voința și rațiunea sunt una și aceeași" Spinoza revine la intelectualism, care de pe vremea lui Socrate este o trăsătură caracteristică filosofiei grecești, iar în lumea creștină a căpătat o nouă direcție (la urma urmei, etica lui se bazează pe problema voinței) Benedict Spinoza Consecințele morale ale cunoașterii adecvate Spinoza și-a dezvoltat învățământul în primul rând cu scopul de a rezolva o problemă existențială La finalul celei de-a doua părți a Eticii, filozoful nostru rezumă aspectul moral al teoriilor sale: "În sfârșit, rămâne să arătăm cât de utilă este această învățătură pentru viață I Întrucât acționăm numai după voința lui Dumnezeu, fiind parte a naturii Divine, cu cât acțiunile noastre sunt mai active și mai desăvârșite, cu atât îl cunoaștem mai bine pe Dumnezeu Prin urmare, pe lângă liniștea pe care o aduce sufletului, această doctrină este utilă și prin aceea că ne explică în ce constă fericirea sau fericirea cea mai înaltă: numai în cunoașterea lui Dumnezeu, care ne determină să înfăptuim acțiuni și fapte dictate prin iubire și milă Datorită cunoașterii lui Dumnezeu, înțelegem clar cât de departe de adevăratul respect față de virtute sunt cei care, ca răspuns la cea mai de jos sclavie, așteaptă recompense și beneficii înalte de la Dumnezeu, de parcă virtutea și slujirea lui Dumnezeu nu ar fi devenit în sine fericire și cea mai înaltă libertate II Învățătura este utilă pentru că ne învață cum ar trebui să ne comportăm în raport cu soarta sau cu forțele care nu pot fi controlate: să așteptăm, adică să înduram toate vicisitudinile destinului cu putere, pentru că totul decurge din legea veșnică a lui Dumnezeu cu aceeași necesitate ca din Din esenţa unui triunghi rezultă că trei dintre unghiurile sale sunt egale cu două unghiuri drepte III Învățătura este utilă pentru viața socială, pentru că ne înțărcă de la ură, dispreț, batjocură, mânie, invidie În plus, îi învață pe fiecare să se mulțumească cu puțin al lor și să-și ajute aproapele nu din compasiune, predilecție sau superstiție, ci ghidându-se doar de rațiune, adică în conformitate cu cerințele timpului și împrejurărilor IV Și, în sfârșit, această învățătură explică modul în care cetățenii ar trebui să fie guvernați astfel încât să nu fie sclavi, ci să-și îndeplinească liber datoria Idealul moral al lui Spinoza și amor dei intelectualis Implementarea idealului moral, care își are originea în premisele metafizice și epistemologice descrise mai sus, presupune etape care pot fi grupate astfel: ) o interpretare imparțială și sobră a pasiunilor umane; ) reevaluarea conceptelor de perfecțiune și imperfecțiune, bine și rău; ) progresul moralei, pus în legătură cu cunoaşterea; ) cel mai înalt ideal al omului este iubirea pentru Dumnezeu Să trecem în revistă pe scurt prevederile cheie Analiza geometrică a pasiunilor Spinoza analizează pasiunile, viciile și nebuniile umane folosind metoda geometrică (adică atunci când corpuri tridimensionale se formează din puncte, drepte și plane, iar apoi se deduc teoremele corespunzătoare) În modul său de viață, omul nu constituie o excepție de la ordinea generală a Naturii, ci o confirmă Pasiunile umane își datorează originea nu slăbiciunilor și neajunsurilor individului, nici neputinței și inconstanței sufletului (sau gândurilor) acestuia Prin urmare, sarcina nu este de vină, ci de a explica și de a înțelege De fapt, peste tot și pretutindeni acțiunile Naturii sunt echivalente, prin urmare, metoda de studiere a acesteia în toate manifestările ar trebui să fie aceeași Spinoza sugerează că pasiunile provin dintr-o atracție (conatus) care persistă constant pentru o perioadă nedeterminată de timp; această înclinație este însoțită de o idee corespunzătoare, adică conștiința participă la ea Conatus în sfera mentală se numește voință, în sfera corporală se numește apetit (appetitus) Modul pozitiv al acesteia îl numim plăcere sau bucurie (laetitia); opusul este nemulțumirea sau tristețea (tristiția) Din aceste două pasiuni principale se naște toate celelalte În special, numim "dragoste" afectul plăcerii, iar "ura" afectul neplăcerii, sub forma unei cauze externe În mod similar, Spinoza derivă toate pasiunile din conștiința umană Filosoful caracterizează "pasiunea" drept "o idee inadecvată și vagă" Pasivitatea minții este cauzată tocmai de inadecvarea ideii Și pentru că, pentru Spinoza, mintea și corpul sunt una și aceeași în două aspecte diferite, ambele dintre cele de mai sus Benedict Spinoza definițiile pasiunii sunt în concordanță între ele Pe baza acestui fapt, este ușor de explicat definiția finală: " afectul numit pasiunea sufletului (animi pathema) este o idee vagă a forței vitale din corp sau într-una dintre ele părți, prezente într-o măsură mai mare sau mai mică " Ca fenomene ale lumii naturale, pasiunile sunt nestăpânite: una dă naștere la alta cu o forță inevitabilă "Fără îndoială, treburile umane ar merge mult mai bine dacă o persoană ar putea vorbi și să tacă atunci când este necesar Cu toate acestea, experiența arată că oamenii sunt cel mai puțin capabili să-și controleze vorbirea și să-și frâneze impulsurile Și dacă nu s-ar ști din experiență că facem multe lucruri pe care ulterior le regretăm și, de multe ori, atunci când suntem agitați sau stârniți de pasiuni conflictuale, chiar știind care este cea mai bună soluție, o alegem pe cea mai proastă, atunci nimic nu ne-ar împiedica de a ne gândi că acționăm conform liberului arbitru Astfel, un copil este convins că este "liber" să ceară lapte, un adolescent furios este convins că este "liber" să se răzbune, iar un laș este convins să fugă La fel, beţivul este convins că spune înţelept şi liber ceea ce n-ar spune în mintea lui treaz; nebunii, vorbăriașii, copiii și mulți alții sunt siguri că vorbesc conform liberului lor arbitru, în timp ce pur și simplu nu sunt capabili să-și înfrâneze vorbăria Deci, experiența în sine, nu mai puțin decât rațiunea, demonstrează că oamenii sunt conștienți doar de propriile dorințe și acțiuni, dar nu sunt conștienți de cauzele lor Din această analiză aparent nemiloasă, Spinoza trage o concluzie etic pozitivă Dacă presupunem că acțiunile pe care le considerăm dăunătoare sunt cauzate de liberul arbitru, începem să le urâm; totuși, dacă știm că oamenii nu sunt liberi în acțiunile lor, nu îi vom urî sau, în orice caz, îi vom urî mult mai puțin (pentru că luăm în considerare și judecăm acțiunile folosind aceleași criterii cu care abordăm orice natură inevitabil) fenomen, de exemplu căderea pietrei) Spinoza ajunge până la a spune simplu: "ura crește atunci când este reciprocă", dar se poate "topi cu dragostea" Ura naște ura și iubirea o poate stinge; dar dacă interconectarea cauzelor este inevitabilă, despre care vorbește filozoful, atunci cum poate o persoană să răspundă cu dragoste la ură? Pentru aceasta, crede Spinoza, este necesară cel puțin o componentă a libertății Construcții metafizice Încercarea lui Spinoza de a sta "dincolo de bine și de rău" Pentru cei care vor să înțeleagă Etica lui Spinoza, există un al doilea punct care este foarte important pentru înțelegere În natură, potrivit lui Spinoza, nu există perfecțiune și imperfecțiune, "bine" și "rău", așa cum nu există scopuri, întrucât totul se întâmplă sub semnul celei mai stringente necesități "Perfect" și "imperfect" sunt modurile finale ale gândirii umane, născute din compararea obiectelor create de om cu realitatea naturală Rezultatul este că "perfecțiunea" și "realitatea" sunt una și aceeași Aceasta înseamnă că nicio realitate naturală nu poate fi considerată imperfectă Din tot ce există, nu există nimic defect, cu vicii: totul este exact așa cum ar trebui să fie De asemenea, binele și răul nu corespund cu nimic care există ontologic în lucrurile în sine: ele sunt și "moduri de gândire" formate la o persoană atunci când a comparat lucrurile între ele și a corelat acest lucru cu el însuși Ca urmare, orice considerente de natură axiologică sunt excluse din ontologie, iar Spinoza își rezervă dreptul de a-și atinge scopul chiar și cu prețul excluderii lor complete Având noțiunea înrădăcinată a omului ca subiect preocupat în primul rând de păstrarea și prelungirea propriei sale existențe, Spinoza nu mai are de ales decât să concluzioneze că lucrurile numite bune sunt de fapt pur și simplu utile, iar "răul" este opusul: "Eu a înțelege prin bine este ceea ce știm cu siguranță că este util Sub rău, dimpotrivă, se află ceea ce, după cum știm cu siguranță, împiedică posesia binelui În consecință, "virtutea" nu devine altceva decât realizarea binelui, iar "viciul" - dăunător Spinoza afirmă hotărât: "Cu cât o persoană încearcă mai mult și cu cât este mai capabil să-și realizeze propriul beneficiu, adică păstrarea propriei existențe, cu atât este înzestrat mai multă virtute și invers, doar o persoană fără valoare își neglijează propria sa beneficiază, adică nu-i pasă de autoconservare" "Pentru noi a acționa conform virtuții nu înseamnă nimic altceva decât a trăi în autoconservare, ghidați de rațiune și de propriul nostru beneficiu " O persoană care este ghidată în comportamentul său de rațiune este cea mai utilă altor oameni Spinoza afirmă în mod explicit că un om ghidat de rațiune este aproape de Dumnezeu Benedict Spinoza Cunoașterea ca eliberare de patimi și bază a virtuții Până și Socrate spunea că viciul este ignoranță, iar virtutea este înțelepciunea, iar această teză s-a repetat în cele mai diverse forme în cursul dezvoltării filozofiei Iată unul dintre exemplele elocvente ale acestei teze în Etică, cu ecouri ale judecăților lui Socrate și ale stoicilor "Eforturile de autoconservare sunt fundamentale Totuși, esența omului este rațiunea lui, pentru că el cunoaște clar și distinct Prin urmare, orice efort rezonabil nu este altceva decât cunoaștere Nu știm sigur despre un singur lucru dacă este bun sau rău, dar dacă într-adevăr duce la cunoaștere sau îl împiedică - mintea este deschisă Tezele antice reînviate ale lui Spinoza capătă un nou sens "Odată ce ne formăm o idee clară și distinctă", pasiunea încetează să mai fie pasiune "Lămurește-ți gândurile - și vei înceta să mai fii sclav al patimilor" Adevărata putere care eliberează și înalță o persoană este rațiunea și cunoașterea: " puterea sufletului este determinată doar de cunoaștere, iar invers, neputința (sau pasiunea) ei este evaluată ca pierderea cunoașterii; de aici rezultă că sufletul este extrem de pasiv, constând în mare parte din idei inadecvate (afectele pot umple întreaga conștiință a unei persoane și o pot înrobi complet) Dimpotrivă, sufletul, care constă în cea mai mare parte din idei adecvate, este foarte activ ideile inadecvate indică impotența unei persoane Trebuie remarcat faptul că tristețile, anxietățile și nenorocirile își au originea cel mai adesea în iubirea excesivă pentru ceea ce este supus multor schimbări și pe care nu îl putem poseda niciodată pe deplin Într-adevăr, nimănui nu-i va păsa, nu va dori neîngrădit de ceea ce nu iubește; în același timp, resentimentele, suspiciunea, ostilitatea și altele asemenea se nasc numai din dragoste pentru ceva pe care nimeni nu-l poate deține vreodată cu adevărat și complet Puterea asupra patimilor dă cunoștințe clare și distincte, și mai ales cunoștințe de al treilea fel Chiar dacă această cunoaștere nu elimină complet afectele, eliberând conștiința din sclavie, ea contribuie totuși la faptul că afectele ocupă un loc minim în suflet, iar iubirea pentru etern și neschimbat - maxim O astfel de iubire nu poate fi pângărită de niciunul dintre viciile inerente dragostei pământești obișnuite, dimpotrivă, ea va crește constant, ocupând o parte din ce în ce mai mare a sufletului Construcții metafizice Cunoașterea sub înfățișarea eternității și iubirea intelectuală a lui Dumnezeu În pasajul citat mai sus, este menționat un al treilea fel de cunoaștere, și anume intuiția intelectuală, percepând totul ca provenind de la Dumnezeu (adică, ca moduri ale atributelor Sale) În această formă de cunoaștere, totul aduce bucurie, exaltă omul la maximum, deoarece ideea lui Dumnezeu o însoțește ca rațiune (Reamintim definiția dată mai devreme: iubirea este un sentiment de plăcere însoțit de ideea unei cauze exterioare ) Iată celebra judecată a lui Spinoza în care definește amor Dei intelectualis: "dragostea unei persoane raționale pentru Dumnezeu face parte din iubirea infinită a lui Dumnezeu pentru Sine" Încă o dată ne întâlnim cu ecourile tezelor lui Socrate și ale stoicilor în filosofia lui Spinoza, când spune că beatitudinea pe care o trăim în cea mai înaltă cunoaștere intelectuală este nu numai o virtute, ci și singura și cea mai înaltă răsplată pentru virtute Cu alte cuvinte, pentru Spinoza, virtutea își poartă răsplata în sine, deja aici pe pământ "Fericirea stă în iubirea lui Dumnezeu, care se naște din cunoașterea celui de-al treilea fel; Iubirea aparține sufletului pentru că este activă și, prin urmare, este însăși virtutea În al doilea rând, cu cât sufletul se bucură mai mult de Iubirea Divină, cu atât mai mult cunoaște, cu alte cuvinte, cu atât este mai puternică puterea asupra afectelor și cu atât sufletul suferă mai puțin de afectele dăunătoare Și de vreme ce omul suprimă patimile cu puterea intelectului, nu se bucură de patimile înăbușite, ci de har Etica se încheie cu una dintre vechile maxime ale stoicilor: este foarte greu să tulburi liniștea sufletească a unui înțelept dacă este într-adevăr un înțelept Realizând pe Dumnezeu, pe Sine și toate lucrurile ca momente de necesitate veșnică care domnește în natură, înțeleptul nu încetează niciodată să fie el și este mereu echilibrat Drumul indicat nu este ușor, dar este accesibil Tot ce este cu adevărat rar ar trebui să fie greu de găsit Dacă mântuirea ar putea fi obținută fără mare dificultate, atunci cum s-ar putea ca puțini oameni să se bazeze pe ea? Tot ce este sublim este cu atât mai valoros, cu atât mai inaccesibil Benedict Spinoza Conceptele lui Spinoza despre religie și stat În istoria filozofiei, Spinoza a arătat pentru prima dată în mod clar că religia se află într-un plan de cunoaștere complet diferit de cel al filosofiei, care se dezvăluie exclusiv la nivelul celui de-al doilea și al treilea fel de cunoaștere (adică, rațional și rațional) Spre deosebire de ei, religia se află la nivelul primei etape a cunoașterii, unde predomină imaginația Profeții, autorii maximelor biblice, nu se laudă cu inteligență, textele lor sunt pline de fantezie și imaginație În plus, religia caută ascultarea, în timp ce filosofia (și numai filosofia) urmărește să înțeleagă adevărul Este cunoscut faptul că regimurile tiranice au folosit prea des religia pentru a-și atinge scopurile În cele mai multe cazuri, oamenii care mărturisesc o anumită religie sunt mânați de frică și superstiție și își realizează credințele în principal participând la riturile bisericești Dacă te uiți îndeaproape la modul de viață la care aderă, este imposibil să înțelegi ce păreri religioase urmează Spinoza crede că, în realitate, adepții diferitelor religii trăiesc aproximativ la fel Filosoful scrie: "De multe ori am privit cu uimire cum oamenii care sunt mândri să mărturisească creștinismul, propovăduind dragostea, pacea, bucuria, castitatea și onestitatea față de ceilalți, se luptă între ei cu cea mai mare ostilitate, trăind o ură implacabilă care crește în fiecare zi în așa măsură încât ar fi mai ușor să acceptăm ca credință pe oricare dintre ei obiceiul de a folosi violența decât preceptele creștine De fapt, situația este de așa natură încât este suficient să respectăm comportamentul și obiceiurile oamenilor, să aflăm la ce biserică frecventează fiecare dintre ei sau ce părere împărtășește, pentru a afla credința cuiva, adică pentru a găsi a afla dacă este creștin, turc, evreu sau păgân În toate celelalte privințe, toată lumea trăiește la fel Prin urmare, scopul religiei este de a obișnui oamenii cu respect, ascultare și slujire față de Dumnezeu Conținutul credinței (fie Vechiul sau Noul Testament) se rezumă la câteva propoziții de bază, pe care Spinoza le formulează în șapte puncte: Construcții metafizice " Dumnezeu este o ființă în cel mai înalt grad drept și milostiv, un model de viață adevărată Cine nu știe despre El sau nu crede în existența Lui nu poate nici să asculte și nici să recunoască judecata Lui dreaptă Dumnezeu este unul Nimeni nu se poate îndoi că acordul cu această dogmă este absolut necesar pentru evlavie deplină, admirație pentru Dumnezeu și dragoste pentru el, întrucât evlavia, admirația și iubirea se nasc din superioritatea sa exclusivă asupra tuturor celorlalți; Dumnezeu este omniprezent, adică El știe totul A crede că ceva îi poate fi ascuns sau a nu admite că El vede totul ar însemna să te îndoiești de dreptatea dreptății Sale, conform căreia El guvernează totul, sau pur și simplu să nu-L recunoști Dumnezeu are dreptul și puterea supremă asupra tuturor și nu acționează în virtutea vreunei legi, ci în conformitate cu voința Sa absolută și în virtutea harului Său exclusiv Fiecare este obligat să se supună absolut în orice, dar El este obligat să nu asculte de nimeni Închinarea și ascultarea față de Dumnezeu constau în dreptate și iubire față de omenire, adică în iubire față de aproapele Toți cei care exercită ascultarea față de Dumnezeu într-un mod de viață adecvat vor fi mântuiți, în timp ce ceilalți, care trăiesc în puterea instinctelor, vor pieri Fără această convingere profundă și fermă, ar fi de neînțeles de ce oamenii ar prefera ascultarea de Dumnezeu decât plăcerile lor Dumnezeu iartă păcatele celor care se pocăiesc Într-adevăr, toți oamenii cad în păcat și, dacă nu ar exista asigurarea iertării, toată lumea și-ar pierde speranța mântuirii și atunci nu ar exista niciun motiv să-L considerăm pe Dumnezeu milostiv Cei care cred că Dumnezeu, prin puterea milei și harului, potrivit cărora El guvernează totul, poate ierta păcatele oamenilor, datorită acestei convingeri, ei sunt impregnați de dragoste din ce în ce mai arzătoare pentru Dumnezeu, Îl cunosc cu adevărat pe Hristos conform Duhul și Hristos intră în ei După cum remarcă Spinoza, niciunul dintre aceste puncte nu poate fi neglijat fără a lăsa deoparte scopul religiei; totuși niciunul dintre aceste puncte nu este legat nici de dogme sectare, nici de adevăruri teoretice suficient de precise Benedict Spinoza Ce este Dumnezeu, care este modelul vieții adevărate, dacă El este foc, spirit, lumină, gând - toate acestea sunt irelevante pentru scopurile credinței, așa cum nu contează de ce El poate fi modelul vieții adevărate Pentru scopurile credinței, nu contează dacă îl considerăm pe Dumnezeu ca omniprezent efectiv sau potențial, dacă El guvernează lumea în mod liber sau prin necesitate naturală, dacă El prescrie legi ca conducător sau ca învățător al adevărurilor eterne, dacă omul este ascultător de Dumnezeu prin voință liberă sau prin necesitate, inerente legii lui Dumnezeu și, în sfârșit, dacă recompensele și pedepsele sunt fenomene naturale sau supranaturale Aceasta înseamnă că credința nu necesită adevăruri, ci dogme capabile să inducă ascultare, iar aceasta este o condiție prealabilă pentru apariția diferitelor secte religioase Prin urmare, în acest domeniu, fiecăruia ar trebui să li se acorde libertate deplină de alegere: "Sfânta Scriptură cere categoric nu postulate corecte, ci ascultare și întărire în inimile iubirii față de aproapele Un credincios devine evlavios sau eretic doar pe baza de supunere sau neascultare, și nu din cauza adevărului sau falsității dogmelor "Adevărat" și "fals" nu sunt domeniul religiei, ci al filosofiei Dar, în acest caz, este posibil să aflăm în "Etică" adevăruri teoretice care nu sunt în Biblie? Spinoza are o relație specială cu personalitatea lui Hristos El nu este un profet care a propovăduit legi în numele lui Dumnezeu pentru a atinge ascultarea Iată ce scrie Spinoza: "Înțelegând lucrurile într-un mod adevărat și adecvat, Hristos nu a fost atât un profet, cât gura lui Dumnezeu însuși" "Din faptul că Dumnezeu i s-a arătat lui Hristos și minții lui în mod direct, și nu ca profeți, prin cuvinte sau imagini, trebuie să înțelegem că Hristos a primit Revelația conform adevărului " În plus, într-una dintre scrisorile sale, Spinoza a sugerat în mod neașteptat că pentru unii oameni voința Domnului este atât de apropiată și de înțeleasă, încât a devenit natura lor să-i iubească pe alții ca pe ei înșiși Statul ca garanție a libertății Spinoza a devenit olandez nu prin origine, ci după normele dreptului politic Întrucât nu făcea parte din comunitatea evreiască, al cărei statut îi asigura siguranța, ce mai rămânea de făcut? Cu alți oameni, el a fost legat de credința în rațiune Cu prețul pierderii unei poziții stabile, cauzate în niciun caz de dorința lui, Construcții metafizice Spinoza s-a trezit în câmpul adevărului etern, accesibil omului doar pentru că este om Filosofia lui a devenit un refugiu pentru exilații care sunt nevoiți să se bazeze doar pe ei înșiși Acesta este modul în care un sentiment de orientare vine la toți cei care caută independența El a găsit echilibrul interior în filozofie, care a luminat mintea și a arătat calea "Nu pretind", a spus Spinoza, "că am găsit cea mai bună filozofie, dar știu că am cunoscut-o pe cea adevărată " Neavând o poziție puternică în societate, el căuta garanții de securitate politică oferite de statul de drept, al cărui sens principal este păstrarea vieții umane Starea juridică a lui Spinoza se bazează pe postulate foarte apropiate de teoria "dreptului natural" a lui Hobbes, în sensul că fiecare individ este destinat de natură să existe și să acționeze într-un anumit fel "După legea naturii înțeleg regulile naturale inerente fiecărei ființe De exemplu, peștii sunt determinați de natură să înoate, cei mai mari dintre ei - să-i devoreze pe cei mai mici; prin urmare, legea naturală este legea supremă, care prescrie ca peștii să locuiască constant în apă, iar indivizii mai mari se hrănesc cu restul La fel, oamenii supuși pasiunilor sunt "dușmani naturali" Cu toate acestea, din cauza unei puternice dorințe de a trăi și, dacă este posibil, de a scăpa de conflicte nesfârșite, oamenii intră într-un contract social (realizând nevoia de putere a legilor, a normelor, a "moderarii și înfrânării pasiunilor și impulsurilor nestăpânite"), pentru că fără ajutor reciproc ei nu pot trăi fără dificultăți și nici nu pot îmbunătăți lumea spirituală În același timp, statul căruia îi sunt transferate drepturile de a încheia un contract social nu poate fi un stat absolutist, așa cum spune Hobbes Unele drepturi ale omului sunt inalienabile, pentru că, renunțând la ele, o persoană încetează să mai fie persoană Scopul statului nu este despotismul, ci libertatea "Dacă nimeni nu poate renunța la libertatea de gândire și de judecată după propriile criterii și dacă, prin legea indestructibilă a naturii, fiecare este stăpânul propriilor gânduri, atunci pare firesc ca într-o comunitate politică să se încerce a forța oamenii cu opinii diferite, adesea opuse, să-și exprime dispozițiile în așa fel cum este prescris de autoritatea supremă, va duce întotdeauna la un rezultat dramatic Pe de alta parte, oamenii nu stiu sa taca: chiar si cei mai prudenti si prevad Benedict Spinoza Corpul nu știe să-și țină gura, iar oamenii obișnuiți cu atât mai mult A avea încredere în ceilalți în intențiile, planurile și propria ta părere, chiar și atunci când ar fi necesar să taci, este o slăbiciune umană foarte comună Aceasta înseamnă că guvernul care dorește să suprime libertatea oamenilor de a-și exprima propriile gânduri va încălca drepturile omului, spre deosebire de statul, care recunoaște aceste libertăți Scopul ultim al sistemului de stat nu este de a comanda oamenii și de a nu-i ține în frică, de a nu-i lăsa în mila destinului, ci mai degrabă de a-i elibera de frică, pentru ca, în limitele posibil, o persoană însuși își poate menține dreptul natural la viață și la acțiuni fără să vă rănească dumneavoastră și altora Deci scopul statului nu este acela de a transforma ființele simțitoare în animale sau automate Dimpotrivă, sarcina sa este de a crea condiții pentru ca oamenii să-și îndeplinească îndatoririle într-un mediu sigur, astfel încât să-și folosească liber mintea, dar, pe de altă parte, astfel încât să nu se mai certă între ei, să pună capăt urii , mânie, înșelăciune Într-un cuvânt, scopul sistemului politic trebuie să fie libertatea " Libertatea politică și religioasă este absolut necesară (iată o aporie remarcată de mulți cercetători) Înrădăcinat din mediul căruia îi aparținea și lipsit de orice legătură, Spinoza nu avea de ales, a remarcat pe bună dreptate Jaspers, cum să creeze o teorie a statului, care să reprezinte libertatea fiecăruia de a trăi și de a gândi Paradoxal, potrivit lui Spinoza, este absolut necesar doar statul care garantează libertatea deplină Teorema LXVII din partea a patra a Eticii conține un cifr pentru înțelegerea filozofiei sale: "Un om liber se gândește cel mai puțin la moarte, iar înțelepciunea sa este o reflecție nu despre moarte, ci despre viață " Este direct opusă definiției filosofiei dată de Platon în Fedon Montaigne l-a găsit exemplar și admirabil Capitolul zece LEIBNIZ: METAFIZICA PLURALISMULUI ȘI ARMONIA PRESTABILITĂ Viața și scrierile lui Leibniz Gottfried Wilhelm Leibniz s-a născut în la Leipzig într-o familie de rădăcini slave (inițial numele lor de familie suna ca Lubenitz) Înzestrat cu o minte remarcabilă, abilități extraordinare și sârguință, tânărul a reușit în scurt timp să obțină toată cantitatea de cunoștințe pe care i-ar putea oferi școala Biblioteca familiei (bunicul și tatăl viitorului om de știință erau profesori universitari) era bogată și bine compilată, datorită căreia Leibniz a învățat multe de unul singur Și-a continuat cursul de filozofie la Universitatea din Leipzig, matematică și algebră la Jena În , Leibniz și-a susținut disertația pentru gradul de doctor în drept la Altdorf (lângă Nürnberg) pe tema "Despre cazuri complicate de drept", dar a refuzat să predea, întrucât mediul academic i se părea lui Leibniz prea înghesuit pentru a-și satisface cereri A visat la rolul unei figuri de cultură și știință de nivel european, la crearea unei științe unificate, acoperind diferite discipline, căutată cu pasiune să unească cultura și politica Așa se explică stilul de viață agitat al filosofului, trecând de la un prinț la altul, de la o capitală la alta, a creat asociații de oameni de știință și academii de științe și a conceput diverse proiecte de natură culturală și politică, în mare parte utopice Aderat la Societatea Rozicruciană - Crucea Roșie - ceva ca o asociație secretă religios-mistică masonică bazată pe teorii de natură utopică, filantropică și mistică, Leibniz, în , cu ajutorul baronului Boineburg, a intrat în slujba la curtea Elector de Mainz ca avocat Din până în , Leibniz a locuit la Paris A sosit acolo cu misiuni diplomatice ca parte a sutei din Boyneburg (care Gottfried Wilhelm Leibniz ry trebuia să prezinte regelui Franței un proiect pentru o expediție în Egipt, care avea ca scop prevenirea unui război între Franța și Olanda) Misiunea diplomatică nu a putut fi îndeplinită din cauza morții baronului Boyneburg în același , dar Leibniz a obținut permisiunea de a rămâne la Paris; acest sejur s-a dovedit a fi foarte util pentru munca sa stiintifica I-a cunoscut pe filozofii Arno și Malebranche și pe matematicianul Huygens, care au avut o influență notabilă asupra lui Leibniz În , Leibniz a vizitat Londra, unde a fost ales membru al prestigioasei Societăți Regale O ședere lungă la Paris i-a permis lui Leibniz să stăpânească limba franceză în care și-a scris lucrările Această împrejurare a creat condiții favorabile pentru răspândirea scrierilor lui Leibniz, întrucât germana nu era limba științei în acele vremuri Neavând o poziție stabilă la Paris, Leibniz a intrat în în serviciul ducelui hanovrian Johann Friedrich von Braunschweig-Lüneburg ca bibliotecar de curte În drum spre patria sa, Leibniz a găsit ocazia să viziteze din nou Londra, unde l-a întâlnit pe Newton, iar la întoarcere, în timpul unei escale la Amsterdam, a făcut cunoștință cu celebrul microbiolog Leeuwenhoek, ale cărui cercetări l-au interesat foarte mult pe Leibniz În cele din urmă, după ce a vizitat Haga, a putut să se familiarizeze cu Spinoza (care, după toate probabilitățile, i-a citit câteva pagini din Etica sa) De la sfârșitul anului , Leibniz a început să lucreze la curtea ducelui de Hanovra ca bibliotecar, rămânând așa, deși cu chin, până la sfârșitul vieții În plus, a fost consilier al curții, iar ceva mai târziu istoriograful oficial al dinastiei, un susținător activ și loial al Casei de Hanovra Între și Leibniz a făcut multe călătorii legate de activitățile sale de istoriograf de curte (a găsit documente referitoare la genealogia exactă a Casei Braunschweig), a vizitat Austria (unde nu a acceptat oferta de a deveni istoriograf al lui Leopold I) și Italia (Roma) , Napoli, Florența, Modena, Veneția) În plus, a călătorit prin toate principatele germane Din , relațiile sale cu casa ducilor hanovrieni au început să se deterioreze: George Ludwig, viitorul rege englez George I, nu era dispus să suporte absențe constante ale lui Leibniz și nu întotdeauna Construcții metafizice inițiative culturale și politice dezirabile de diferite feluri, distrăgându-i atenția de la îndatoririle sale imediate de istoriograf Dar activitatea și inițiativele politice ale filosofului nu au scăzut din acest motiv A făcut multe eforturi pentru a împăca și uni diferite biserici, urmând planul conturat de el mult mai devreme În , Leibniz a fost ales membru al Academiei de Științe din Paris și, ca inițiator al creației, președinte al Academiei de Științe din Berlin În plus, a devenit consilier privat al lui Frederic I, regele Prusiei Mai târziu, în , Leibniz a devenit și consilier secret al țarului rus Petru cel Mare (vezi Anexa) În , Leibniz a fost numit consilier al curții din Viena În , ducele de Hanovra a devenit regele George I al Angliei Perioada norocului din viața lui Leibniz sa încheiat Regele nu a vrut să-l vadă la Londra, iar puterile, pe care Leibniz le-a ajutat și le-a sfătuit în diferite împrejurări, l-au uitat Leibniz a murit singur în , la vârsta de șaptezeci de ani În timpul înmormântării unui om de știință, un secretar a mers în spatele sicriului, iar dintre toate academiile, o singură academie franceză și-a amintit meritele sale Ultimii ani ai vieții lui Leibniz, pe lângă relațiile tensionate cu hanovrienii, au fost umbriți de dispute îndelungate și inutile cu Newton despre prioritatea creării calculului diferențial și integral, umflat în mod tendențios încă din de către Societatea Regală din Londra Newton a primit primele rezultate ale cercetării în acest domeniu înainte de Leibniz (din aproximativ ), dar Leibniz a ajuns la aceleași rezultate de unul singur, folosind o metodă diferită ( - ), publicându-le mult mai devreme decât Newton (în , rezultatele au fost publicate de el în Acta eruditorum) Într-un cuvânt, era vorba despre descoperiri independente unele de altele, dar din moment ce Societatea Regală din Londra a luat o poziție departe de a fi imparțială în această problemă, iar regele George I a decis să nu stârnească pasiuni, adevăratele merite ale lui Leibniz în acest sens descoperirea a rămas nerecunoscută Se pune întrebarea: când a gândit și a scris Leibniz, încărcat cu atâtea îndatoriri în funcții de judecată, în academii de științe, în societăți culturale, făcând multe călătorii? Cel mai mult îi plăcea să lucreze noaptea, iar gândurile sale mărturisesc amploarea intereselor; se poate spune că Leibniz a gândit tocmai datorită modului de viaţă pe care l-a condus Aproape Gottfried Wilhelm Leibniz toate lucrările sale sunt scrise ocazional și sunt de obicei scurte - nu necesită multă editare Principalele lucrări filozofice ale lui Leibniz: "Discurs despre metafizică" ( ), "Noul sistem al naturii" ( ), "Principiile naturii și grației" ( ), "Monadologie" ( ) Mai voluminoasă este Teodicea ( ) (argumentele scolasticii și teologiei) și, în final, marea lucrare New Experiments on Human Understanding ( - ), publicată în , adică după moarte Bogată moștenire epistolară a lui Leibniz este foarte importantă pentru studiu (în acele zile, scrisorile erau considerate un gen literar cu drepturi depline) Trebuie menționat că Leibniz a scris cel mai adesea în latină, limba oficială a științei, precum și în franceză Rupând de tradițiile medievale ale lumii învățate, Leibniz și-a publicat câteva dintre scrierile sale în limba germană Filosofia eternă și noii filozofi Revoluția științifică, Bacon, și mai ales Descartes, au adus schimbări radicale în istoria filozofiei vest-europene Părea chiar că nu numai soluțiile, ci și problematica filozofiei scolastice și antice erau atât de nefolosite încât nu vor mai apărea niciodată Metodele, parametrii și coeficienții, împrumutați din matematică și fizică, păreau singurele acceptabile în domeniul filosofiei În special, două concepte păreau a fi compromise: a) conceptul de "scop" (sau "cauză finală"), împreună cu viziunea teleologică generală bazată pe acesta realitate; b) conceptul de "substanţă", înţeles ca "formă substanţială", în combinaţie cu viziunea ontologică a realităţii Și totuși tocmai aceste concepte le folosește din nou Leibniz, apărând nu numai valoarea, ci și, într-un anumit sens, "eternitatea" lor (deține expresia philosophic perennis ("filosofia eternă"), subliniind principalele realizări ale antice și filozofia medievală și, în plus, posibilitatea reconcilierii cu noii ei filozofi) Leibniz a constatat că în realitate vorbim de perspective situate în planuri diferite, care, fiind înțelese în Construcții metafizice sensul corespunzător, nu numai că nu se anulează reciproc, dar foarte convenabil și cu mare beneficiu se pot completa reciproc Din această grandioasă încercare de "mediere" și "sinteză" a vechiului și a noului își are originea întreaga filozofie a lui Leibniz, iar încercarea s-a dovedit a fi extrem de productivă datorită dublei optici: pe de o parte, filosofia antic-medieval (Leibniz) gândit nu numai la scolastici, ci și la Aristotel și Platon), iar pe de altă parte, cartezianismul și metodele noii științe Într-o scrisoare către Thomasius, Leibniz scrie: "Nu mi-e rușine să spun că găsesc mai multe lucruri drepte în cărțile lui Aristotel decât în concluziile lui Descartes Deci, pentru o filozofie reînnoită, se pot folosi cu succes, îndrăznesc să spun, toate cele opt cărți ale lui Aristotel Tot ceea ce a spus Aristotel despre materie, formă, natură, loc, infinit, timp, mișcare, în cea mai mare parte, este exact și dovedit Cine nu recunoaște, de exemplu, conceptul de formă substanțială, în virtutea căruia substanța unui corp diferă de substanța altuia? În plus, nu există nimic mai adevărat decât conceptul de materie primordială Este necesar să ne dăm seama doar de un punct: întrucât Aristotel și-a prezentat punctele de vedere despre materie, formă și schimbare în abstract, a trebuit să explice și ce crede despre figură și mișcare În Discurs despre metafizică, Leibniz adaugă la ceea ce s-a spus deja: "Știu că acțiunile mele vor părea paradoxale, dar vreau într-un fel să reabilitez filozofia antică și să revin formelor substanțiale aproape alungate; totuși, poate că nu mă vor învinovăți atât de mult când vor ști că m-am gândit mult la filosofia modernă, am dedicat mult timp experimentelor fizice și dovezilor geometrice, că m-am convins multă vreme de golul acestor forme și în cele din urmă împotriva voinței mele și, ca să zic așa, silit din nou să le recunosc cu forța, convins că noii noștri filozofi nu fac dreptate Sfântului Toma și altor mari oameni ai vremii, întrucât părerile teologilor și filozofilor scolastici sunt mult mai multe solid decât am presupus Este necesar doar să le folosiți în mod corespunzător și adecvat Astfel, sunt convins că dacă cineva mintea curios și precisă s-ar angaja să-și clarifice și să proceseze gândurile ca geometria analiștilor, atunci ar găsi acolo un tezaur al celor mai importante și absolut dovedibile adevăruri În încercarea de a-i revizui pe antici în lumina științei și de a-și fuziona ideile, dându-le o nouă calitate, se află istoricul și teoreticul Gottfried Wilhelm Leibniz care este sensul lui Leibniz Dar să aruncăm o privire mai atentă asupra problemelor "finalismului" și "substanței", care în cele din urmă au devenit axa întregii sale filozofii "Finalism" și "forme substanțiale" Noul sens al "finalismului" Explicația fenomenelor oferită de noua știință și cartezianismul a fost de natură mecanicistă Extinderea și mișcarea au fost considerate motive suficiente pentru o explicație adecvată a lucrurilor La o astfel de formulare a întrebării, care exclude complet luarea în considerare a scopului, Leibniz opune a doua navigare a lui Platon (expusă în Fedon) Platon, prin gura lui Socrate, îl critică pe Anaxagora, care a vrut să explice totul în conformitate cu rațiunea și cauza finală (bună), dar apoi nu și-a îndeplinit promisiunea De exemplu, faptul că picioarele lui Socrate sunt făcute din oase, mușchi, tendoane etc poate explica modul în care a ajuns în închisoare, dar o explică doar în termeni de mișcare mecanică; adevărata cauză (cea mai înaltă și finală) este de un cu totul alt tip: este o alegere morală între bine și rău (Socrate a ales respectarea legii - să fie pedepsit și să nu alerge folosind motive "mecanice" - picioarele, mușchii lui și tendoane) În Discurs despre metafizică, Leibniz a lăsat un spațiu gol în manuscris cu intenția evidentă de a traduce și cita aceste pagini și, într-adevăr, a făcut acest lucru în altă parte; i se păreau atât de importante încât s-a referit în mod repetat la ei "Nevrând să judec oamenii cu prejudecăți, nu vreau să dau vina pe filozofii moderni care încearcă să alunge cauzele finale din fizică; cu toate acestea, sunt silit să recunosc că consecințele acestui lucru mi se par periculoase, de parcă Dumnezeu nu ar fi avut nici un scop și nici un bine în minte atunci când și-a propus să acționeze, de parcă binele nu ar fi obiectul voinței Sale Dimpotrivă, cred că aici trebuie căutat începutul tuturor legilor naturii și a tot ceea ce există, pentru ca cele mai bune și mai desăvârșite să intre mereu în intențiile lui Dumnezeu Recunosc că atunci când vrem să stabilim scopurile și scopurile lui Dumnezeu, Construcții metafizice putem fi înșelați cu ușurință; dar asta se întâmplă doar atunci când vrem să-i limităm la un anumit proiect, de parcă El ar fi vrut să spună un singur lucru, în timp ce El ia în considerare totul în același timp Deci, când ne imaginăm că Dumnezeu a creat lumea doar pentru noi, ne înșelim foarte mult; deși, în crearea lumii, El ne-a avut cu adevărat în minte și nu există nimic în univers care să nu ne preocupe și să nu se adapteze la atenția pe care ne-o acordă Dumnezeu (după principiile expuse mai sus) Prin urmare, atunci când vedem vreun rezultat bun sau orice perfecțiune care decurge sau rezultă din creațiile lui Dumnezeu, putem spune cu certitudine că Dumnezeu a intenționat-o El nu face nimic din întâmplare, spre deosebire de noi, care nu știm ce și când este potrivit să facem Prin urmare, El este departe de erori posibile precum cele făcute de politicieni prea precauți care își asumă prea multe subtilități în intențiile prinților, sau ca comentatorii care caută prea multă învățătură la autorul lor Este imposibil să-i atribui înțelepciunii sale infinite mai multe considerații decât există: cel mai puțin lucru de temut aici sunt greșelile; singurul lucru de care trebuie să te ferești sunt judecățile negative, care pot limita căile Domnului Toți cei care observă structura uimitoare a animalelor ajung să recunoască înțelepciunea Creatorului lor; iar celor care au simțul evlaviei și o anumită susceptibilitate de a înțelege adevărata filozofie, vă sfătuiesc să stați departe de așa-zișii oameni deștepți cu afirmațiile lor, al căror sens este acesta: vedem pentru că avem ochi, dar nu pentru că ochii sunt creați pentru a vedea Când oamenii gândesc serios astfel, reducând totul la necesitatea materiei sau la un fel de întâmplare (deși atât primul, cât și al doilea trebuie să pară ridicoli pentru cei care înțeleg raționamentul de mai sus), atunci, desigur, va fi greu de recunoscut creatorul rațional al naturii De fapt, efectul trebuie să corespundă cauzei sale, deoarece este cel mai bine cunoscut din cunoașterea cauzei, deoarece este nerezonabil să se introducă o minte superioară ca regulator al tuturor lucrurilor și apoi, în loc să recurgă la înțelepciunea ei, să se folosească numai proprietățile materiei de a explica fenomene Ca și cum, descriind capturarea unei cetăți importante, istoricul a început să explice motivul cuceririi astfel: boabe de praf de pușcă, în contact cu o scânteie, au scăpat cu o viteză capabilă să arunce un corp greu și solid în zidurile lui fortificaţia, în timp ce fibrele Gottfried Wilhelm Leibniz micile trupuri care alcătuiesc gunmetal sunt atât de strâns încurcate încât nu s-au desprins de această viteză Este mai necesar să arătăm cum previziunea cuceritorului i-a permis să aleagă timpul și mijloacele potrivite și cum puterea minții sale a depășit toate obstacolele Toate cele de mai sus sunt suficiente pentru a înțelege că nu vorbim de o simplă "întoarcere" la Platon, ci de a merge înainte Potrivit lui Leibniz, luarea în considerare a problemelor doar din punctul de vedere al "finalismului" (adică, scopul final, nu doar mecanica) face posibil să vedem lucrurile la nivel global (și, prin urmare, este cu adevărat filozofic), și arată, de asemenea, modul în care aplicarea ambelor metode creează mari avantaje pentru cunoașterea științifică și privată a multor lucruri Iată unul dintre cele mai cunoscute pasaje din Discursul despre metafizică, care confirmă încă o dată conceptul lui Leibniz: "Cred că multe consecințe naturale pot fi dovedite într-un mod dublu, adică păstrând atât o cauză eficientă, cât și o cauză ultimă Este oportun să facem astfel de observații pentru a-i împăca pe toți cei care speră să explice mecanic formarea țesuturilor și părților corpului la animale cu cei care explică tocmai această structură prin cauze finale Ambele căi sunt bune, iar una și cealaltă pot fi utile nu doar pentru a admira priceperea Marelui Maestru, ci și pentru descoperirile necesare în domeniul fizicii și medicinei Autorii care au ales căi diferite pentru munca lor nu trebuie să se trateze rău unii pe alții, recurgând la cenzură reciprocă Cu toate acestea, trebuie să admitem că oamenii de știință care încearcă să explice frumusețea anatomiei divine își bat joc de alții care își imaginează că mișcarea anumitor fluide, aparent întâmplătoare, a reușit să formeze o varietate atât de magnifică de părți ale corpului, numindu-le atei nesăbuiți, nelegiuiți și profani Aceștia, dimpotrivă, îi consideră pe primii simpli superstițioși, ca cei care îi considerau pe fizicieni atei, care legau tunetul nu cu Jupiter, ci cu un fel de materie din nori Cel mai bun lucru ar fi să combinați aceste două direcții în știință Dacă este permis să se recurgă la un exemplu scăzut, maestrul este lăudat nu numai prin alegerea obiectivelor în construcția pieselor și părților mașinii sale, ci și prin explicarea ce unelte a folosit, mai ales atunci când astfel de instrumente sunt simple și ingenios făcut Și Dumnezeu va avea capacitatea de a crea o mașină de o mie de ori mai ingenioasă decât mecanismul corpului nostru, cu ajutorul numai Construcții metafizice câteva lichide destul de simple, atât de compuse încât legile obișnuite ale naturii ar fi suficiente pentru dezvoltarea ulterioară necesară a organismului pentru a produce un efect atât de încântător Adevărul este că nimic din toate acestea nu s-ar fi întâmplat dacă Dumnezeu nu ar fi creat natura Cred, însă, că metoda cauzelor eficiente - mai profunde și, într-un anumit sens, imediate și a priori - este mai dificilă când vine vorba de detalii; Cred că filozofii noștri sunt încă destul de departe de asta Metoda cauzelor finale este mai ușoară, dar nu ajută la ghicirea unor adevăruri importante și utile, mai ales că este nevoie de destul de mult timp pentru a efectua cercetări pe o altă cale mai apropiată de fizică: anatomia poate oferi exemple remarcabile în acest sens Înțeles nou al formelor substanțiale Raționamentul lui Leibniz despre "forme substanțiale" și "substanțe" este construit în mod similar Filosofii moderni fac greșeala de a nu avea încredere în aceste concepte, care sunt capabile să ofere o explicație generală a realității, care nu poate fi realizată prin aplicarea unor cauze mecanice Pe de altă parte, scolasticii și unii dintre adepții lui Aristotel s-au înșelat, deoarece toți cei care încearcă să explice fenomenele specifice fizicii cu ajutorul formelor substanțiale se înșală Diferența filozofică îi permite lui Leibniz să vadă o punte între punctele de vedere antice și cele moderne "Se pare că vechii cărturari, precum și mulți alții obișnuiți cu reflecția profundă, care cu câteva secole în urmă predau teologia și filozofia, aveau unele cunoștințe despre ceea ce tocmai am vorbit, iar acest lucru i-a determinat să introducă și să apere forme substanțiale care sunt acum atât de infamă Și acești oameni nu sunt deloc atât de departe de adevăr și deloc atât de ridicoli pe cât își imaginează cei mai obișnuiți dintre filozofii noștri moderni Sunt pe deplin de acord că studiul acestor forme nu ne va ajuta deloc în detaliile fizicii și că ele nu ar trebui folosite pentru a explica fenomenele individuale Aceasta este greșeala scolasticii, și odată cu ei a doctorilor din trecut, care s-au gândit să explice proprietățile corpurilor, referindu-se la forme și calități, și fără să se obosească să cerceteze însuși modul lor de acțiune; ca şi cum cineva s-ar mulţumi cu Gottfried Wilhelm Leibniz că ar atribui ceasurilor o putere reprezentativă orică derivată din forma lor, fără să explice în ce constă, aceasta ar fi suficientă doar pentru cel care cumpără ceasul, și chiar și atunci numai dacă lasă altcuiva grija lor Dar această eroare și abuz de forme nu ar trebui să ne oblige să respingem un lucru, a cărui cunoaștere este atât de necesară în metafizică încât fără ea, după părerea mea, este imposibil fie să înțelegem corect primele principii, fie să ridicăm spiritul la cunoasterea minunilor lui Dumnezeu Cu toate acestea, geometrul nu trebuie să se preocupe cu problema încurcată a structurii continuității, filosoful moral și cu atât mai puțin juristul sau politicianul nu trebuie să se lupte să împace liberul arbitru și providența divină, deoarece geometrul poate aduce toate dovezile sale până la capăt, iar politicianul poate finaliza totul gândurile lor, fără a atinge discuțiile de mai sus În același timp, în filozofie și teologie, ele continuă să fie inevitabile și importante Așadar, fizicianul poate confirma rezultatele unui experiment, folosind fie experimente mai simple și deja făcute, fie dovezi geometrice și mecanice, fără a avea nevoie de considerații generale care aparțin unui domeniu complet diferit Iar dacă apelează la ajutorul lui Dumnezeu sau la un fel de suflet, arche (adică primul principiu) sau așa ceva, se îndepărtează de la subiect în același mod ca o persoană care, în fața nevoii de a accepta un important decizie de natură practică începe brusc să vorbească pe larg despre natura sorții și libertatea de alegere În viață, oamenii fac foarte des această greșeală, supraîncărcându-și gândurile cu reflecții asupra fatalității, iar uneori din această cauză chiar refuză decizia corectă sau minuțiozitatea necesară aici Rezumând cele de mai sus, putem spune că cheia reconcilierii dintre filosofia eternă (philosophia perennis) și noii filosofi (philosophi povi) constă într-o distincție strictă între sferele propriului filozofic și propriu-zis științific Prin urmare, insistând asupra folosirii "formelor substanțiale" ca bază pentru explicarea fenomenelor științifice, adepții aristotelismului și scolasticii ajung la punctul de absurd Noii filozofi merg însă la extrem, doar în sens opus, negând întregul forme substanțiale care rămân convingătoare pentru explicarea fenomenelor din alte domenii ale cunoașterii Leibniz a văzut că se pot obține două tipuri de cunoștințe despre natură: una este filozofică, care explorează principiile cele mai generale, iar cealaltă este științifică, accesibilă cunoașterii, susceptibilă de prelucrare matematică Infirmarea mecanismului și a doctrinei monadelor "Greșeală remarcabilă" de Descartes Pe baza celor de mai sus, devine clar că Leibniz nu se limitează la a distinge între planurile mecanismului și "finalismul" filosofic și apoi a suprapune unul pe celălalt, ci merge mult mai departe, subminând fundamentele mecanismului După Leibniz, extensia și mișcarea, figura și numărul, sunt în realitate doar determinări exterioare ale realității, nu mai departe de planul aparenței Extensia (cartesian res extensa) nu poate fi esența corpurilor, pentru că ea singură nu este suficientă pentru a explica toate proprietățile inerente corpurilor; inerție, adică o anumită rezistență Aceasta înseamnă că pe cealaltă parte a extensiei și mișcării există ceva care are o natură non-mecanic-geometrică (și deci nu fizică); concluzia sugerează că natura sa este metafizică; ea este "puterea" Din această forță vine mișcarea Leibniz credea că a câștigat jocul împotriva lui Descartes pentru că a găsit în el o "eroare fizică" Descartes a afirmat cu adevărat că în fenomenele mecanice impulsul rămâne constant (wV, adică produsul dintre masă și viteză), adică "forța moartă" Potrivit lui Leibniz, acest lucru nu este demonstrat științific: energia cinetică rămâne constantă ("forța vie", așa cum o numește Leibniz), care este determinată de produsul masei cu pătratul vitezei (τV ) Între timp, corectarea erorii fizice a lui Descartes îl conduce pe Leibniz la o concluzie filozofică foarte importantă: elementele constitutive ale realității și baza ei sunt ceva care se află în afara spațiului, timpului și mișcării, adică în acele "substanțe" foarte blestemate Astfel, Leibniz introduce din nou substanțele în viața de zi cu zi ca principii de putere, dar acum ca așa-numite puncte metafizice - unități active, spirituale Leibniz nu a ajuns imediat la această decizie, ci după o analiză intensă a cartezianismului, care l-a obligat la început să abandoneze Gottfried Wilhelm Leibniz Aristotel, iar apoi prin atomism (reamintind din nou pe Gassendi) la depășirea influenței lui Descartes și la restabilirea conceptului aristotelic de substanță gândit, modificat și redus în mod corespunzător În fragmentul din Noul sistem al naturii citat mai jos, Leibniz arată cu o claritate exemplară succesiunea concluziilor sale: "La început, abia eliberat de jugul lui Aristotel, m-am îndreptat către spațiul gol și atomii - cele mai potrivite pentru satisfacerea imaginației Totuși, răzgândindu-mă, după multă reflecție, m-am convins că este imposibil să găsesc principiul adevăratei unități numai în materie, adică în ceea ce este exclusiv pasiv, pentru că nu este decât o acumulare infinită de părți Dar totuși mulțimea nu poate fi realizată decât din unități reale, care au altă origine și sunt ceva cu totul diferit de puncte, din care cert este că continuul nu poate consta din ele; pentru a găsi aceste unități reale, sunt nevoit să recurg la atomul formal, căci ceva material nu poate fi și material și complet indivizibil în același timp, cu alte cuvinte, să aibă o unitate adevărată Astfel, a fost necesar să ne întoarcem din nou la formele substanțiale și, ca să spunem așa, să le refacem reputația, atât de zguduită în prezent, dar aceasta trebuia făcută în așa fel încât să devină accesibile înțelegerii și ca utilizarea lor a fost liber de abuzurile care au fost comise Așa că am descoperit că natura acestor forme este puterea; și de aici urmează ceva analog conștiinței și străduinței și, prin urmare, ele trebuie înțelese în același mod în care concepem noi sufletul Dar, așa cum sufletul nu poate fi folosit pentru a explica particularități în aranjarea corpurilor animalelor, tot așa, m-am gândit eu, aceste forme nu pot fi folosite pentru a explica problemele particulare ale naturii, deși sunt necesare pentru a stabili principii generale adevărate Aristotel le numește primele entelehii Poate că le numesc mai înțeles forțe primare (forțe primitive), care conțin nu numai un act sau realizarea unei posibilități, ci și o activitate primară Leibniz adoptă în mod consecvent "entelehia", denotă substanţă, în măsura în care conţine propria sa determinare şi perfecţiune esenţială, adică propriul scop intern Cu toate acestea, un termen mai tipic pentru Construcții metafizice Cuvântul "monadă" (din grecescul monas - unitate) a devenit sursa forțelor-substanțe primitive, de origine neoplatonică (a fost introdus în uz, deși într-un sens diferit, de Giordano Bruno) Consecințele descoperirii lui Leibniz Înainte de a trece la considerarea doctrinei "Monadelor", este necesar să explicăm câteva consecințe importante care decurg din descoperirea lui Leibniz "Spațiul" nu poate coincide cu natura corpurilor, așa cum dorea Descartes, și cu atât mai puțin poate fi sensorium Dei, așa cum credea Newton, sau chiar o proprietate absolută a Divinului, așa cum părea să gândească adeptul lui Newton Clark Potrivit lui Leibniz, "spațiul" devine un fenomen, cu alte cuvinte, un mod de manifestare a realității Aceasta nu este o simplă iluzie, ci un phaenomenon bene fundatum ("fenomen bine fundamentat") Spațiul este o ordine a lucrurilor care coexistă în același timp, adică ceva care se naște din relațiile lor Aceasta înseamnă că aceasta nu este o valoare (esență) ontologică sau o proprietate ontologică a lucrurilor, ci rezultatul conexiunilor dintre lucruri, al căror sens îl înțelegem Deci, este bene fundatum, deoarece se bazează pe relațiile reale dintre lucruri, dar nefiind o ființă reală independentă, este un fenomen derivat Certându-se cu Newton și Clark, Leibniz spune direct că spațiul nu este un "idol" în sensul baconian, ci un mod subiectiv de a manifesta lucrurile, deși pe o bază obiectivă (relații între lucruri) Leibniz trage concluzii similare pentru "timp", care devine, la fel ca spațiul, ceva de genul ens rationis (esență rezonabilă) Timpul nu este un fluviu ontologic cu debit real, uniform și uniform, este un bene fundatum - un fenomen Așa cum spațiul își are originea în relația dintre lucruri, tot așa și timpul este un rezultat fenomenal care decurge din succesiunea lucrurilor Baza obiectivă a timpului stă în faptul existenței prezente și ulterioare a lucrurilor care se succed unul după altul De aici derivăm ideea de timp (A considera timpul ca o entitate absolută ar însemna a crea un "idol" în sensul baconian, ceea ce este inacceptabil ) Pe scurt, spațiul și timpul nu sunt realități existente de la sine, ci fenomene care decurg din existența altora Gottfried Wilhelm Leibniz realități gigantice Iată cea mai concisă definiție dată de Leibniz: "Spațiul este aranjamentul corpurilor, prin care ele, coexistând, dobândesc o anumită locație unul față de celălalt; în acelaşi fel timpul este o ordine analogă, referindu-se la o succesiune de corpuri Dar dacă nu ar exista făpturi vii, spațiul și timpul ar rămâne ca idei ale lui Dumnezeu " Această etapă este importantă în discuția despre natura fenomenală a spațiului și timpului pentru înțelegerea "revoluției" ulterioare făcute de Kant în acest domeniu Dacă acesta este cazul, atunci legile dezvoltate de mecanică își pierd caracterul de adevăruri matematice, adică imuabile logic, și capătă caracterul de "legi ale corespondenței", adică legi bazate pe regula alegerii celei mai bune opțiuni, după care Dumnezeu a creat lumea și toate lucrurile din ea Aceasta este o altă lovitură adusă mecanismului, făcând loc unei teorii mai bune, "finalismul" Leibniz scrie în Elementele naturii și grației "Cea mai înaltă înțelepciune a lui Dumnezeu a ajutat la alegerea, în special, a legilor mișcării care sunt cele mai potrivite și care corespund fundamentelor abstracte sau metafizice Conform acestor legi, se păstrează întotdeauna aceeași cantitate de forță generală și absolută sau acțiune, aceeași cantitate de forță relativă sau reacție și, în sfârșit, aceeași cantitate de forță direcțională Mai mult, o acțiune este întotdeauna egală cu reacția sa, iar efectul total al unei acțiuni este întotdeauna egal cu cauza sa totală În mod surprinzător, luând în considerare numai cauzele efective sau materiale, este imposibil să înțelegem corect legile mișcării descoperite în timpul nostru și pe unele dintre ele le-am găsit Am constatat că este necesar să se recurgă la cauze finale care nu depind de principiul necesității (cum se întâmplă cu adevărurile logice, aritmetice și geometrice), ele depind de principiul corespondenței, adică alegerea înțeleaptă Aceasta este una dintre cele mai convingătoare și clare dovezi ale existenței lui Dumnezeu pentru cei care pot aprofunda în astfel de chestiuni Se respinge viziunea carteziană asupra lumii și a corpurilor vii dintr-o poziție mecanicistă Lumea în totalitatea ei seamănă cu adevărat cu un "mecanism uriaș", iar mecanismele sunt, în mod egal, toate organismele individuale până la cele mai mici părți; dar mecanismul universului, precum și mecanismele-detalii, realizează voința Divină, împlinind "scopul final" conturat de Dumnezeu de "tu Construcții metafizice borul este cea mai bună opțiune " Astfel, "finalismul" superior a venit să înlocuiască mecanismul Explicație din Monadologie: "Astfel, corpul organic al fiecărei ființe vii este ceva ca un mecanism Divin, sau un automat natural, infinit superior oricărui automat artificial Într-adevăr, un mecanism construit cu ajutorul artei umane nu este complex în fiecare dintre părțile sale: de exemplu, o roată din alamă este formată din părți sau fragmente care nu mai sunt deloc artificiale, nu există nimic altceva în ele care să rețină caracteristicile mașinii legate de scopul utilizării sale Cu toate acestea, mecanismele naturale, adică corpurile vii, sunt încă mecanisme în cele mai mici părți ale lor și așa mai departe la infinit Aceasta este diferența dintre natură și artă, adică între arta divină și a noastră Fundamentele metafizicii monadologice Știm deja că, potrivit lui Leibniz, realitatea constă din "centri de putere", cu alte cuvinte, din forțe active, puncte metafizice și nemateriale, sau atomi "Centrii de forță" sunt "substanțe simple indivizibile" pe care Leibniz le-a numit "monade" tocmai pentru a indica simplitatea și indivizibilitatea lor, iar "entelehia" pentru a denota perfecțiunea lor interioară inerentă Tot ceea ce există este fie o simplă monada, fie o colecție de monade Într-un cuvânt, monadele sunt "elementele tuturor lucrurilor", prin urmare, dacă putem cunoaște natura monadei, vom cunoaște, de asemenea, natura a tot ceea ce există în lume Dar aici se nasc noi probleme Natura monadei Care este natura unei monade? Sau, mai bine, dacă se stabilește că monada nu este materie, ci o "forță", atunci care este natura acestei forțe? Monada trebuie înțeleasă în termeni generali prin analogie cu activitatea noastră mentală Monada este absolut indivizibilă și împreună Gottfried Wilhelm Leibniz totuși are un conținut bogat și variat Mintea noastră este și ea una, dar, în același timp, bogată și diversă în conținutul ei, constând din diverse "reprezentări" În plus, mintea noastră trece de la o idee la alta și de la o dorință la alta, "se străduiește" la o reînnoire constantă Și totuși principalele activități ale monadei sunt: a) activitatea de percepție și reprezentare și b) tendința la percepții succesive De fapt, aceste două tipuri de activitate determină diferențele dintre monade: "Monada în sine se deosebește cu adevărat de ceilalți doar prin calități și acțiuni interne, care nu pot fi altceva decât percepții (adică idei despre complex și simplu, sau despre ceea ce este exterior) și străduințe de a trece de la o percepție la alta: acestea sunt principiile schimbării De fapt, simplitatea unei substanțe nu exclude varietatea modificărilor care sunt împreună în aceeași substanță simplă și constau în varietatea relațiilor sale cu lucrurile exterioare Deci, de exemplu, într-un punct, oricât de simplu ar părea, există nenumărate unghiuri formate prin intersectări de linii Iată unul dintre cele mai delicate momente ale monadologiei (și acest lucru este bine înțeles chiar de autor) Construcția lui Leibniz riscă să devină un nonsens sau un joc gol de judecăți paradoxale Când Leibniz spune că natura activității tuturor monadelor este percepția (sau reprezentarea), el nu se referă la percepția (sau reprezentarea) însoțită de conștiință sau înțelegere Există o mare diferență între percepțiile simple și cele conștiente Leibniz încearcă să sublinieze acest lucru chiar și lexical, numind percepția conștientă termenul psihologic apercepție Astfel, apercepția este specifică doar monadelor speciale, adică celor legate de suflet și minte, de aceea se poate spune că toate monadele percep, dar doar câteva, pe lângă percepție, au și apercepție Dar chiar și în monadele aperceptive, numărul percepțiilor inconștiente este infinit mai mare decât numărul percepțiilor conștiente Leibniz este inventiv, dovedind prevederile învățăturii sale El dă un exemplu: noi înșine, deși avem apercepția ca ființe raționale, în multe cazuri percepem fără apercepție Construcții metafizice Cu alte cuvinte, nu suntem conștienți de ceea ce se află în fața ochilor noștri: "Adesea trăim o stare în care nu ne amintim nimic și percepem indistinct, de exemplu, când suntem leșinați sau suntem cufundați într-un somn adânc fara vise În această stare, sufletul nu diferă foarte mult de o simplă monadă, însă, întrucât o astfel de stare nu durează mult, sufletul este eliberat și devine ceva mai mult Și mai ingenioase sunt remarcile și concluziile filosofului, expuse în New Experiments on the Human Mind, unde vorbește despre percepțiile mici Acestea sunt "percepții imperceptibile", adică percepții de care nu suntem conștienți, de care ne este plină viața de zi cu zi, din care se pot da multe exemple Iată una dintre ele devenită celebră: "Sunt mii de semne care ne fac să credem că în fiecare minut există un număr infinit de percepții în noi, dar fără apercepție și deliberare, adică în sufletul pe care le facem apar schimbări nu se observă, deoarece impresiile sunt fie prea nesemnificative, fie foarte strâns legate între ele, fie numeroase, în urma cărora se poate distinge doar parțial În ciuda acestui fapt, impresiile fac în mod constant să simtă efectul lor și chiar să se simtă nedumerit de multitudinea lor Astfel, nu acordăm atenție mișcării morii, sunetului apei, dacă petrecem ceva timp în apropiere și ne obișnuim cu ele Nu pentru că această mișcare nu ne afectează simțurile și nu provoacă niciun răspuns în suflet datorită armoniei sufletului și trupului, ci pentru că impresiile lipsite de noutate care se află în suflet și trup nu sunt suficient de puternice pentru a ne atrage din nou atenția si memoria noastra De fapt, toată atenția necesită memorie și, de multe ori, atunci când nu suntem avertizați că trebuie să fim atenți uneia dintre percepțiile noastre de moment, o sărim, nu numai fără să ne gândim la asta, ci fără să o observăm Cu toate acestea, dacă cineva ne avertizează brusc și ne atrage atenția asupra unui anumit fenomen, să zicem, un zgomot, atunci îl vom observa și ne vom aminti imediat după avertisment că am auzit deja acest zgomot Deci, dacă nu observăm imediat niciuna dintre percepțiile noastre, atunci apercepțiile din ele se formează numai după un anumit timp (deși unul foarte scurt) după avertisment Pentru a judeca mai bine micile percepții care ne sunt greu de distins în masa generală (percepții), obișnuiam să folosesc exemplul sunetului surfului mării, care impresionează mereu oamenii care vin la țărm A întelege Gottfried Wilhelm Leibniz acest sunet, este necesar să se perceapă părțile sale componente, adică zgomotul și stropirea fiecărei unde individuale, în ciuda faptului că oricare dintre aceste sunete poate fi recunoscut numai în acumularea de sunete ale tuturor celorlalte unde, adică în sunetul general, iar dacă o singură undă produce zgomot, atunci sunetul nu poate fi observat Prin urmare, este necesar ca o persoană să fie măcar puțin entuziasmată de mișcarea fiecărei unde individuale, astfel încât să existe o anumită percepție a fiecăruia dintre aceste sunete, indiferent cât de ușoare ar fi acestea, altfel nici o sută de mii de valuri nu vor fi Ajutor Nimeni nu doarme niciodată atât de adânc încât să nu simtă o senzație vagă și slabă; și nu ne vom trezi niciodată din cel mai puternic zgomot din lume decât dacă primim mai întâi percepția începutului său, oricât de ușor La fel, o frânghie nu se va rupe niciodată, chiar și cu un efort foarte mare, dacă nu este întinsă și încordată cu cel puțin un efort minim Prin urmare, aceste mici percepții sunt, în consecințele lor, de o importanță mai mare decât se poate presupune Ei sunt cei care formează acest "necunoscut", adică senzațiile, gustul, imaginile proprietăților, sentimentele, clare în totalitatea lor; dar obscure separat, ele formează impresiile pe care ni le fac obiectele din afară și care conțin infinit - orice ființă este legată de restul universului Revenind la afirmația lui Leibniz că percepția este inerentă fiecărei monade, putem spune că fiecare monadă tinde să fie expresio multoum in uno (o expresie a mai multor într-unul), unde expresio are niveluri diferite și doar la cel mai înalt ajunge la conștiință Fiecare monada reprezintă universul Rezolvarea primei și fundamentale probleme privind natura monadei ridică imediat o a doua întrebare, nu mai puțin importantă: ce percepe și reprezintă fiecare monada? Răspunsul lui Leibniz este clar Fiecare monada le reprezintă pe toate celelalte, cu alte cuvinte, întregul univers "Fiecare substanță exprimă cu acuratețe esența tuturor celorlalte în virtutea legăturilor existente între ele", monada creată reprezintă întregul univers ca un întreg Iată două fragmente cu exemple, primul este din Discursul despre metafizică: "Fiecare substanță este ca o lume întreagă, ca o lume vie Construcții metafizice o oglindă a lui Dumnezeu sau a întregului univers, îl reflectă (universul) în felul său, mai ales, la fel cum același oraș apare diferit în funcție de locația observatorului Prin urmare, putem spune că universul se înmulțește de câte ori există substanțe, iar slava lui Dumnezeu se înmulțește cu el la egalitate, proporțional cu diferitele idei despre creațiile Sale Se poate spune că orice substanță poartă într-un fel trăsăturile înțelepciunii infinite și atotputerniciei lui Dumnezeu, imitându-L cât mai bine: ea reflectă, deși vag, tot ce se întâmplă în univers, trecut , prezent și viitor, precum și tot ceea ce are o anumită asemănare cu percepția sau cunoașterea infinită Întrucât toate celelalte substanțe reflectă, la rândul lor, această substanță și se adaptează la ea, putem concluziona că își extinde puterea asupra tuturor celorlalte substanțe, prin analogie cu Creatorul atotputernic În următorul citat din Monadologie, Leibniz clarifică: "Totuși, în ceea ce am spus, se văd rațiuni a priori, de ce nu poate fi altfel: Dumnezeu, punând întregul în ordine, are grijă de fiecare parte, de fiecare monadă și de cea reprezentativă natura monadei nimic nu o poate limita astfel încât să reprezinte doar o parte a lucrurilor; vag reprezintă detaliile întregului univers și în mod distinct doar o mică parte din ceea ce este cel mai aproape de fiecare monada sau o depășește ca dimensiune; altfel orice monada ar fi o Zeitate Aceasta înseamnă că monadele sunt limitate nu de subiect, ci de modul de cunoaștere a subiectului Toate monadele sunt vag legate de infinit, de orice, dar sunt limitate și diferă unele de altele în percepții Este ceea ce grecii numeau "conspirația tuturor lucrurilor", iar filozofii Renașterii au desemnat expresia omnia ubique (totul este peste tot), cu alte cuvinte, prezența și reflectarea tuturor lucrurilor în fiecare dintre ele Prin urmare, putem spune că învățătura lui Leibniz, conform căreia fiecare monadă le reprezintă pe toate celelalte, este o nouă versiune a doctrinei clasice a "toate în toate", mai întâi expusă de naturaliștii și medicii greci, apoi completată și dezvoltată dintr-un punct metafizic poziție de către neoplatoniștii și oamenii de știință antici ai Renașterii În plus, se dovedește că vechea doctrină a omului ca microcosmos s-a răspândit acum la substanțe: fiecare monada este un microcosmos Gottfried Wilhelm Leibniz Potrivit lui Leibniz, dacă vreo monada a devenit o "oglindă vie permanentă a universului", o oglindă a tuturor evenimentelor universului, o minte iscoditoare suficient de pătrunzătoare poate recunoaște în cea mai mică monadă tot ce s-a întâmplat, se întâmplă și se va întâmpla în viitor, va putea vedea ceea ce este îndepărtat în timp și spațiu, istoria completă a universului În sufletul fiecăruia dintre noi (ca în orice monadă) există o singură "conexiune a universului", dar abia într-un viitor nedefinit va deveni posibil să unim ceea ce ne este încă ascuns Leibniz a transmis sensul acestui concept cu o formulare expresivă: "Prezentul poartă întotdeauna germenul viitorului" În fiecare moment există un set de timpi și evenimente în timp, într-o felie cronologică Principiul identității de nedistins Din toate cele de mai sus, apare o a treia problemă: dacă toate monadele reprezintă întregul univers, cu ce diferă între ele? Întrebarea în sine sugerează parțial răspunsul, trebuie doar completat Fiecare monada reprezintă întregul univers, dar cu un nivel diferit (mai mare sau mai mic) de discriminare a percepțiilor și din unghiuri diferite de considerare și este tipul de perspectivă care face ca fiecare monada să fie diferită de celelalte Potrivit lui Leibniz, varietatea perspectivelor în reprezentări este atât de mare încât lucruri diferite nu numai că diferă unele de altele în tipuri, dar chiar și în cadrul aceluiași fel nu există cel puțin două lucruri care să fie absolut identice atunci când sunt comparate "Se știe cu siguranță că, în ciuda faptului că aparțin aceleiași specii, două frunze, două ouă, două corpuri nu sunt niciodată exact la fel, iar nenumărate soiuri care nu pot fi incluse în conceptul existent sunt definite ca alți indivizi, dar nu și alte tipuri Este uimitor că Înțelepciunea Supremă a găsit un mijloc, prin intermediul substanțelor, de a diversifica aceeași lume în același timp în nenumărate moduri; prin urmare, lumea, având deja o varietate infinită în sine și fiind diversă și diferită exprimată printr-un număr infinit de reprezentări diferite, continuă să primească o multitudine nenumărată de ele " Construcţii metafizice Tot ceea ce spune Leibniz în exemplele de frunze, ouă, corpuri și în exemplul citat mai devreme despre picăturile de apă care sunt colecții de monade, se aplică exact fiecărei monade individuale De aici, Leibniz derivă principiul "identității indistincibilului", conform căruia nu există două substanțe care nu se pot distinge (cu alte cuvinte, absolut nediferențiate, și deci identice), sau, cu alte cuvinte, dacă presupunem că două pot exista substanțe care nu se pot distinge, atunci ele vor coincide inevitabil și vor deveni una și aceeași substanță Potrivit lui Leibniz, acest principiu este extrem de important și capabil să schimbe "poziția metafizicii" (împreună cu principiul rațiunii suficiente, despre care vom discuta mai jos) Astfel, filosofia lui Leibniz, în primul rând, reprezintă un nou mod de a explica individualitatea fiecărei substanțe și, în al doilea rând, oferă o justificare pentru varietatea infinită de substanțe și armonia universului Referitor la primul principiu, Leibniz spune: "Principiul individualizării în raport cu indivizii se reduce la principiul distincţiei Dacă doi indivizi ar fi identici și egali în toate - într-un cuvânt, nedistinși unul de celălalt, nu ar exista principiul individualizării și, îndrăznesc să spun, în aceste condiții nu ar exista distincție și diferență individuală a indivizilor Al doilea principiu permite o bogăție extraordinară a realității Dacă nici două monade, oricât de modeste și mici, nu sunt identice, atunci universul, nu numai în totalitatea lui, ci și în cele mai mici elemente simple, va da diferențiere infinită, ceea ce înseamnă varietate infinită, bogăție fără margini: cea mai mare posibilă Și, în sfârșit, trebuie subliniat că diferitele perspective în care monadele reprezintă universul și diferitele niveluri de cunoaștere îi permit lui Leibniz să stabilească o ierarhie a monadelor Pe treapta cea mai de jos se află monadele, în care nicio percepție nu ajunge la nivelul apercepției; sunt urmate de monade cu niveluri tot mai mari de perceptie, ajungand la cele mai inalte niveluri la memorie si la cele mai inalte inteligente În Dumnezeu, toate ideile sunt la nivelul clarității și conștientizării absolute, prin urmare Dumnezeu vede totul în toate într-un mod perfect Gottfried Wilhelm Leibniz Legea continuității și sensul ei metafizic Leibniz a subliniat întotdeauna legea continuității Iată ce scrie în New Experiences: "Nimic nu se întâmplă dintr-o singură lovitură, iar unul dintre principiile mele cele mai testate este convingerea că natura nu face niciodată salturi; când am vorbit despre el pentru prima dată în Nouvelles de la Republique des Lettres ("Știrile Republicii Oamenii de Știință"), am numit acest principiu legea continuității, semnificația lui în fizică este foarte mare El stabilește că trecerea de la mic la mare și de la mare la mic are loc întotdeauna prin cantități intermediare, atât în raport cu grade, cât și în raport cu părți, iar mișcarea nu provine niciodată direct dintr-o stare de repaus, iar o revenire la o stare de odihna nu este posibilă altfel decât printr-o mișcare mai mică, așa cum nu se poate parcurge niciodată o anumită cale sau o anumită lungime fără a trece mai întâi printr-o lungime mai mică " Această lege este de valoare nu numai pentru fizică, ci și pentru geometrie (între o parabolă și o elipsă există o serie întreagă de diferențe infinit de mici care se succed una după alta în gradație, asemănătoare cu cazul trecerii de la mișcare la repaus), iar pentru metafizică: între substanță și substanță (deci la fel ca între o stare și o stare) diferențele infinitezimale trec una în alta cu o continuitate perfectă Legea continuității este complementară legii identității indistinctelor: Legea continuității afirmă că în seria lucrurilor create poate fi ocupată orice poziție posibilă, în timp ce principiul identității indistingabililor prevede că orice poziție posibilă este ocupată doar o singura data Monadele și structura universului O monadă primară simplă, ultimul fundament al lucrurilor este Dumnezeu Toate celelalte monade sunt produse sau create de Dumnezeu: "Ele iau naștere din emanațiile neîncetate ale Divinului" Acest termen neoplatonist este folosit aici de Leibniz pentru a reflecta creația din nimic Mai mult, odată create, monadele nu pot muri: ar putea muri doar dacă ar fi fost distruse de Dumnezeu care le-a creat "Substanța nu poate apărea decât așa cum a fost creată și nu poate pieri - prin distrugere O substanță nu poate fi divizată Construcții metafizice în două, iar două substanțe nu pot fi făcute într-una, astfel încât numărul de substanțe să nu crească sau să scadă în mod natural Monadele includ elementele tuturor lucrurilor Cum ar trebui să fie înțeleasă această afirmație în contextul învățăturilor lui Leibniz? Este o greșeală să presupunem că monadele sunt situate în orice spațiu (de exemplu, ca atomii lui Democrit) și se pot acumula mecanic și fizic într-un anumit loc din spațiu La urma urmei, ele nu pot fi nici puncte fizice (deoarece un punct fizic este divizibil) sau geometrice (deoarece un punct geometric, fiind indivizibil, este încă în spațiu) Spațiul este un fenomen format din monade, prin urmare, nu este punctul de plecare al ființei; prin urmare monadele sunt "puncte metafizice" sau centre de forță activă Deci, din aceste substanțe metafizice, Leibniz derivă întregul univers, în special, explicând următoarele puncte cele mai importante: ) cum se naște materia din monade nemateriale, cum se formează corporalitatea unei monade, care în sine nu este un corp; ) cum se formează animalele dintr-o monadă simplă; ) cum și de ce, având în vedere principiul continuității (conform căruia natura nu face salturi), sufletele diferă Să vedem cum caută și găsește Leibniz soluții la fiecare dintre aceste probleme, de care depinde inteligibilitatea întregului său sistem Explicația materialității și corporalității monadelor Monada, ca început original al ființei, este începutul puterii și capacității de acțiune Dar activitatea este independentă numai de Dumnezeu În toate celelalte monade, capacitatea de a acționa este limitată, adică imperfectă: motivul se află în "materialitatea" monadei Aceasta înseamnă că "materia primară" a monadelor este cea care le împiedică să fie independente în acțiunile lor Nici Dumnezeu însuși, prin puterea sa absolută, nu a putut să ia materia primordială din monada în sensul de mai sus Se mai poate adăuga că "prima materie" a monadei constă în percepții vagi - aceasta este sursa pasivității ei Este evident că materia primară, înțeleasă în acest nou sens (adică ca esență obscura a fiecărei monade, limitându-i susceptibilitatea), devine ceva cu totul nou: masa, impenetrabilitatea și extinderea, considerate la început caracteristicile ei definitorii, devin acum " , Gottfried Wilhelm Leibniz "manifestare" Percepția neclară a monadei se manifestă sub formă de masă, impenetrabilitate, extensie Corporalitatea și extinderea (numite și de Leibniz "materie secundară") și în general toate lucrurile sunt "agregate de monade" Cu toate acestea, ar trebui să se acorde atenție faptului că corporalitatea nu este înțeleasă în sens ontologic, ca o realitate în sine, ci este prezentată ca un fenomen, a cărui bază se află în monade Corporalitatea este un "fenomen bine fundamentat", atât timpul cât și spațiul sunt caracterizate în acest fel Explicarea structurii organismelor vii Potrivit lui Leibniz, orice substanță corporală nu este deloc o simplă acumulare de monade, ci un agregat unificat de o monadă superioară ca entelehie dominantă La animale, entelehia dominantă este sufletul în sensul clasic, în timp ce la oameni, monada dominantă este principiul spiritual, abilitățile mentale Corporealitatea în Leibniz este colorată vital, fiecare monadă este vie Întrucât monadele sunt nenumărate (numărul lor depășește orice număr imaginabil), se poate presupune că în fiecare cluster există un număr de alte agregate în scădere în gradație, care repetă toate caracteristicile celor mai mari, dar la scară redusă Este ca și cum ai alerga spre infinit într-o perspectivă în continuă scădere În fiecare parte cea mai mică a materiei există o lume de creații, ființe vii, animale, entelehii, principii vitale (se înțelege materie secundară sau corporalitate) Fiecare bucată de materie poate simboliza o grădină cu plante cu flori sau un iaz plin cu pești Dar fiecare ramură a unei plante, fiecare organ al unui animal, fiecare picătură este o altă grădină sau iaz similar Și în ciuda faptului că pământul și aerul din grădina dintre plante sau apa din iazul în care înoată peștii nu mai sunt plante și pești, cu toate acestea le conțin, deși într-o formă atât de mică încât nu o observăm "În univers nu există nimic neprelucrat, steril, mort, așa cum nu există haos și dezordine - ele ni se par doar nouă; la urma urmei, dacă te uiți la iaz de departe, poți vedea doar mișcarea neclară a peștilor care înoată în el Fiecare corp viu are o dominantă Construcții metafizice entelehie, care formează sufletul animalelor (principiul vieții); totuși, membrii corpului viu sunt plini de alte ființe vii, plante, animale, fiecare dintre acestea, la rândul său, având propria sa entelehie dominantă sau principiu vital În partea finală a teoriei sale îndrăznețe, Leibniz trage următoarele concluzii: "În ceea ce privește substanțele corporale, consider că masa (dacă sub ea se consideră doar divizibilul) este un fenomen pur; fiecare substanță are adevărata integritate în sens strict metafizic; că este indivizibil, nepieritor și capabil de reproducere; că toată materia trebuie să fie plină de substanțe spirituale sau cel puțin vii; că nașterea și descompunerea sunt modificări de la mai mic la mai mare și invers, că nu există nicio particulă de materie care să nu conțină o multitudine nenumărată de creaturi organice acumulate în ea Creațiile lui Dumnezeu sunt infinit mai frumoase, numeroase, mai mari și mai bine ordonate decât credem de obicei, iar principalul lucru pentru aceste părți mai mici este mecanismul sau organizarea, adică ordinea Prin urmare, nu există altă ipoteză care să arate înțelepciunea Creatorului mai bine decât a noastră, ideea de substanță ca oglindă a universului, unde nimic nu rămâne gol, steril, neprelucrat și neîmbunătățit Acest concept al lui Leibniz conduce la trei concluzii importante În primul rând, nu se poate vorbi nici de naștere absolută, nici de moarte absolută Ceea ce numim "naștere" și "reproducere" este creștere și dezvoltare, în timp ce fenomenul pe care îl numim "moarte" este declinul și regresia Leibniz a remarcat că autorul antic al cărții "Despre dietă", atribuită lui Hipocrate, a prevăzut parțial adevărul atunci când a afirmat că ființele vii nu se nasc și nu mor, iar ceea ce se numește naștere și moarte este într-adevăr apariție și dispariție Acest punct de vedere a fost mai târziu împărtășit de Parmenide și Melissus, așa cum scrie Aristotel; filozofii antici au gândit mult mai profund decât credem noi În al doilea rând, nu ar trebui să vorbim despre epigeneză, adică despre reproducerea animalelor, ci despre preformare Celulele sexuale conțin deja toate părțile și organele viitorului organism, iar dezvoltarea constă doar în desfășurarea unor rudimente deja existente În al treilea rând, ar trebui să vorbim despre o anumită indestructibilitate a celor vii (care este fundamental diferită de nemurirea umană personală): Gottfried Wilhelm Leibniz "Se poate spune, de asemenea, că nu numai sufletul (oglinda universului etern) este indestructibil, ci și ființa vie însăși este indestructibilă, în ciuda faptului că organismul său moare parțial, lăsând sau aruncând învelișul organic " Diferența dintre monade spirituale și restul Am ajuns la ultimul cerc al problemelor luate în considerare: prin ce se deosebesc sufletele sau substanțele gânditoare de toate celelalte monade? Chiar și în explicațiile generale ale începuturilor metafizicii monadologice am remarcat prima diferență: monadele inferioare au pur și simplu percepție, în timp ce cele superioare, pe lângă percepție, au și apercepție Cu toate acestea, apercepția este inerentă atât animalelor stupide, cât și celor inteligente: primele simt, simt, în timp ce cele din urmă gândesc și cunosc cauzele Dar Leibniz nu este mulțumit de această diferență și prezintă o a doua, foarte importantă: monadele inferioare reprezintă mai degrabă lumea decât pe Dumnezeu, în timp ce substanțele gânditoare îl reprezintă pe Dumnezeu într-o măsură mai mare decât lumea Într-una dintre scrisorile sale către Arno, Leibniz își rezumă scrupulos cercetările: "În ceea ce privește substanțele spirituale sau gânditoare capabile să-L cunoască pe Dumnezeu și să descopere adevăruri eterne, cred că Dumnezeu le guvernează diferit de alte substanțe Dacă formele substanțelor reflectă într-adevăr întregul univers, atunci se poate spune că substanțele brute reflectă mai degrabă lumea decât pe Dumnezeu, în timp ce substanțele spirituale îl reflectă pe Dumnezeu mai mult decât lumea Prin urmare, Dumnezeu guvernează substanțele brute după legile materiale ale forței și transmiterii mișcării, iar pe cele spirituale după legile spirituale ale dreptății, care sunt inaccesibile altor substanțe Pe această bază, substanțele brute pot fi numite materiale, în raport cu acestea Dumnezeu se comportă ca un muncitor sau mecanic, în timp ce cu substanțele spirituale Dumnezeu îndeplinește îndatoririle unui maestru sau legiuitor, cu mult superioare nivelului celui dintâi Și dacă în raport cu substanțele materiale El este creatorul lor, atunci în raport cu cele spirituale El joacă un alt rol, în care El este perceput ca înzestrat cu voință și calități morale Ca unul dintre noi, fiind șeful societății, El stabilește relații sociale Această societate sau republică a substanțelor spirituale, sub conducerea unui Monarh suprem, este cea mai nobilă parte a universului, constând din mulți zei mici sub conducerea unui mare Dumnezeu Într-adevăr, este posibil Construcții metafizice a spune că substanțele spirituale create, sufletele, diferă de Dumnezeu doar prin aceea că cele mai mici diferă de cele mai mari, iar finitul de infinit Se poate spune cu adevărat că întregul univers a fost creat doar pentru a promova fericirea și a spori frumusețea Orașului lui Dumnezeu Totul este aranjat în așa fel încât legile puterii, adică legile pur materiale, să contribuie în tot universul la împlinirea legilor dreptății și ale iubirii și nimic nu poate dăuna sufletelor care sunt în mâinile lui Dumnezeu și totul ar trebui să conducă la binele mai mare al celor care îl iubesc Prin urmare, sufletele trebuie să-și păstreze individualitatea și calitățile morale: pentru ca Orașul lui Dumnezeu să nu piardă o singură persoană, este necesar ca oamenii să prețuiască mai ales ceva ca o amintire a cine sunt De aceasta depind suferințele și pedepsele lor; este necesar ca oamenii să evite răsturnările universale care îi fac de nerecunoscut pentru ei înșiși Pe de altă parte, este suficient ca substanțele brute să lase individul neschimbat în sens strict metafizic Fiind lipsiți de conștiință sau de capacitatea de a gândi, ele sunt supuse tuturor schimbărilor imaginabile Armonie prestabilită Proprietatea de bază a monadelor (în lumina căreia întreg sistemul lui Leibniz devine de înțeles) se reflectă în următoarea judecată din Monadologie: "Monadele nu au ferestre prin care orice să poată intra sau ieși" Aceasta înseamnă că fiecare monadă este o lume închisă în sine, imună la orice impulsuri sau influențe din exterior Cu alte cuvinte, nicio monada nu poate exercita o influență fizică asupra ființei interioare a altuia și nicio monada nu este afectată de alta Acesta este punctul cel mai delicat al monadologiei - pe care comentatorii nu au omis să-l sublinieze - o contradicție care a devenit sursa unei serii de aporii Cu toate acestea, aș vrea să reamintesc că teoria substanțelor izolate, elaborată cu grijă de Descartes și mai târziu de ocazionaliști, în special Spinoza, a prins rădăcini în mintea multora Leibniz face această întrebare cât se poate de complicată dintr-un motiv foarte simplu După eliminarea dualismului res cogitans și res extensa, Leibniz nu a înlăturat problema influenței unei substanțe asupra alteia, ci Gottfried Wilhelm Leibniz a dublat-o fără să vrea Pe de o parte, introducând un număr infinit de monade ca centre independente de putere (un număr nenumărat de centre izolate), el a trebuit să explice care sunt relațiile dintre ele și, pe de altă parte, determinând că corpurile, ca agregate de monade simple, sunt controlate de o monada hegemonică (la animale hegemonul este sufletul), el mai trebuia să explice legătura dintre suflet și corp (nu numai omul, ci toate trupurile, pentru că, conform propriei sale teorii, în la sfârșit toate corpurile sunt vii și, prin urmare, animate) Ca urmare a cercetărilor intense, Leibniz a găsit aceeași soluție, extrem de ingenioasă, la ambele probleme A fost numit (din ) "sistemul armoniei prestabilite", care a devenit genul ei de emblemă Ce este "armonie prestabilită"? Pentru a explica legătura și coerența monadelor în general, și în special a monadelor spirituale și materiale, există trei presupuneri posibile: - să permită interacțiunea monadelor; - apelează la Dumnezeu pentru ajutor, cerându-i să intervină în toate cazurile necesare, întrucât El este Creatorul monadelor; - să presupunem că ceea ce se extrage din fiecare monadă corespunde în mod ideal cu ceea ce extrag toate celelalte din ei înșiși Armonia perfectă rezultată face parte din propria lor natură, concepută de Creator Leibniz a folosit exemplul popular al celor două ceasuri cu pendul (amintim că pendulul a fost descoperirea secolului) Conform condițiilor, sincronismul perfect al funcționării a două ceasuri cu pendul ar putea avea loc în trei cazuri: - construiește-le în așa fel încât primul ceas să-l afecteze pe al doilea; - instruiți ceasornicarul să le aducă în permanență la linie; - să pre-proiecteze o pereche atât de perfectă de ceasuri încât să poată arăta întotdeauna aceeași oră singure Prima soluție i se pare banală și banală lui Leibniz, așa că o respinge (la fel ca și filosofia contemporană a raționalismului) A doua este o soluție în spiritul ocazionalismului, sugerând continuu un miracol, la o analiză atentă a acestuia Construcții metafizice se dovedește a fi contrar atât înțelepciunii divine, cât și ordinii lucrurilor A treia cale este alegerea "armoniei prestabilite" Iată un citat care ilustrează cursul gândurilor lui Leibniz cu privire la această problemă: "Am explicat coerența sufletului și a trupului prin exemplul mișcării sincrone a două penduluri de ceas de design diferit în momentul în care arată aceeași oră Acest lucru s-ar putea întâmpla în trei moduri: ) să le coordoneze în așa fel încât să se balanseze cu siguranță sincron; ) instruiți pe cineva să-și regleze mișcările, făcându-le sincrone; ) să construiască un ceas nou, atât de bun și precis încât să poată rula exact în paralel datorită designului lor Fără îndoială, ultima cale este cea mai bună Într-una dintre scrisorile sale, generalizându-și propria soluție și formulând-o aproape ca o axiomă, Leibniz scrie: "Nu cred că este posibil să existe un sistem în care monadele se influențează reciproc, pentru că nu găsesc o modalitate acceptabilă de a explicându-l; în plus, trebuie adăugat că impactul pare de prisos: de fapt, de ce ar trebui o monada să dea alteia ceea ce are deja a doua? Tocmai aceasta este natura substanței: prezentul ascunde mereu viitorul în adâncul lui, întregul poate fi înțeles doar printr-un singur element Prezența "totul în orice" ca unul dintre fundamentele metafizicii monadologice (deja menționat mai sus) indică sensul învățăturii lui Leibniz, ascunsă în spatele paradoxului exterior Lovit de acest concept paradoxal, Pierre Bayle, în celebrul său Dicționar, a dat un exemplu provocator de "armonie prestabilită" Să presupunem că un câine mănâncă mâncare cu plăcere, în timp ce experimentează plăcere, dar dintr-o dată cineva îl lovește cu un băț, iar câinele, în mod natural, trece de la a simți plăcere la a simți durere Cum poate fi explicat acest lucru fără a ne referi la sistemul "cauzelor ocazionale"? Răspunsul lui Leibniz este următorul: interconectarea împrejurărilor menționate este explicabilă sub presupunerea, armonios prestabilită de natura consistenței Dacă monada reprezintă universul din propriul punct de vedere, iar fiecare suflet reprezintă universul în raport cu propriul său corp, nu este greu de presupus că sufletul câinelui a reprezentat toate evenimentele vieții sale de la început până la sfârșit, inclusiv lovitură cu un băț (și durerea care a urmat-o sub formă de "mice, adică percepții neclare"), și în op Gottfried Wilhelm Leibniz un anumit moment, datorită dezvoltării interne a percepțiilor, ele devin distincte și clare Momentul în care percepțiile devin distincte (de la o lovitură cu un băț și durerea asociată cu aceasta la un câine) corespunde exact cu actul unei persoane care a lovit câinele cu un băț Și deși persoana care bate câinele există, nici persoana și nici bățul nu afectează sufletul câinelui Ca și în cazul ceasurilor sincronizate: unul nu îl afectează pe celălalt Câinele nu asociază durerea cu infractorul Aceasta înseamnă că armonia prestabilită garantează o corespondență ideală între reprezentările diferitelor monade, adică adevărul și realitatea lor Lumea reprezentată de monade nu este o lume privată a viselor - este o lume obiectivă Monadele, "neavând nici uși, nici ferestre", au reprezentări care corespund exact cu ceea ce este de cealaltă parte a "ferestrelor și ușilor", pentru că, creând, Dumnezeu le-a coordonat simultan Mai mult, baza consecvenței fiecăruia cu toate celelalte este natura proprie a monadelor Firul de legătură al substanțelor este Dumnezeu și datorită participării Sale fenomenele unei monade sunt în concordanță cu fenomenele alteia, iar percepțiile noastre sunt obiective Fiecare suflet formează o întreagă lume autosuficientă S-a scris mult despre această teorie, comentând aspectele ei religioase (în special cele protestante), tema inexprimabilității experienței spirituale interioare a unei persoane și problema singurătății sufletului în fața lui Dumnezeu Să ne amintim teoria lui Plotin despre suflet, singur în raport cu Absolutul; are deja gânduri interesante care ar putea servi drept bază a doctrinei dezvoltate de Leibniz Nimic nu s-ar schimba dacă ar exista doar sufletul și Dumnezeu Acest paradox al lui Leibniz ajută la înțelegerea mai bună a teoriei "armoniei prestabilite", de fapt implică exact contrariul (la fel ca în cazul obiecțiilor lui Bayle) "Am spus asta cu o singură intenție (din moment ce este complet în ordinea lucrurilor) - să-mi fac gândul mai ușor de înțeles Dumnezeu a creat cu adevărat sufletul pentru a fi în armonie cu tot ceea ce este în afara lui; mai mult, trebuie să se adapteze la impresiile pe care lucrurile le fac asupra corpului său organic Dacă în corp existau și alte mișcări decât cele care însoțesc de obicei senzațiile de foame și sete, sufletul Construcții metafizice nu ar avea aceste sentimente Fără îndoială, dacă Dumnezeu s-ar hotărî să distrugă totul, păstrând doar sufletul cu afectele și modificările lui, El ar putea să creeze condiții sufletului, ca și când trupul ar fi păstrat; deși în acest caz vorbim de vise Creatorul a dorit ca sufletul și lucrurile din afara lui să fie în concordanță între ele și este clar că armonia prestabilită va distruge ficțiunea menționată mai sus, justificată din punctul de vedere al metafizicii, dar neconcordantă cu faptele și cu acestea cauze Dumnezeu și cea mai bună lume posibilă În sistemul creat de Leibniz, Dumnezeu joacă rolul centrului absolut Prin urmare, eforturile filosofului de a oferi numeroase dovezi ale existenței lui Dumnezeu nu sunt surprinzătoare Cel mai faimos dintre acestea este discursul din Elementele Naturii și Grației, pe care îl vom cita "De ce există ceva în loc de nimic?" Aceasta este cea mai radicală întrebare metafizică Pentru antici, o formă mai puțin ascuțită li se părea suficientă: "Ce este ființa?" Cu toate acestea, după ce metafizica occidentală a fost îmbogățită de teoria biblică a creației din nimic, întrebarea s-a schimbat radical: "De ce există?" La Leibniz, întrebarea capătă un caracter deosebit de acut și pentru că filozoful o leagă de "principiul rațiunii suficiente", mai întâi dezvoltat și formulat de el astfel Nimic nu se întâmplă fără un motiv suficient": într-un lanț nesfârșit de fenomene există întotdeauna un motiv pentru care un anumit fenomen se întâmplă în acest fel și nu altfel În lumina acestui principiu, întrebarea ființei, evident, ar trebui deja să devină mai precisă: a) de ce există ceva, și nu nimic?; b) de ce există în acest fel și nu altfel? Răspunsul lui Leibniz la prima întrebare este că temeiul care explică ființa nu poate fi în seria accidentalului, deoarece accidentalul trebuie întotdeauna definit într-o altă bază "De aceea, un motiv suficient, care la rândul său nu ar avea nevoie de un alt motiv, trebuie să fie în afara acestei serii aleatorii și să se afle în substanța care constituie cauza acestei serii Fie există o ființă necesară, în sine Gottfried Wilhelm Leibniz purtând temelia ființei sale, altfel nu există deloc fundament suficient pe care să ne oprim Această cauză finală a lucrurilor se numește Dumnezeu Se găsește răspunsul la a doua variantă a întrebării Lucrurile și fenomenele sunt astfel deoarece modul lor de a fi este cel mai bun mod posibil de existență În general, ar putea exista multe lumi (multe feluri de a fi), dar doar una a fost creată "Din cea mai înaltă desăvârșire a lui Dumnezeu, rezultă că în crearea lumii El a ales cel mai bun plan, care îmbină cea mai mare diversitate cu cea mai mare ordine El a dispus de loc, spațiu, timp în cel mai economic mod: cu ajutorul celor mai simple mijloace, El a produs cele mai mari acțiuni - cea mai mare putere, cunoaștere, fericire și cel mai mare har în creație, care este disponibil doar universului Deoarece toate posibilitățile se străduiesc spre împlinire proporțional cu perfecțiunile lor, rezultatul tuturor acestor eforturi trebuie să fie cea mai perfectă lume posibilă Altfel, este greu de indicat motivele pentru care lucrurile au fost create astfel și nu altfel Există multe controverse în acest punct al sistemului Leibniz În primul rând, se pune întrebarea: este Dumnezeu liber în alegerea lumii sau, dimpotrivă, se confruntă cu necesitatea, neputând alege pe cea mai bună? Potrivit lui Leibniz, nu este vorba despre o necesitate metafizică, conform căreia orice altă alegere este de neconceput din cauza inconsecvenței sale și, prin urmare, imposibilă În acest caz, vorbim despre necesitatea morală de a întruchipa cel mai mare bine și maximă perfecțiune În al doilea rând, dacă aceasta este cea mai bună lume posibilă, de unde vine răul? Leibniz distinge în Teodicee (într-o astfel de distincție se remarcă influența lui Augustin) trei tipuri de rău: metafizic, moral și fizic Răul metafizic este asociat cu caracterul finit al ființelor muritoare și, în consecință, cu imperfecțiunea lor Răul moral este păcatul săvârșit de o persoană atunci când nu împlinește scopurile pentru care a fost destinată Iar cauza unui astfel de rău nu este în Dumnezeu, ci în om Totuși, în planul general al creației, alegerea unei lumi care prevede existența lui Adam care poate păcătui trebuie luată în considerare în comparație cu alte opțiuni posibile Referitor la răul fizic, Leibniz scrie: "Se poate spune că Dumnezeu pedepsește adesea pentru un fel de vinovăție pentru a realiza o opțiune Construcții metafizice scop specific: de exemplu, prevenirea unui rău mai mare sau realizarea unui bine mai mare Pedeapsa servește ca remediu sau exemplu; răul ajută adesea să-l facă pe cineva să iubească mai mult binele, iar uneori ajută la ameliorarea celui care îl îndură: deci sămânța semănată în sol este supusă la ceva asemănător cu descompunerea pentru a germina Această comparație frumoasă a fost folosită ca exemplu de către Isus Hristos însuși Conceptul grandios a stat la baza optimismului leibnizian, care a devenit subiect de discuții aprinse de-a lungul secolului al XVIII-lea Adevăruri ale rațiunii, adevăruri ale faptului și principiul rațiunii suficiente Dumnezeu este o ființă necesară - pentru a dovedi acest lucru, Leibniz reaplică argumentul ontologic deja actualizat de Descartes Potrivit acestui argument, perfectul trebuie neapărat să existe, altfel nu ar fi perfect Dumnezeu este necesar deoarece esența și existența sunt combinate în El Potrivit lui Leibniz, numai Dumnezeu are această prerogativă, cu alte cuvinte, este suficientă posibilitatea perfecțiunii infinite pentru ca ea să devină reală "Numai Dumnezeu (sau o ființă necesară) are privilegiul că El nu poate să nu existe, chiar dacă așa ceva ar fi posibil Și întrucât nimic nu poate împiedica posibilitatea a ceea ce nu implică nicio restricție, tăgăduire și, prin urmare, contradicții, numai aceasta este suficientă pentru a recunoaște a priori existența lui Dumnezeu În consecință, Dumnezeu este singura ființă necesară care poate fi, adică singura ființă în care se îmbină esența și existența Cu toate acestea, Dumnezeu este încă sursa atât a esențelor, cât și a existențelor Esența exprimă "ceea ce este lucrul", iar existența exprimă existența reală "Esențe" sunt tot ceea ce poate fi conceput fără contradicții, cu alte cuvinte, "totul" (posibilul este tocmai ceea ce nu conține contradicții), iar Leibniz înțelege mintea divină ca Gottfried Wilhelm Leibniz "centrul adevărurilor și ideilor eterne de care depind adevărurile" În consecință, mintea Divină este cea care le face posibile, le oferă realitatea maximă pe care o poate avea "posibilitatea" Posibilitățile sunt nesfârșite Ei se pot organiza în nenumărate sisteme și lumi; luate individual, sunt posibile, dar colectiv sunt incompatibile cu celelalte în sensul că realizarea uneia dintre ele atrage după sine nerealizarea celeilalte (întrucât se exclud reciproc) Existența este realizarea și întruchiparea unor entități posibile Prin urmare, chiar dacă Dumnezeu a conceput un număr nenumărat de lumi, el poate totuși să aducă la viață doar una Toate lumile posibile aspiră la existență, dar numai alegerea lui Dumnezeu decide care dintre ele ar trebui promovată la existența reală În imaginea generală a celor de mai sus, diferența dintre adevărul rațiunii și adevărul faptului este clară, precum și natura diferită a principiilor care stau la baza celor două tipuri de adevăr Adevărurile rațiunii sunt acelea, al căror opus este logic de neconceput Acesta este un set de adevăruri care se află în mintea lui Dumnezeu și se bazează în principal pe principiul identității, pe legile necontradicției și pe mijlocul exclus Particularitatea adevărurilor de acest fel este universalitatea și necesitatea lor; după Leibniz, adevărurile logic necesare ale rațiunii includ fundamentele logicii, matematicii, precum și regulile bunătății și dreptății, deoarece acestea nu depind doar de voința divină "Adevărurile de fapt", spre deosebire de "adevărurile rațiunii", sunt empirice, lipsite de necesitate metafizică, adică adevăruri "întâmplătoare", al căror opus este logic de conceput De exemplu, faptul că stau este adevărul unui fapt, dar nu pare necesar, întrucât contrariul - mă ridic - nu este deloc imposibil Prin urmare, adevărurile de fapt ar putea să nu existe; cu toate acestea, din moment ce ele există, au anumite motive pentru existența lor Dacă principiile logicii aristotelice (identitatea, necontradicția, mijlocul exclus) sunt suficiente pentru a găsi adevărurile rațiunii, atunci adevărurile de fapt au nevoie și de principiul "rațiunii suficiente", conform căruia orice eveniment care are loc efectiv are un motiv suficient pentru a Construcții metafizice pentru a determina de ce s-a întâmplat și de ce s-a întâmplat așa și nu altfel O persoană este adesea lipsită de posibilitatea de a găsi o bază suficientă pentru fiecare fapt individual, în acest scop ar trebui să restabilească o serie nesfârșită de detalii Lumea a fost creată pe principiul rațiunii suficiente; în Dumnezeu, rațiunea suficientă coincide cu alegerea celor mai buni, cu datoria morală (Leibniz a considerat "rațiunea suficientă" drept legea de bază a cunoașterii ) Prevederea însăși și cunoașterea perfectă a adevărurilor accidentale nu le schimbă natura accidentală și nu le transformă în adevăruri ale minții Adevărurile rațiunii se bazează pe necesitatea logico-matematică, în timp ce adevărurile de fapt sunt legate de exprimarea liberă a voinței lui Dumnezeu Teoria cunoașterii: idei practic înnăscute ca o nouă formă de "amintire" Cea mai mare lucrare a lui Leibniz, împreună cu Teodicea, a fost Noua experiență a minții umane, în care filosoful analizează în detaliu și critică teoria lui Locke, care a negat orice idei înnăscute și a asemănat conștiința umană cu o tablă goală (fabula rasa) Cu toate acestea, Leibniz nu ia de partea adepților teoriei "ideilor înnăscute" (de exemplu, cartezienii), ci încearcă să meargă pe calea de mijloc Ca urmare, el ajunge la o soluție foarte originală Vechea maximă scolastică, originară de la Aristotel și atât de dragă empiriştilor, încât a devenit chiar formula lor, spunea: Nihil est intellectu quod non fuerit in sensu ("Nu există nimic în minte care să nu fi fost anterior în sentiment") Leibniz i-a făcut o rezervă semnificativă: Nihil est in intellectu quod non fuerit in sensu, excipe: nisi ipse intellectus ("Nu există nimic în minte care să nu fi fost anterior în sentiment, în afară de mintea însăși") Aceasta înseamnă că sufletul este "înnăscut în sine", că intelectul și activitatea lui preced experiența a priori Această idee avea să fie completată ulterior pe o bază nouă în concepția kantiană despre transcendental Gottfried Wilhelm Leibniz Leibniz crede că sufletul conține "ființă, unitate, identitate, rațiune, percepție, raționament și multe alte concepte care nu pot fi culese din simțuri" Deci Descartes avea dreptate? Leibniz crede că vorbim nu atât despre forma reală a înnăscutului, cât despre cea virtuală Ideile sunt în minte în stare embrionară, sunt "înnăscute", precum înclinațiile, abilitățile naturale naturale Leibniz descrie noul concept de idei înnăscute în acest fel: "Cum se poate nega că există mult înnăscut în spiritul nostru, suntem, ca să spunem așa, dăruiți nouă înșine și că avem ființă, unitate, substanță, schimbare, acțiune, percepția, durata, plăcerea și o mie de altele? De ce să fim surprinși când spunem că aceste idei (și tot ce ține de ele) sunt înnăscute, dacă o mulțime de obiecte sub formă de imagini sunt prezente în mod constant direct în mintea noastră (deși din cauza nevoilor noastre sau din cauza divertismentului nu sunt întotdeauna conştient)? Voi folosi un exemplu ilustrativ: să luăm un bloc de marmură cu nervuri (este de preferat să curățăm scânduri, numite tabula rasa de către filosofi) Deci, dacă sufletul ar fi ca o tablă goală, atunci adevărurile care sunt în noi ar fi ca figura lui Hercule, care trebuie să fie sculptată dintr-un bloc de marmură, absolut indiferentă la ce statuie este sculptată din el Cu toate acestea, dacă ar exista vene pe marmură, repetând contururile figurii lui Hercule mai degrabă decât a altcuiva, marmura ar putea fi considerată predispusă, iar statuia lui Hercule - într-un anumit sens, înnăscută, în ciuda faptului că ar fi nevoie de multă muncă pentru a detecta dungi, apoi ciobiți și îndepărtați cu atenție tot ceea ce iese în cale În acest sens, ideile ne sunt înnăscute ca dispozițiile, obiceiurile sau înclinațiile naturale, și nu ca acțiunile În ceea ce privește un alt aspect, Leibniz recunoaște drept înnăscut inițial principiul identității (și alte principii logice asociate cu acesta), care stau la baza tuturor adevărurilor rațiunii: "Toate celelalte adevăruri sunt dovedibile" Totuși, mai târziu, după ce a legitimat monada ca totalitate, a fost nevoit să admită caracterul înnăscut atât a adevărurilor de fapt, cât și, în general, a tuturor ideilor El a admis cu tărie că teoria lui Platon a "amintirii" a fost justificată - chiar mai mult - potențial sufletul știe totul "În sufletul nostru există întotdeauna capacitatea de a ne imagina orice natură sau orice formă; Cred că așa Construcții metafizice Dorința sufletului nostru de a reflecta natura, forma sau esența este cauzată tocmai de ideea care este mereu în noi, indiferent dacă gândim sau nu Sufletul nostru îl exprimă cu adevărat pe Dumnezeu, universul și entitățile, precum și toate lucrurile Acest lucru este în conformitate cu principiile mele, deoarece nimic nu intră în conștiință din exterior într-un mod natural; și doar prin obiceiuri proaste credem că sufletul nostru primește ceva de genul mesajelor prin uși și ferestre Toate formele sunt în mintea noastră, le avem în orice moment, pentru că mintea reflectă mereu gândurile sale viitoare; și tot ceea ce creierul se gândește vag nu va dobândi niciodată o formă clară în gânduri Nu putem asimila nimic dacă nu am avut deja idei despre el în mintea noastră, la fel cum este imposibil să ne formăm o părere despre un obiect pe care nu l-am văzut: Platon a exprimat foarte bine acest lucru în conceptul de amintire; principalul lucru este că trebuie înțeles corect, curățat de iluzii ca antecedent și nu imaginat că înainte sufletul trebuia deja să cunoască și să se gândească clar la ceea ce gândește și învață în prezent Omul și destinul lui Știm deja că în domeniul spiritual omul are o poziție privilegiată Rămâne să clarificăm problema libertății Leibniz încearcă să ia o poziție intermediară între punctul de vedere al lui Spinoza, apărătorul necesității, și conceptul clasic al liberului arbitru ca alegere Cu toate acestea, concluziile sale au fost în mare parte ambigue În Teodicee, el susține că există trei condiții pentru libertate: a) înțelegere; b) spontaneitate; c) șansă (oportunitate) Prima condiție este în sine de înțeles, deoarece fără înțelegere un act este deja, prin definiție, în afara sferei libertății A doua condiție exclude orice constrângere sau violență externă împotriva actorului (deci garantează că actul va depinde de motivațiile interne ale actorului) A treia condiție exclude necesitatea metafizică (cu alte cuvinte, posibilitatea unei acțiuni contrare) Libertatea pe care Leibniz o acordă sufletului este de a depinde numai de el însuși, și nu de nimic altceva: o astfel de formulare a întrebării nu include "posibilitatea de a alege" Sle Gottfried Wilhelm Leibniz În consecință, libertatea, potrivit lui Leibniz, pur și simplu coincide cu spontaneitatea monadei Adevărat, există încercări neașteptate la Leibniz de a se îndepărta de la o astfel de interpretare, cum ar fi, de exemplu, în afirmația că motivele acțiunii nu pot fi asemănate cu greutățile pe o scară, întrucât cauzele motrice sunt determinate în principal de spirit; aici încearcă să dea sens motivației Cu toate acestea, în lumina doctrinei monadei, care este strict legată de toate evenimentele, aceste gânduri sunt în cea mai mare parte fără valoare Întrebarea se dovedește, de asemenea, că monadologia prescrie să se perceapă acțiunile umane nu numai ca predicate incluse inevitabil în subiect, ci și ca evenimente furnizate de Dumnezeu ab aeterno (din veac) Deci, în astfel de circumstanțe, libertatea va părea absolut iluzorie Dacă este etern predeterminat că o persoană va păcătui, atunci ce rost are comportamentul etic? Leibniz a fost incapabil să dea un răspuns metafizic la această întrebare "Este sigur să spunem că vom păcătui pentru totdeauna? Încercați să vă dați un răspuns Așadar, fără să te gândești la ceea ce nu poți cunoaște, la ceea ce nu poate pune în lumină îndoielile tale, acționează conform îndatoririi tale, care îți este bine cunoscută Cineva se poate întreba, care este motivul pentru care o anumită persoană este sigură că va comite acest păcat și nu un alt fel de păcat? Răspunsul este simplu: altfel nu ar fi acea persoană De la începutul timpurilor, Dumnezeu vede că un anume Iuda va ieși din asta, pentru că în ideea sau cunoașterea lui, Dumnezeu are deja o viitoare faptă liberă; de aceea, rămâne o întrebare: de ce ar putea Iuda trădătorul, posibil în ideea Divină, să existe în realitate? Dar nu există un răspuns gata făcut la această întrebare, doar dacă cineva își dă seama că Dumnezeu a considerat utilă existența lui Iuda, în ciuda păcatului prevăzut Este necesar ca răul din univers să fie plătit cu dobândă: Dumnezeu va răsplăti cu o mare binecuvântare și, în cele din urmă, se va dovedi că existența acestui păcătos va fi cea mai perfectă dintre toate modurile posibile de existență Dar nu este întotdeauna posibil să explicăm grija și alegerea uimitoare a Creatorului în timp ce suntem rătăcitori pe acest pământ: este suficient să o acceptăm fără a o discuta " Leibniz consideră că omul este cel mai valoros și mai important: spiritul valorează întreaga lume, pentru că nu numai că reflectă întreaga lume, ca și alte monade, ci o cunoaște și în mod conștient, explorând cauzele lucrurilor; mai mult, spiritul uman este nemuritor în sensul că Construcții metafizice care nu numai că este în ființă, ca și restul monadelor, dar își păstrează și propria individualitate Spiritele alcătuiesc Orașul lui Dumnezeu, cea mai nobilă parte a universului Dumnezeu, ca Creator al tuturor monadelor, dă ființelor cea mai înaltă perfecțiune posibilă; ca Monarhul Orașului Său - dă cea mai mare fericire posibilă "Fără îndoială că Dumnezeu a aranjat totul în așa fel încât spiritele nu numai să poată trăi pentru totdeauna, ci și să-și păstreze pentru totdeauna calitățile morale, astfel încât Orașul Său să nu piardă o singură persoană, așa cum lumea nu pierde o singură substanță Drept urmare, ei vor ști întotdeauna cine sunt: altfel nu există nicio recompensă sau pedeapsă, în timp ce aceasta este esența Statului, mai ales cea mai perfectă, în care nimic nu rămâne fără atenție Într-un cuvânt, întrucât Dumnezeu este în același timp cel mai drept și mai bun dintre monarhi și cere numai bunăvoință, sinceră și serioasă, supușii săi nu își pot dori condiții mai bune: pentru a-i face pe deplin fericiți, El cere doar să fie iubiți " Paradisul, cea mai înaltă fericire a lui Leibniz, nu trebuie luat drept pace, pentru că fericirea și plăcerea nu pot fi niciodată realizate pe deplin și perfect, deoarece Dumnezeu este infinit Prin urmare, destinul omului este în fericire, în "mișcare continuă înainte spre noi desfătări și noi perfecțiuni", iar cunoașterea și bucuria în continuă creștere în Dumnezeu sunt nesfârșite Partea a șasea DEZVOLTAREA EMPIRISMULUI Aprind lumina rațiunii Thomas Hobbes Rațiunea ar trebui să fie ultimul nostru judecător, călăuzitor și călăuzitor în toate John Locke O lume fără gând este un pes quid pes quantum pes quale (nimic, fără cantitate, fără calitate) George Berkeley Capitolul unsprezece THOMAS HOBBES: TEORIA ABSOLUTISMULUI POLITIC Viața și scrierile lui Hobbes Thomas Hobbes s-a născut în la Malmesbury în familia unui preot paroh Mama lui, speriată de vestea venirii "armadei invincibile" și de zvonurile teribile despre brutalitatea spaniolilor, a născut prematur un băiat În Autobiografia sa, Hobbes a glumit că mama lui a născut împreună cu el pe geamănul său, Fear Cu toate acestea, există ceva adevăr în această glumă: ororile războiului, care au pătat țări întregi cu sânge, au lăsat o amprentă asupra psihicului filosofului și, probabil, au servit drept imbold pentru crearea teoriei absolutismului puternic Hobbes a învățat rapid greaca și latină, iar la vârsta de paisprezece ani a tradus perfect Medeea lui Euripide din greacă în latină Dragostea pentru limbile clasice a rămas pe viață: prima operă publicată a lui Hobbes a fost traducerea Războiului Peloponezian al lui Tucidide, iar una dintre ultimele a fost traducerea poemelor lui Homer În plus, multe dintre scrierile lui Hobbes sunt scrise în latină, adesea cu expresivitatea operelor de artă Bacon, în ultimii ani ai vieții, a folosit ajutorul lui Hobbes pentru a traduce câteva dintre scrierile sale în latină După ce a absolvit Universitatea Oxford, Hobbes din a devenit tutore-însoțitor al influentului lord Cavendish, conte de Devonshire, cu a cărui familie a fost asociat multă vreme În plus, a fost mentorul lui Charles Stuart (viitorul rege Carol al II-lea) în , adică în perioada în care curtea regală era în exil la Paris, iar Cromwell, care a preluat puterea și a instaurat dictatura, a domnit la Londra După restaurarea dinastiei Stuart, Hobbes a primit o pensie de la regele Carol al II-lea și, datorită acesteia, a putut să se dedice în siguranță științei Cu toate acestea, ultimii ani ai vieții omului de știință au fost Thomas Hobbes rănit de cele mai acerbe dispute și critici la adresa doctrinei sale filozofice, care era foarte îndrăzneață pentru acea epocă, persecuția de către clerici și regaliști extremi și, cel mai important, acuzațiile de erezie și ateism A trebuit chiar să studiez cu seriozitate secțiunea de drept referitoare la acuzațiile de erezie pentru a mă apăra Hobbes a murit în decembrie , la vârsta de de ani Hobbes și-a petrecut cea mai mare parte a vieții sale lungi pe continent, în Europa, în special în iubita sa Franță Prima călătorie în (cu Lord Cavendish), două călătorii lungi în și A treia călătorie s-a dovedit a fi deosebit de importantă Thomas Hobbes acţiune în timpul căreia în Italia, l-a cunoscut personal pe Galileo (cu care a fost în corespondență încă de la prima călătorie), cu Gassendi și Mersenne în Franța, unde a fost introdus în cercul cartusian Din până în , Hobbes a trăit la Paris Din moștenirea creatoare a filozofului, lucrările fundamentale sunt "Obiecțiile la reflecțiile metafizice ale lui Descartes" (Objectiones ad Cartesii Meditationes, ), o trilogie de scrieri filosofice: "Despre cetățean" (De siѵe, ), "Despre Body" (De corpore, ), "On Man" (De homine, ) și, bineînțeles, celebra lucrare "Leviathan" (Leviata no), publicată în în engleză, iar în în latină la Amsterdam ( și anume, ediția în latină i-a oferit lui Hobbes cea mai largă Dezvoltarea empirismului faimă) Mai trebuie menționate "Despre libertate și necesitate" ( ) și "Întrebări legate de libertate, necesitate și șansă" ( ) Printre ultimele lucrări ale lui Hobbes, trebuie menționate versiunea poetică a istoriei bisericii (Historia ecclesiastica), publicată în după moartea autorului, și autobiografia lui Thomae Hobbesii vita, publicată în anul moartea filozofului Conceptul de filozofie și secțiunile sale Cunoștințele fundamentale ale limbilor clasice l-au ajutat pe Hobbes să studieze bine poezia și istoria, dar nu și pe filozofii antici El era ostil lui Aristotel, iar doctrinelor scolastice (interpretate inadecvat în epoca sa) era pur și simplu intolerant În același timp, a fost fascinat de Elementele lui Euclid cu construcțiile lor deductive stricte, pe care Hobbes le considera un model pentru metodele noii filosofii În secolul al XVII-lea printre toate științele, mecanica și matematica au ieșit în prim-plan Acest lucru și-a pus amprenta asupra materialismului lui Hobbes, care considera geometria un model al gândirii logice, iar mecanica lui Galileo idealul științei naturale O influență notabilă asupra lui Hobbes a fost raționalismul cartezian, impregnat de tendințele revoluției științifice, și Bacon, conceptul utilitar al cunoașterii Dar studiile lui Galileo au avut cea mai puternică influență asupra lui: în multe dintre lucrările lui Hobbes, este evidentă dorința de a deveni Galileo al filosofiei și, în special, în domeniul științei politice Hobbes a subliniat în mod special că fizica, înțeleasă ca știință a mișcării, își are originea în lucrările lui Galileo Filosofia politică începe cu De Citizen ( ) al lui Hobbes În "Dedicația" Contelui de Devonshire, care a precedat cartea "Despre corp", într-o formă extinsă, Hobbes oferă o rațiune pentru noile tendințe spirituale și proclamă (precum Descartes și Bacon) începutul unei noi ere, lăsând doctrinele antice și medievale din spatele pragului fără drept de a contesta această hotărâre mult timp termen Hobbes notează, în special, următoarele puncte: a) înaltele merite ale lui Galileo; b) necesitatea creării unei noi științe a statului după chipul și asemănarea lui Galilean; c) golul și inconsecvența filosofiei grecești; d) nocivitatea amestecării Bibliei cu filozofia platoniciană și, mai ales, aristotelică, care Thomas Hobbes Hobbes o consideră o trădare a credinței creștine; e) nevoia de a expulza monstrul metafizic (Hobbes amintește de monstrul biblic care a îmbrăcat diferite înfățișări la intrarea în iad) și de a distinge între filozofie și religie Cităm o pagină din opera lui Hobbes, care este unul dintre cele mai semnificative manifeste ale filozofiei New Age: "Galileo a fost primul care ne-a deschis porțile principale ale întregii fizice, și anume, a indicat natura mișcării : prin urmare, mi se pare, numai cu el ar trebui să înceapă socoteala fizicii [Urmează o trecere în revistă a realizărilor medicinei (aparținând descoperirii circulației sanguine a medicului englez Harvey) și astronomiei, sau mai degrabă, fizica corpului uman și fizica generală ] În consecință, fizica este un fenomen nou Dar filosofia societății și a statului (Philosophia civilis) este și mai nouă, nu este mai veche (și îmi provoc detractorii și invidioții să vadă cât de puțin au realizat) decât cartea pe care am scris-o, Despre cetățean Dar este chiar așa? Nu existau printre filosofii greci antici cei care vorbeau despre fizica si despre stat? Cu siguranță au existat printre ei oameni care au susținut-o, așa cum Lucian, care îi ridiculizează, mărturisește, iar istoria statelor din care asemenea filozofi au fost alungați de prea multe ori prin edicte publice mărturisește același lucru Dar asta nu înseamnă deloc că a existat o astfel de filozofie În Grecia antică, exista în circulație un concept fantastic, similar în exterior cu filosofia (în esență, fraudulos și fără scrupule), pe care oamenii neglijenți îl luau drept filozofie, alăturându-se unuia sau altuia profesor, deși nu erau de acord între ei Astfel de profesori de înțelepciune acești oameni le-au încredințat copiii pentru un preț mare, deși nu puteau să-i învețe decât să argumenteze și, de asemenea, ignorând legile, să decidă orice problemă în funcție de propriul lor arbitrar În aceste vremuri au apărut primii învăţători ai bisericii după apostoli; iar când, în lupta împotriva păgânilor, aceștia au început să apere credința creștină cu ajutorul rațiunii naturale, atunci ei înșiși au început să filosofeze și să amestece cu învățăturile Sfintei Scripturi unele dintre părerile filozofilor păgâni Inițial, ei au adoptat de la Platon unele dintre cele mai puțin periculoase dintre învățăturile sale Ulterior, împrumutând din "Fizica" și "Metafizica" lui Aristotel multe prevederi nereușite și incorecte, aproape că au trădat cetatea credinței creștine, lăsând inamicul să intre în ea Din acel moment, locul theosebeia (închinarea lui Dumnezeu) a fost luat de scolastică, Dezvoltarea empirismului numit teologia (teologie); ea mergea, sprijinindu-se pe un picior sănătos, care este Sfânta Scriptură, și pe unul bolnav, care era acea filozofie, pe care apostolul Pavel o numea zadarnică, dar putea să o numească și păgubitoare Căci această filozofie a stârnit în lumea creștină nenumărate controverse despre religie, care au dus la războaie Această filozofie este similară cu Empusa comedianului atenian (adică, Aristofan) La Atena, era considerată o vrăjitoare cu aspect schimbător, unul dintre picioarele ei fiind aramiu, iar celălalt un măgar Se credea că Hecate a trimis-o să-i informeze pe atenieni despre nenorocirea iminentă Cred că nu se poate face o vrajă mai bună împotriva acestei Empuse decât să înveți să despart religia, adică regulile după care Dumnezeu trebuie cinstit și regulile filozofiei, adică învățăturile oamenilor privați În același timp, adevărurile religiei ar trebui să fie transmise de Sfintele Scripturi și de învățăturile filozofice - prin rațiunea naturală, iar acest lucru, fără îndoială, se va întâmpla dacă interpretez corect și clar doar fundamentele filozofiei, așa cum încerc să fac Deci, în partea a treia, deja publicată și dedicată vouă, am ridicat atât guvernarea spirituală, cât și cea laică la aceeași autoritate supremă și am folosit cele mai solide argumente și nu am intrat în conflict cu Cuvântul lui Dumnezeu Acum, după ce am pus în ordine și clar spus adevăratele fundamente ale fizicii, trec să sperie și să alung această Empusa metafizică, nu cu blasfemie, ci cu ajutorul luminii zilei În aceste argumente, este un vestitor al Iluminismului care se apropie, mai ales în partea finală: o aluzie la expulzarea "Empusei metafizice" nu cu ajutorul armelor, ci doar cu "lumina" științei, adică , iluminarea minții Această temă este ridicată și în Adresa către cititor, unde se subliniază că opera lui Hobbes este o filozofie de un cu totul alt tip decât "codurile metafizice": este rodul "rațiunii umane naturale" Am menționat deja influența pe care opera lui Bacon a avut-o asupra lui Hobbes Repetând zicala baconiană "cunoașterea este putere", el clarifică că filosofia este cea mai utilă, deoarece prin aplicarea normelor științifice în morală și politică, ea poate preveni războaiele civile și dezastrele și, prin urmare, poate asigura pacea "Vom înțelege cel mai bine cât de mare este utilitatea filozofiei, în special a fizicii și a geometriei, dacă vedem cum poate contribui ea la binele rasei umane și comparăm imaginea Thomas Hobbes viețile acelor popoare care îl folosesc, cu modul de viață al celor care sunt lipsiți de beneficiile sale Rasa umană își datorează cele mai mari succese tehnologiei, adică artei de a măsura corpurile și mișcările lor, de a pune greutăți în mișcare, de a ridica clădiri, de a naviga pe mările, de a face unelte pentru orice utilizare, de a calcula mișcările corpurilor cerești, căile a stelelor, calendarul și desenarea unei hărți a mingii pământului Ce mare beneficiu obțin oamenii din aceste științe este mai ușor de înțeles decât de spus Nu numai că toate popoarele europene se bucură de aceste beneficii, ci și majoritatea popoarelor asiatice și unele dintre cele africane! Popoarele Americii, precum și triburile care trăiesc în apropierea ambilor poli, sunt complet lipsite de aceste beneficii Care este motivul pentru aceasta? Primii sunt mai talentați decât cei din urmă? Nu au toți oamenii aceeași natură spirituală și aceleași facultăți spirituale? Ce au unii și alții nu? Doar filozofie! Filosofia este astfel cauza tuturor acestor binecuvântări Beneficiul filozofiei moravurilor (philosophia moralis) și al filosofiei statului (philosophia civilis) poate fi apreciat nu atât prin beneficiile pe care le oferă cunoștințele lor, cât prin pagubele pe care le provoacă ignoranța lor Căci rădăcina oricărei nenorociri și a tuturor relelor care pot fi înlăturate prin ingeniozitatea umană este războiul, în special războiul civil Acesta din urmă aduce cu sine crimă, devastare și sărăcire generală Oamenii nu vor să lupte, pentru că voința omului se străduiește mereu spre bine, sau măcar spre ceea ce pare a fi bine; războiul civil nu poate fi explicat prin lipsa de înțelegere a cât de nocive sunt consecințele lui, pentru cine nu înțelege că moartea și sărăcia sunt un rău uriaș Războiul civil este posibil doar pentru că oamenii nu cunosc cauzele războiului și păcii, pentru că doar foarte puțini au fost angajați în studiul acelor îndatoriri, a căror îndeplinire asigură întărirea și păstrarea păcii, adică studiul adevăratele legi ale societății civile Cunoașterea acestor legi este filosofia moralei Dar de ce oamenii nu au studiat această filozofie, dacă nu pentru că nimeni nu a dat încă o metodă clară și precisă a ei? Altfel cum să înțelegi faptul că în antichitate grecii, egiptenii, romanii și alți profesori de înțelepciune au fost capabili să convingă masele nesofisticate de nenumăratele lor învățături despre natura zeilor, despre adevărul despre care ei înșiși nu erau siguri și care au fost în mod clar false și lipsite de sens, pe de altă parte, nu Dezvoltarea empirismului au putut inspira aceeași masă cu conștiința îndatoririlor sale, presupunând că ei înșiși cunoșteau aceste îndatoriri? Puținele lucrări de geometri care au ajuns până la noi sunt suficiente pentru a elimina toate disputele cu privire la problemele pe care le tratează Se poate crede că nenumăratele și uriașele volume scrise de moraliști nu ar fi avut un asemenea efect, dacă ar fi conținut adevăruri neîndoielnice și dovedite? Care ar mai putea fi motivul pentru care scrierile unora sunt științifice, în timp ce scrierile altora conțin doar fraze sonore, dacă nu faptul că primele au fost scrise de oameni care își cunoșteau subiectul, în timp ce cele din urmă de oameni care nu înțelegeau nimic în știința pe care au expus-o și nu doreau decât să-și demonstreze elocvența sau talentul? Nu neg că cărțile de ultimul fel sunt totuși extrem de plăcut de citit: în cele mai multe cazuri sunt scrise foarte viu și conțin multe gânduri duhovnicești, care, totuși, cel mai adesea nu pot pretinde recunoaștere universală, deși sunt exprimate de autorii lor în forma universalitatii Prin urmare, astfel de scrieri din epoci diferite în locuri diferite pot servi adesea la fel de bine pentru justificarea intențiilor criminale, precum și pentru formarea conceptelor corecte de îndatoriri față de societate și stat Principalul defect al acestor scrieri este lipsa unor principii precise si ferme dupa care sa ne ghidam in aprecierea corectitudinii sau incorectitudinii actiunilor noastre Este inutil să stabilim norme de comportament în cazuri particulare înainte de a fi găsite aceste principii, precum și un anumit principiu și măsură de dreptate și nedreptate (ceea ce nu s-a făcut până acum) Deoarece războaiele civile, care sunt cea mai mare nenorocire a omenirii, rezultă din ignorarea îndatoririlor civice, adică a științei moralității, ar trebui să ne așteptăm pe bună dreptate la mari beneficii din cunoștințele lor Vedem deci cât de mare este folosirea filozofiei universale, ca să nu mai vorbim de faima și alte bucurii pe care le aduce cu ea Aceste afirmații sunt o antiteză clară față de propozițiile clasice, cele mai exprimate de Aristotel în Metafizică: "filozofia nu caută să realizeze nimic", "nu încercăm să tragem niciun beneficiu din ea", ci o facem "din dragoste pură pentru cunoaştere, adică în scopul contemplării Thomas Hobbes Acum, noua definiție a filozofiei va deveni mai clară: subiectul studiului ei este "corpurile", cauzele și proprietățile lor Filosofia nu se preocupă de Dumnezeu, nici de ceea ce include Revelația Divină, nici de istorie Întrucât corpurile sunt împărțite în a) naturale (naturale) neînsuflețite; b) animat natural (ca o persoană) sau c) artificial (ca un Stat) Prin urmare, filosofia este împărțită în trei părți Ar trebui să se ocupe de: a) corpuri naturale; b) abilitățile mintale și morala oamenilor; c) îndatoririle cetăţenilor Conform celor trei secțiuni ale filozofiei, Hobbes a conceput și creat faimoasa sa trilogie "Despre corp", "Despre om" și "Despre cetățean" Secțiunile de filozofie pot fi, de asemenea, desemnate astfel: ) știința corpurilor naturale și ) știința corpurilor artificiale, prima secțiune având două părți (așa cum se arată în diagramă) corpuri naturale naturale = philosophy of nature corpuri fizice, corp uman filozofie = știință a corpurilor corp sau stat artificial = filozofie civilă sau politică Tot ceea ce aparține domeniului "esențelor spirituale" și "începuturilor" goale, în general, tot ceea ce este necorporal este exclus din filozofie Astfel, Hobbes susține categoric că cei care ar dori să vadă o filozofie care nu este legată de o colecție de corpuri ar trebui să o caute în scrierile altor autori Nominalism, convenționalism și experiență senzorială în Hobbes Hobbes precede luarea în considerare a corpurilor prin "logica" pe care a dezvoltat-o (a făcut acest lucru după schema grecească, de exemplu, filozofia epicureană, care a precedat întotdeauna fizica și etica cu logica) Această logică a reînviat tradiția nominalismului care a existat în filosofia scolastică târzie engleză, cu unele elemente de origine carteziană Logica dezvoltă reguli pentru un anumit mod de gândire Dar pentru nominalistul extrem Hobbes, cel mai important lucru nu este Dezvoltarea empirismului gândind ca atare, dar "nume", "titlu" Hobbes crede că gândurile sunt fluide, așa că trebuie să fie fixate (sau definite) prin "semne" sau "semne" care pot restabili gândurile din trecut în minte, înregistrează, sistematizează și apoi le pot comunica în mod constant altora Așa au apărut "titlurile", "numele", care se formează la discreția unei persoane Iată explicațiile filosofului însuși: "Un nume este un cuvânt ales arbitrar pentru noi ca etichetă pentru a ne trezi în minte gânduri asemănătoare cu gândurile anterioare și, în același timp, fiind introdus într-o propoziție și adresat cuiva în rest, servesc ca semn al gândurilor care au fost și care nu au fost în mintea vorbitorului Faptul că numele apar după voința omului este dovedit de apariția continuă a cuvintelor noi și desființarea celor vechi Hobbes vorbește despre existența numelor "pozitive", precum "om", "plantă" și nume "negative": "nu o persoană", "nu o plantă" Numele pozitive și negative nu pot fi atribuite simultan din același motiv unui singur lucru imaginabil Aceasta este o transformare importantă a principiului consistenței în spiritul nominalismului În realitatea obiectivă, nimic nu corespunde conceptelor generale, prin urmare numele obișnuite nu le desemnează: există doar indivizi și reprezentările lor (pentru Hobbes nu sunt altceva decât imagini), care sunt nume, prin urmare, care nu sunt legate de realitate și care nu exprimă natura lucrurilor, ci doar ceea ce credem noi despre ele Definiția (definiția) nu reflectă "esența" unui lucru (cum credeau Aristotel și toată logica clasică și medievală), ci pur și simplu transmite "sensul cuvântului" A da o definiție înseamnă doar "a furniza sensului termenului aplicat (cuvântului)" Prin urmare, definițiile, ca și cuvintele, sunt arbitrare Când cuvintele sunt combinate între ele, apare o propoziție, constând de obicei dintr-un nume concret în funcția de subiect și un nume abstract în funcția de predicat, conectat printr-un conjunctiv Atât numele, cât și propozițiile și axiomele originale (care sunt propozițiile principale) sunt rezultatul unei alegeri arbitrare a celui care a stabilit mai întâi numele (numele) sau le-a aprobat și aprobat: "de exemplu, expresia omul este un viu fiinţa este adevărată, pentru că s-a decis atribuirea Thomas Hobbes de același lucru, aceste două nume", "propoziții inițiale nu sunt altceva decât definiții sau părți ale unei definiții: sunt singurele începuturi ale dovezii, adică adevăruri stabilite la discreția arbitrară a oamenilor care inspiră și a celor care ascultă " Procesul de raționament este legarea (sau separarea unele de altele) de nume, definiții și propoziții în conformitate cu regulile stabilite prin acordul condiționat Hobbes crede că raționamentul este același lucru cu a face calcule, a număra; și mai precis, este suma și scăderea De exemplu: om \u d ființă vie + rațional ființă vie = om - rezonabil Hobbes nu exclude posibilitatea ca "rațiunea" să însemne și "înmulțirea", "împărțirea"; cu toate acestea, înmulțirea este reductibilă la adunare, în timp ce împărțirea este reversibilă la scădere Acest concept de raționament, înțeles ca punerea laolaltă a părților, dezmembrarea, recombinarea părților disparate etc , se bazează pe semanteme sau semne lingvistice Împreună cu fundalul convenționalist adecvat, este uimitor, deoarece conține o anticipare a ciberneticii moderne Să cităm două pasaje din Despre corp și Leviatan care au devenit foarte celebre "Prin raționament mă refer la calcul A calcula înseamnă a găsi suma lucrurilor adăugate sau a determina restul atunci când ceva este scăzut dintr-un altul Prin urmare, raționamentul este același cu adunarea și scăderea Dacă cineva dorește să adauge: și același lucru cu înmulțirea sau împărțirea, atunci nu voi avea nimic împotrivă, deoarece înmulțirea este la fel cu adunarea unor termeni similari, iar împărțirea este la fel cu scăderea ca subtraende, repetată de cât mai multe ori Raționamentul se reduce astfel la două operații mentale, adunarea și scăderea "Când o persoană raționează, el formează în mintea sa doar suma finală adunând părțile, sau restul scăzând o sumă din alta, sau, la fel, dacă aceasta se face cu ajutorul cuvintelor, formează numele a întregului din combinarea numelor tuturor părților sau în numele întregului și o parte formează numele celeilalte părți Și deși în Dezvoltarea empirismului În unele lucruri (de exemplu, în numere), oamenii, pe lângă adunarea și scăderea, numesc alte acțiuni, cum ar fi înmulțirea și împărțirea, atunci acestea din urmă sunt la fel cu prima, pentru că înmulțirea este doar adunarea de lucruri egale, iar împărțirea este doar scăderea unor lucruri repetate de câte ori putem Aceste operații sunt specifice nu numai numerelor, ci și a tot felul de lucruri care pot fi adăugate sau scăzute unele de altele Căci dacă aritmetica ne învață adunarea și scăderea numerelor, atunci geometria ne învață aceleași operații în raport cu drepte, cifre (volumice și plate), unghiuri, proporții, timpi, grade de viteză, forță, putere etc Ne învață logicienii același însuși în raport cu succesiunea de cuvinte, punând împreună două nume pentru a forma o propoziție și două propoziții pentru a forma un silogism și multe silogisme pentru a forma o dovadă Din suma, sau din concluzia silogismului, logicienii scad o propoziție pentru a găsi alta Politicienii (autori ai politicii) adună tratate pentru a găsi îndatoririle indivizilor, iar avocații adaugă legi și fapte pentru a găsi bine și rău în acțiunile indivizilor Într-un cuvânt, cu privire la orice subiect în care au loc adunarea și scăderea, poate exista și raționament, iar acolo unde primele nu au loc, raționamentul nu are absolut nimic de-a face Pe baza tuturor acestor lucruri, putem determina ce se înțelege prin cuvântul raționament, atunci când îl includem pe acesta din urmă printre facultățile minții umane, căci raționamentul în acest sens nu este altceva decât a număra (adică a aduna și a scădea) conexiunile de comun nume cu semnul obiectivului și etichetează gândurile noastre Eu zic să le marcam atunci când numărăm pentru noi înșine și să le marcam când dovedim sau le comunicăm altora calculele noastre Înțelegerea procesului de gândire ca un calcul este inspirată din opera lui Descartes, deși Hobbes s-a opus dualismului Există și alte diferențe de natură fundamentală: Descartes a pornit de la adevăruri primare, care, datorită dovezilor lor intuitive, aveau o anumită garanție a obiectivității, în timp ce Hobbes, trecând la planul convenționalismului și nominalismului extrem, nu recunoaște obiectivitatea conexiuni În concluzie, trebuie adăugat că nominalismul lui Hobbes nu se bazează pe principiile scepticismului, ci mai degrabă pe combinarea principiilor empirismului, senzaționalismului și fenomenalismului Thomas Hobbes Pe de o parte, el admite că gândurile noastre, numele dau idei despre obiecte care se află în afara noastră, dar "asemănarea" lor ne vine prin experiența senzorială În mintea umană nu există un singur concept, al cărui conținut nu ar fi trecut anterior prin simțuri, în totalitate sau în parte Cu alte cuvinte, începutul cunoașterii, după Hobbes, ar trebui căutat în experiența senzorială, în senzație, a cărei sursă primară se află în lumea materială Cauza sentimentelor este direct numită "corp sau obiect exterior" Pe de altă parte, atunci când Hobbes spune că definiția nu reflectă esența unui lucru, ci "cum îl percepem", el face o reducere la cel mai simplu în spiritul fenomenalismului (știm despre esență în măsura în care este manifestată extern) Hobbes aderă la direcția senzaționalistă în teoria cunoașterii, tipică filosofiei engleze, în viitor tendințele subiectivismului se vor intensifica Principiul corporalității și mecanismului După cum sa menționat deja, pentru Hobbes, filosofia este știința corpurilor, sau mai bine zis, se poate adăuga, a "cauzelor" corpurilor Modelele acestei științe au fost geometria lui Euclid și fizica lui Galileo Cu toate acestea, există diferențe semnificative între fizică și geometrie Geometria stabilește postulate, iar "formarea" figurilor "depinde de alegerea noastră arbitrară" Hobbes clarifică: "Tocmai pentru că noi înșine creăm figuri, obținem geometrie și totul în ea este demonstrabil " Știm foarte bine ce facem noi înșine, construim, stabilim și găsim, dar nu putem cunoaște creaturile create de natură cu aceeași acuratețe, pentru că nu le-am construit noi Hobbes trage următoarea concluzie: "Cu toate acestea, din proprietățile înseși, prin deducție, putem demonstra că cauzele lor ar putea fi aceasta sau aceea", adică chiar și proprietăți precum duritatea sunt reduse la o caracteristică pur cantitativă Și întrucât totul natural este creat de natură în dezvoltare, atunci mișcarea va fi cauza principală Desigur, nu vorbim despre mișcare în sens aristotelic, ci mai degrabă despre mișcare cu caracteristici cantitative, i e Dezvoltarea empirismului măsurabil în moduri matematice și geometrice (în sensul galileian) Astfel, pe baza doar a două elemente: ) corpul, independent de gândirea noastră și "coincidend cu o parte a spațiului", și ) mișcarea, înțeleasă ca mișcare mecanică a corpului în spațiu dintr-un loc în altul, Hobbes încearcă să explice întreaga realitate Aceasta este baza materialismului sau, mai bine zis, a materialismului mecanicist, care la vremea lui a provocat atâtea controverse Totuși, uneori se pare că Hobbes își prezintă "doctrina totalității corpurilor" ca o "ipoteză" și nu o dogma Cu toate acestea, este și adevărat că el tinde uneori să considere baza corpurilor materiale ca fiind nimic mai mult sau mai puțin decât Dumnezeu Însuși Acest lucru a stârnit o furtună de neînțelegeri între unii, acuzații de la alții, de care abia a avut timp să se apere în diverse moduri Deci, corpul material și mișcarea mecanică explică totul în lume Proprietățile lucrurilor sunt "fantome ale organelor de simț", întrucât, potrivit lui Hobbes, senzația de culoare, sunet, miros etc , nu au o semnificație obiectivă, ci sunt introduse în lume de conștiința noastră: "Toate așa-numitele proprietăți percepute ale unui obiect nu sunt altceva decât ca același număr de mișcări diferite (deoarece mișcarea provoacă o altă mișcare) Modificările calitative și înseși procesele de degenerare și descompunere sunt reductibile la mișcare mecanică Ca urmare, procesele de cunoaștere pot fi explicate și din poziții mecanice În lucrarea sa "Despre corp", el își expune considerațiile astfel: "Dintre toate fenomenele care ne sunt familiare, cel mai surprinzător este însuși faptul existenței fenomenelor, însuși faptul de a phainesthai (apariția), că este, împrejurarea că din corpurile care există în natură, unele au reflectări ale aproape tuturor lucrurilor, în timp ce altele nu au niciuna Dacă cunoaștem principiile lucrurilor doar prin aparențe, atunci în cele din urmă baza cunoașterii acestor principii este percepția senzorială, sau senzația, iar din aceasta din urmă tragem toată cunoașterea Dar investigarea cauzelor senzației nu poate lua ca punct de plecare niciun alt fenomen decât senzația însăși Mai târziu, însă, a început să explice senzația prin prisma mișcării provocate de obiect în subiectul care se simte, care, la rândul său, reacționează cu o altă mișcare, din care ia naștere imaginea sau reprezentarea Mișcările sunt, de asemenea Thomas Hobbes sentimente de plăcere și durere, dor și dorință, iubire și ură și voința însăși Nu există libertate, deoarece mișcarea diferitelor tipuri și conexiunile mecanice care decurg din aceasta sunt strict necesare În Despre corp, Hobbes argumentează: "Liberul arbitru sau dorința nu este mai prezentă în om decât în alte ființe vii Într-adevăr, dorința este precedată de propria sa cauză a acestei dorințe și, prin urmare, însuși actul dorinței nu a putut să nu o urmeze, adică urmează inevitabil Aceasta înseamnă că nu este nici voința oamenilor, nici voința animalelor ca o astfel de libertate să fie liberă de necesitate Dacă prin libertate înțelegem capacitatea de a nu dori, ci de a face ceea ce dorește, atunci, poate, o astfel de libertate poate fi acordată atât primului, cât și celui de-al doilea, iar atunci când există, este la fel pentru oameni și animale Evident, dacă o anumită mișcare ar trebui să fie o cauză antecedentă, atunci următoarea mișcare nu va începe neapărat de la ea Libertatea distruge legătura obișnuită și, ca urmare, încalcă logica teoriei corpurilor materiale și a mecanismului În materialism nu există loc pentru libertate Dar în aceste limite nu există nici un loc pentru binele obiectiv (și pentru rău), și deci pentru valorile morale Pentru Hobbes, binele este ceea ce se luptă, iar răul este ceea ce se evită Dar datorită faptului că unii își doresc unele lucruri și alții nu, unii evită ceva, iar alții nu, se dovedește că binele și răul sunt relativ Nici măcar Dumnezeu însuși nu se poate spune că este un bine necondiționat, căci "Dumnezeu este bun cu toți cei care cheamă numele Lui, dar nu și cu cei care hulesc numele Lui" Aceasta înseamnă că binele se referă la o persoană, loc, timp, circumstanțe, așa cum a susținut sofistul Protagoras în vremurile străvechi Dar dacă binele este relativ și, prin urmare, nu există valori absolute, cum poate cineva să construiască viața socială și să creeze moralitate? Cum pot oamenii să trăiască împreună într-o singură societate? Două dintre capodoperele lui Hobbes, Despre cetățean și Leviathan, sunt dedicate răspunsului la aceste întrebări Dezvoltarea empirismului Teoria stării absolute Structura societății și a statului propusă de Hobbes se bazează pe două presupuneri În primul rând, filosoful admite că, deși toate bunurile sunt relative, între ele există totuși primul și fundamental bine, care constă în viață și păstrarea ei (deci, principalul rău este moartea) În al doilea rând, el neagă existența dreptății naturale și a nedreptății, întrucât nu există valori necondiționate, și susține că acestea sunt stabilite de comun acord, un acord al oamenilor și, prin urmare, sunt complet acceptate a priori împreună cu tot ceea ce decurge din aceasta Axa noii științe politice ca sistem deductiv perfect (cum ar fi, de exemplu, geometria euclidiană) este "egoismul" și "convenționalismul", sau originea "contractuală" a statului Pentru a înțelege în mod adecvat noua concepție politică a lui Hobbes, trebuie amintit că aceasta reprezintă o opoziție extrem de radicală față de punctul de vedere aristotelic clasic Stagiritul a susținut că omul este un "animal social" deoarece, în virtutea naturii sale, el este creat pentru a trăi cu alți oameni într-o societate ordonată politic; în plus, filosoful a asemănat existența acestui "animal social", adică a omului, cu viața și poziția altor animale (de exemplu, albinele și furnicile), care doresc și evită aceleași lucruri și, unindu-se spontan, își dirijează acțiunile spre scopuri comune Hobbes se opune energic la Aristotel și exemplul său În opinia sa, fiecare persoană este profund diferită de ceilalți oameni și încearcă să se izoleze (este un atom de egoism) Prin urmare, el este complet deconectat de alte persoane prin consimțământ spontan, așa cum se întâmplă la animale, pe baza "aspirației naturale" În realitate: în primul rând, între oameni există întotdeauna motive și motive de ceartă, invidie, ură, rebeliuni, care nu sunt printre animale; în al doilea rând, bunăstarea animalelor individuale care trăiesc într-o comunitate nu diferă de bunăstarea generală, în timp ce la om bunăstarea sa privată diferă de cea publică; în al treilea rând, animalele nu sunt capabile să recunoască neajunsurile societății lor, în timp ce omul le observă și introduce constant inovații care creează cauze de discordie și război; în al patrulea rând, animalele nu au darul vorbirii, care în oameni devine adesea "purtător de cuvânt al războiului și al rebeliunii"; V- Thomas Hobbes în al cincilea rând, animalele nu dau vina una pe cealaltă, în timp ce oamenii deseori dau vina pe alții; și în cele din urmă, în al șaselea rând, la animale consimțământul este natural, în timp ce la oameni nu este În consecință, statul nu este o formațiune naturală, ci artificială Apare după cum urmează Printre oamenii care se află într-o stare anterioară, domnește o stare naturală, egoismul nemărginit și răutatea Fiecare se străduiește să-și satisfacă propriile interese, dar din moment ce pământul este "înghesuit", aspirațiile unora se ciocnesc de aspirații similare ale altora, iar opresiunea și violența unora asupra altora inevitabil ia naștere, adică lupta tuturor împotriva tuturor Fiecare vrea să-l distrugă pe celălalt pentru a-și face loc În plus, natura ("starea naturii") nu pune limite, deci fiecare are dreptul la orice Hobbes folosește celebra expresie homo homini lupus (est) - "omul este un lup pentru om" - nu de dragul unui pesimism sumbru, ci ca mijloc de exprimare, menit să descrie situația care trebuie corectată Iată cuvintele lui Hobbes însuși: "Desigur, ambele afirmații sunt corecte: omul este Dumnezeu pentru om, iar omul este un lup pentru om Primul este când vine vorba de relațiile dintre concetățeni, al doilea este când vine vorba de relațiile dintre state În primul caz, datorită dreptății, bunătății și altor virtuți pașnice, o persoană se ridică la asemănarea lui Dumnezeu; cruzime Și deși oamenii se reproșează unii altora de obicei, datorită obiceiului lor înnăscut, să-și vadă propriile fapte în altul și, ca într-o oglindă, luând dreapta pentru stânga, și stânga pentru dreapta, totuși, legea naturală, bazată pe nevoia de autoconservare a individului, nu vă permite să îl considerați un viciu Într-o astfel de situație, o persoană riscă să-și piardă bunul principal - propria viață, deoarece în orice moment este în pericol de moarte violentă Pe langa aceasta, nu se poate dedica unei activitati industriale sau comerciale fara a avea asigurarea de a beneficia de rezultate; nu se poate dedica dezvoltării meșteșugurilor sau artelor; într-un cuvânt, fiecare om rămâne singur cu frica lui Dezvoltarea empirismului O persoană găsește o cale de ieșire din această situație cu ajutorul a două lucruri principale: unele instincte și bunul simț Instinctele sunt dorința de a preveni lupta constantă pentru salvarea vieții și nevoia de a obține tot ceea ce este necesar existenței Rațiunea este aici pentru a fi înțeleasă nu atât ca un scop în sine, ci ca un instrument potrivit pentru realizarea aspirațiilor de bază menționate mai sus Apar astfel "legi naturale", care sunt o raționalizare a egoismului, adică norme care fac posibilă transpunerea în realitate a instinctului de autoconservare Cu privire la această problemă, Hobbes dă următoarele explicații: "Legea naturală (Іех naturalis) este o prescripție, sau o regulă generală găsită de rațiune, conform căreia unei persoane îi este interzis să facă ceea ce este dăunător vieții sale și care o privează de mijloacele de a-l păstra și de a neglija ceea ce el consideră cel mai bun mijloc de conservare a vieții Primele trei sunt de obicei menționate ca legi de bază, naturale Dar în Leviathan, Hobbes enumeră nouăsprezece Modul în care le pune și le derivă oferă o imagine completă a aplicării metodei geometrice a deducției raționale în aplicarea ei la etică, precum și modul în care a reușit să reintroducă, deja într-o formă nouă, acele valori morale pe care el o exclusese anterior, dar fără de care nu se poate construi nicio societate Preceptul sau regula generală a rațiunii este că fiecare om trebuie să caute pacea dacă are vreo speranță de a o obține, dar dacă nu o poate realiza, atunci poate folosi orice mijloace care să ofere avantaje în război Prima parte a acestei reguli conține prima și legea fundamentală, care spune că pacea trebuie căutată și urmată A doua parte este conținutul dreptului natural, care se reduce la dreptul de a se apăra prin toate mijloacele posibile A doua lege dispune renunțarea la dreptul la orice, cu alte cuvinte, la drepturile inerente stării naturale (pre-statale), care sunt cauza tuturor conflictelor umane "Dacă ceilalți sunt de acord, o persoană trebuie să fie de acord să renunțe la dreptul la orice în măsura în care este necesar în interesul păcii și al autoapărării și să se mulțumească cu un asemenea grad de libertate în raport cu alte persoane pe care și l-ar permite în legătură cu Thomas Hobbes niyu pentru tine Hobbes comentează această regulă cu cuvintele Evangheliei: "De aceea, în tot ceea ce vreți să vă facă oamenii, faceți și lor" (Mat , ) Și aceasta este legea tuturor oamenilor: quod tibi fieri non vis, alieri ne feceris (ceea ce nu vrei pentru tine, nu face altora) A treia lege prevede ca acordurile încheiate să fie îndeplinite Pe această bază se naște dreptatea (este corect să aderăm la acorduri, este nedrept să le încălci) Aceste trei legi fundamentale sunt urmate de alte șaisprezece, pe care le vom analiza pe scurt A patra lege (recunoștința) este de a returna foloasele primite pentru ca alții să nu se pocăiască de faptele lor bune și să continue să le facă; de aici vin recunoștința și ingratitudinea A cincea lege (conformitatea reciprocă) sfătuiește fiecare persoană să se adapteze celorlalți; de aici provine sociabilitatea și opusul ei A șasea lege (este ușor să ierți greșelile) prescrie că, atunci când s-au primit garanțiile necesare cu privire la viitor, să fie iertați toți cei care se pocăiesc și își cer iertare Legea a șaptea spune că "în răzbunare (adică, răsplătirea răului pentru rău), oamenii trebuie să se conformeze nu mărimii răului comis, ci mărimii binelui care va urma răzbunării" Nerespectarea acestei legi generează cruzime A opta lege este împotriva insultei: "nici o persoană nu trebuie prin faptă, cuvânt, expresie facială sau gest să arate ură sau dispreț față de altul" Încălcarea acestei legi este o insultă A noua lege (împotriva mândriei) cere fiecărei persoane să recunoască un altul egal prin natură; încălcarea acestei legi este mândrie A zecea lege (împotriva trufiei) spune că nimeni nu pretinde vreun drept pentru sine decât dacă este de acord să-l acorde oricărei alte persoane; de aici apare modestia spre deosebire de aroganță A unsprezecea lege (imparțialitatea) prescrie celor cărora li se încredințează datoria de a judeca (tratarea cauzelor) a două persoane, să se comporte corect față de ambele; de aici provine Dezvoltarea empirismului curtoazie și imparțialitate Încălcarea acestei legi este arbitrar (prosopolepsie) Celelalte opt legi prescriu folosirea egală a lucrurilor comune, regula de a încredința la sorți (naturală sau stabilită prin acord) folosința proprietății indivizibile, garanția inviolabilității pentru mediatorii de pace, arbitrajul, condițiile de aptitudine pentru un proces imparțial , legalitatea mărturiei Cu toate acestea, aceste legi în sine nu sunt suficiente pentru a construi o societate, avem totuși nevoie de o putere de a aplica legile: "tratatele fără sabie pentru a le aplica" nu sunt potrivite pentru atingerea scopului stabilit Din această cauză, potrivit lui Hobbes, este necesar ca toți oamenii să aleagă o singură persoană (sau adunare) care să-i reprezinte Cu toate acestea, se vede clar că "contractul social" este încheiat nu de subiecți cu domnitorul, ci de supuși între ei (Contractul social pe care îl propune Rousseau va fi cu totul altul ) Domnitorul rămâne în afara cadrului contractului singurul custode al acelor drepturi la care subiecţii le-au renunţat Dacă și domnitorul ar fi încheiat un acord, războaiele civile nu ar putea fi prevenite, pentru că în curând ar apărea diverse contradicții și lupte în guvern Puterea conducătorului suprem (sau adunării) este indivizibilă și absolută în această teorie cea mai radicală a statului absolutist, derivată nu din "mila lui Dumnezeu" (ca mai înainte), ci din contractul social descris mai sus Deoarece conducătorul nu ia parte la contract, luând în propriile mâini toate drepturile cetățenilor, el deține puterea imuabil El stă deasupra justiției (pentru că a treia regulă, ca toate celelalte, este valabilă pentru cetățeni, dar nu pentru domnitor (monarh) El poate interveni în problemele opiniei publice, poate judeca, aproba sau interzice anumite gânduri Toate puterile trebuie să fie concentrat în mâinile lui Biserica însăși trebuie să i se supună Prin urmare, statul se va amesteca în treburile religiei Și întrucât Hobbes crede în Apocalipsa și, prin urmare, în Biblie, statul, creat ipotetic de el, ar trebui, în opinie, fii intermediar în problema interpretării Sfintei Scripturi și a dogmei religioase, eliminând astfel orice motiv de dezacord Absolutismul acestui Stat este cu adevărat complet "Leviathan" și concluzii din filosofia lui Hobbes În Biblie, în Cartea lui Iov (cap ), Leviatanul (învârtirea) este descris ca un monstru invincibil: Își întoarce coada ca un cedru; venele de pe coapsele lui sunt împletite Picioarele lui sunt ca niște țevi de cupru; oasele lui sunt ca niște vergele de fier; Acesta este vârful căilor lui Dumnezeu; numai Cel care l-a făcut poate să-și aducă sabia mai aproape de el Munții îi aduc hrană și acolo se joacă toate animalele câmpului Se culcă sub copaci umbroși, sub acoperiș de stuf și în mlaștini Copacii umbriți o acoperă cu umbra lor; o înconjoară sălcii de pâraie Aici, bea din râu și își ia timpul; rămâne calm, chiar dacă Jordan se repezi la gură Îl va lua cineva în fața ochilor și îi va străpunge nasul cu un cârlig? Poți să desenezi Leviathan cu un cârlig și să-i apuci limba cu o frânghie? Hobbes ia numele "Leviathan" pentru a desemna statul și a intitula simbolic lucrarea, care rezumă întreaga sa filozofie La un moment dat, a vrut să dea cărții titlul "Dumnezeu Mortal", pentru că lui - statul - sub auspiciile zeului nemuritor, îi datorăm păstrarea lumii și a vieții noastre Numele dublu este cel mai semnificativ: statul absolutist pe care l-a creat în teorie este într-adevăr jumătate monstru și jumătate zeu muritor, așa cum este exemplificat de următorul citat: și astfel să le ofere acea siguranță, în care se pot hrăni cu munca mâinilor lor iar pe roadele pământului, și să trăiască în mulțumire, nu poate fi ridicat decât într-un singur fel, și anume, prin concentrarea întregii puteri și puteri într-o singură persoană sau într-un popor de adunare, care, cu majoritatea de voturi, ar putea aduce toate testamentele cetăţenilor într-un singur testament Cu alte cuvinte, pentru a stabili puterea comună, este necesar ca oamenii să numească o persoană sau o adunare de oameni care să se prezinte în fața lor Dezvoltarea empirismului putere; ca fiecare persoană să se considere mandatar în legătură cu tot ceea ce purtătorul persoanei comune va face el însuși sau îi va obliga pe alții să facă pentru a păstra pacea și securitatea comună și să se recunoască responsabil pentru aceasta; astfel încât fiecare să-și supună voința și judecata voinței și judecății purtătorului persoanei de rând Este mai mult decât acord sau unanimitate Aceasta este adevărata unitate întruchipate într-o singură persoană prin intermediul unui acord încheiat de fiecare persoană între ei, astfel încât fiecare persoană i-ar fi spus celeilalte: Împuternicesc această persoană sau această colecție de persoane și îi transfer dreptul meu de a mă guverna, cu condiția să că, în mod similar, îi transferați dreptul dumneavoastră și îi autorizați toate acțiunile Dacă se face acest lucru, atunci mulțimea oamenilor, astfel uniți într-o singură persoană, se numește stat, în latină - civitas Așa este nașterea marelui Leviatan, sau mai bine zis (ca să vorbim mai cu respect) a zeului muritor, căruia, sub stăpânirea Dumnezeului nemuritor, îi datorăm pacea și protecția noastră Căci în virtutea puterilor ce i-au fost date Yaeviafan fiecare persoană individuală din stat, persoana sau colecția de persoane specificată se bucură de o forță și o putere atât de uriașă concentrată în el, încât teama inspirată de forță și putere face ca această persoană sau colecție de persoane să fie capabilă să îndrepte voința tuturor oamenilor către pacea interioară și la ajutor reciproc împotriva dușmanilor externi Această persoană sau colecție de persoane este esența statului, care are nevoie de următoarea definiție: statul este o singură persoană, responsabilă pentru acțiunile căreia un număr imens de oameni s-au făcut răspunzători de comun acord între ei, astfel încât această persoană să poată utiliza Hobbes (texte) chemați puterea și mijloacele tuturor pe care le consideră necesare pentru pacea și apărarea lor comună Hobbes a fost acuzat că a scris "Leviathan" pentru a câștiga simpatia lui Cromwell, a legitima teoretic dictatura și, datorită acesteia, să se întoarcă în patria sa Dar acuzațiile sunt în cea mai mare parte neîntemeiate, deoarece rădăcinile doctrinei politice se află în însăși premisele doctrinei ontologice a trupurilor, care neagă dimensiunea spirituală și, prin urmare, libertatea, precum și valorile morale obiective și necondiționate, toate acestea sunt caracteristică "convenționalismului" logic Hobbes a fost acuzat și de ateism Dar, cel mai probabil, nu era ateu Jumătate din "Leviatanul" său este ocupat de subiecte în care religia și creștinismul sunt în prim plan Dar este și adevărat că materialismul său, contrar propriilor sale intenții și afirmații, a dat naștere unei atitudini inconsistente față de religie și biserică și a condus, dacă nu la negarea lui Dumnezeu, atunci cel puțin la exprimarea îndoielii în existența Sa Sursa dificultăților în filosofia lui Hobbes constă, în primul rând, în faptul că Hobbes separă mecanic un domeniu al cunoașterii de altul; empirismul și raționalismul, inducția și deducția, rămân fără legătură și nu se contopesc unul în altul În plus, aplicarea metodelor matematicii și științelor naturii în filosofie conduce la o serie întreagă de aporii, așa cum s-a întâmplat cu Descartes și, într-o formă deosebit de izbitoare, se va întâmpla cu Kant În orice caz, ezitările lui Hobbes caracterizează contradicțiile multor din filozofia sa contemporană, care a fost influențată de revoluția științifică galileană (texte) A gândi înseamnă a conta Vedem deci că adevărul constă în aranjarea corectă a numelor în afirmațiile noastre, în căutarea adevărului trebuie să ne amintim sensul și locul fiecărui concept, pentru a nu ne confunda în cuvinte, ca o pasăre în cursă, care se blochează cu cât încearcă să iasă mai mult De aceea în geometrie încep cu stabilirea sensului cuvintelor, care se numesc definiții Fiecare căutător al adevărului trebuie să se străduiască să corecteze Dezvoltarea empirismului lyatpb a formulat neglijent definiții sau le-a formulat din nou Erorile în definiții cresc involuntar în cursul cunoașterii astfel încât mai devreme sau mai târziu ne dăm seama că este imposibil să scăpăm de absurdități altfel decât revenind la poziția inițială, la sursa erorilor Așa că păsările intră uneori în casă prin horn, se aruncă pe geamul ferestrelor, nefiind capabile să-și dea seama cum au zburat și cum să ajungă înapoi în sălbăticie Prin urmare, în definirea corectă a conceptelor constă principala dobândire a cunoștințelor, iar în definirea greșită sau lipsa acesteia - principalul abuz, de unde toate teoriile false și lipsite de sens Pentru oamenii înțelepți, cuvintele sunt unități de numărare, pt proști, cuvintele sunt monede adevărate, consacrate de autoritate, de exemplu, Aristotel, Cicero, Toma sau altcineva Tot ceea ce se poate adăuga sau scădea, pentru a forma un rest, i se poate da nume Romanii numeau conturile bănești rationes, funcționarea contului - ratiocinatio, obiectele de decontare - potipa, i e nume, iar prin rațiune (raport) au numit capacitatea generală de a număra Grecii numeau atât vorbirea, cât și rațiunea logos, ceea ce însemna că fără vorbire nu există raționament Ei au numit suma diferitelor enunțuri un silogism Un lucru, în primul rând, poate fi considerat ca un corp, ca un viu, simțitor, inteligent, cald, rece, în mișcare sau în repaus etc materie dacă ne interesează faptul că este viu, desemnăm cuvântul necesar viață, în cald - căldură, în lung - lungime Acestea sunt nume de accidente, proprietăți distinctive ale corpurilor, sunt abstracte, pentru că sunt extrase din conceptul de materie, dar nu din materia însăși (Hobbes, Elemente de filosofie) Trei legi ale naturii Natura a creat oameni egali fizic și psihic, deși observăm că unul este mai puternic sau mai inteligent decât celălalt, totuși, dacă luăm în considerare totul împreună, atunci diferența nu este atât de mare încât cineva să poată pretinde un beneficiu pentru sine, excluzând în același timp timp în care celălalt ar putea să o pretindă cu același drept Din egalitatea de abilități rezultă egalitatea de speranță pentru atingerea scopurilor Când doi oameni vor același lucru Hobbes (texte) ] un roi nu poate fi posedat împreună, ei devin dușmani În drumul spre atingerea scopului (care poate consta în salvarea vieții sau doar în bucurie), ei încearcă să se cucerească sau să se distrugă reciproc Acolo unde nu există putere capabilă să-i țină pe toți în supunere, oamenii nu se pot bucura de viață, pe dimpotrivă, doar necazurile îi așteaptă Fiecare se străduiește să fie apreciat așa cum se prețuiește pe sine Acolo unde nu există putere capabilă să forțeze pe cineva să trăiască în lume, insolența ajunge la punctul în care oamenii se distrug unii pe alții, forțându-i - pe unii prin pedeapsă, pe alții prin exemplu - să se respecte Astfel, găsim în natura umană cele trei cauze principale ale războiului: rivalitatea, neîncrederea și dorința de glorie În lipsa unei puteri comune care să-i țină pe toți în frică, ei sunt într-o stare de război a tuturor împotriva tuturor Până la urmă, războiul nu este doar o bătălie sau o acțiune militară, ci o perioadă de timp în care voința este înclinată să lupte într-un conflict deschis Într-o astfel de stare nu este loc pentru harnicie, agricultură există numai frica eternă și pericolul morții violente, viața unei persoane este singură, fără speranță, monotonă și de scurtă durată Nimeni nu dă vina pe natura umană ca atare Dorințele, pasiunile și acțiunile care decurg din aceste patimi nu sunt păcat atâta timp cât oamenii nu cunosc legea care interzice anumite acțiuni Legea nu se cunoaște până nu este publicată, dar poate fi publicată atunci când oamenii sunt de acord asupra cine anume ar trebui să o publice Războiul tuturor împotriva tuturor se caracterizează prin faptul că nu există conceptul de drept și nedrept, drept și nedrept Acolo unde nu există autoritate universal recunoscută, nu există lege, iar fără lege nu există nedreptate În ce condiții nu există proprietate, posesie, granițe între propriile persoane și ale altuia Toată lumea consideră tot ceea ce a reușit să apuce ca fiind al său și atâta timp cât este capabil să păstreze prada Cauza finală, scopul și intenția oamenilor care prin natura lor iubesc libertatea și puterea asupra celorlalți, în timp ce își impun îndatoririle inevitabile pentru viața în stat, este preocuparea pentru autoconservare și îmbunătățirea condițiilor de viață Prin înființarea statului, oamenii caută să pună capăt necazurilor și stării de război, consecințele inevitabile ale patimilor umane în absența unei puteri care să-i țină pe toată lumea de frică de Dezvoltarea empirismului pedeapsa Și înțelegerile fără sabie sunt cuvinte care nu pot garanta siguranța unei persoane Pentru a stabili puterea comună, este necesar ca fiecare să numească unul sau o colecție de reprezentanți ai săi de parcă fiecare i-ar fi spus fiecăruia: Împuternicesc această persoană sau această colecție de persoane și îi transfer dreptul meu de a conduce, cu condiția ca celălalt îi transferă şi dreptul său şi autorizează toate acţiunile sale Această asociere de oameni dintr-o singură persoană se numește stat, civitas în latină Astfel s-a născut un uriaș Leviatan, sau zeu muritor, căruia, la fel ca Dumnezeului nemuritor, îi datorăm lumii care ne protejează statul este o persoană numită de marea majoritate a oamenilor de comun acord, astfel încât această persoană să poată folosi forţele şi mijloacele comune necesare menţinerii păcii şi securităţii generale Se spune că suveranul este posesorul puterii supreme, în timp ce restul sunt supușii săi (Hobbes, Leviathan sau materia, forma și puterea statului ecleziastic și civil, cap , ) John Locke Capitolul doisprezece JOHN LOCKE ȘI CREAREA EMPIRISMULUI CRITIC Viața și scrierile lui Locke Empirismul a devenit o parte esențială a filozofiei lui Bacon și Hobbes, dar în primul se limitează la subiectul experienței științifice, în timp ce în cel din urmă se împletește cu raționalismul și este condiționat rigid de teoria materialistă a corpurilor Locke a fost primul care a formulat fundamentele empirismului, a dezvoltat o teorie senzaționalistă a cunoașterii John Locke s-a născut la Wrington (Bristol) în (același an cu Spinoza) în familia unui avocat A fost educat la Westminster School, iar apoi la Universitatea Oxford, unde în a primit o diplomă de master, a predat greacă și retorica și a servit pentru scurt timp ca cenzor Locke a fost foarte nemulțumit de educația filozofică primită la Oxford, numind-o "peripatetism înnebunit cu cuvinte obscure și studii inutile" Peripatetismul scolastic a fost dizolvat în jocul verbal și raționamentul rafinat Prin urmare, nu este greu de înțeles că a căutat să-și satisfacă nevoile științifice studiind medicina, anatomia, fiziologia și fizica (a experimentat o influență notabilă a fizicianului R Boyle) Pentru competența sa profesională, a fost numit "Dr Locke" În a devenit membru al prestigioasei Societăți Regale din Londra, dar nu s-a potrivit din cauza controverselor provocate de teoria sa Anul este marcat de un eveniment important: devine medic, tutore la domiciliu, iar apoi secretarul unui politician proeminent, lider al opoziției, Lord Ashley Cooper, Conte de Shaftesbury, Lord Cancelar al Angliei și este implicat activ în politica politică bătălii Din până în , Locke, datorită concepțiilor sale politice, a fost implicat într-o serie de suișuri și coborâșuri amețitoare care au lăsat o amprentă de neșters asupra viziunii sale asupra lumii În , după Dezvoltarea empirismului John Locke Demisia lordului Ashley, Locke a plecat în Franța, unde a devenit interesat de cartezianism Din până în , a fost din nou alături de contele de Shaftesbury, care și-a recâștigat cu succes poziția politică pierdută Cu toate acestea, în , Lordul Ashley a fost atras de conspirația ducelui de Monmouth împotriva lui Carol al II-lea și, ca urmare a persecuției din cauza reacției, a fost forțat să fugă în Țările de Jos, unde a murit curând Un an mai târziu, Locke a trebuit să părăsească și Anglia și să caute azil în Țările de Jos, unde a luat parte activ la pregătirea campaniei lui William de Orange Filosoful s-a întors în patria sa abia după așa-numita "revoluție glorioasă" ție În , William de Orange, împreună cu soția sa Mary Stuart, a fost invitat de parlament să preia tronul Angliei Prin urmare, compromis între burghezia engleză și aristocrația feudală a dus la victoria completă a susținătorilor regimului monarhiei parlamentare, pentru care Locke a luptat mereu Filosof la Londra a așteptat roadele binemeritate ale activității - funcții și onoruri, faima lui s-a răspândit în toată Europa Cu toate acestea, a refuzat chiar și cele mai tentante oferte pentru a se dedica în principal activității literare Din , Locke s-a mutat la Castelul Oates (din Essex) ca oaspete al lui Sir Francis Masham și al soției sale Dameris Cadworth (fiica filozofului Ralph Cadworth) Acolo a murit în Capodopera lui Locke a fost celebrul Eseu despre mintea umană, principala sa lucrare filosofică, rezultatul a aproape douăzeci de ani de muncă, publicată în tratat despre public John Locke bord " În au fost publicate Thoughts on Education, iar în , The Reasonableness of Christianity Deja după moartea autorului, unele lucrări au ieșit din tipar, printre care două lucrări prezintă un mare interes: "Repovestirea și însemnările despre Epistolele Sfântului Pavel către Galateni, Corinteni, Romani, Efeseni" și "Experiență pentru înțelegere" epistolele Sfântului Pavel" Au existat trei subiecte în zona de interes a lui Locke: a) epistemologia (care a devenit subiectul "Experimentelor"); b) probleme etice și politice care și-au găsit expresia (pe lângă aspectul practic) în eseuri pe această temă; c) religia, asupra căreia filosoful și-a concentrat atenția mai ales în ultimii ani ai vieții Lor le putem adăuga un al patrulea subiect - pedagogia; Locke a acționat ca un teoretician al noii științe a educației în mai multe lucrări, dintre care cea mai importantă este Gânduri asupra educației Sarcina și programul "Experimentului despre mintea umană" Bacon a scris că necesitatea urgentă era "de a introduce o utilizare mai bună și mai perfectă a rațiunii" Locke a făcut această sarcină programatică și a implementat-o Cu toate acestea, era important pentru el să nu verifice aplicarea minții umane în anumite domenii de cunoaștere, ci să exploreze mintea în sine, abilitățile, funcțiile și limitele ei Prin urmare, vorbim despre studiul nu a obiectelor, ci a naturii subiectului în sine Centrul de interes al filosofiei moderne devine din ce în ce mai clar, iar calea care duce la critica kantiană ca scop final este deja destul de clar conturată: sarcina devine stabilirea Genezei, a naturii și a semnificației cunoașterii umane, în special a necesității să determine limitele în care mintea umană poate și trebuie să acționeze, precum și granițele dincolo de care este imposibil să treci, adică tocmai zonele închise minții datorită structurii sale În "Scrisoarea către cititor" introductivă, care precede "Un eseu despre mintea umană", Locke relatează cum s-a născut ideea acestui studiu: oprit înaintea dificultăților care au apărut din toate cele o sută Dezvoltarea empirismului ron După ce am fost perplexi de ceva vreme, nici un pas mai aproape de a ne rezolva îndoielile, mi-a trecut prin minte că am mers pe drumul greșit și că înainte de a ne complați în acest gen de cercetare, era necesar să ne examinăm propriile abilități și vezi, cu ce subiecte este capabilă să se ocupe mintea noastră și ce nu Acest lucru le-am sugerat prietenilor mei, care au fost de acord cu mine; s-a decis atunci ca acesta să fie subiectul primului nostru studiu Câteva gânduri grăbite, nelucrate asupra unui subiect pe care nu l-am examinat niciodată până acum, expuse de mine înainte de următoarea noastră întâlnire, au devenit prima introducere în discursul de față, care, început astfel întâmplător, a fost continuat prin cerere: a fost scris în pasaje incoerente, reluate după lungi intervale de uitare, când dispoziția sufletească sau împrejurările îmi permiteau și, în final, în singurătate, unde grijile pentru sănătatea mea îmi dădeau timp liber, a fost pusă în ordinea în care o vezi acum Ideea generală și scopurile Eseuului și noua filozofie a lui Locke, reflectate critic în "Introducere", care este cheia întregii lucrări: "Cunoașterea abilităților noastre cognitive ne protejează de scepticism și inactivitate mentală Când ne vom cunoaște punctele forte, vom ști mai bine ce putem face cu speranța de succes Când ne-am examinat cu atenție puterile mentale și am făcut o evaluare a ceea ce ne putem aștepta de la ele, nu vom avea, pe de o parte, nicio înclinație să rămânem inactivi și să nu dăm deloc lucru gândirii noastre, neavând nicio speranță de a ști orice; pe de altă parte, nu vom pune la îndoială totul și nu vom nega orice cunoaștere pe motiv că unele lucruri sunt de neînțeles Este foarte util pentru un marinar să cunoască lungimea liniei lotului său, deși nu poate măsura toate adâncurile oceanului cu ea Este suficient ca el să știe că linia este suficient de lungă pentru a ajunge la fund în locurile necesare pentru a determina direcția și pentru a proteja împotriva bancurilor dăunătoare Sarcina noastră aici nu este să știm totul, ci ce este important pentru comportamentul nostru Dacă putem găsi standardele după care o ființă rațională, în poziția în care omul este plasat în această lume, poate și ar trebui să-și controleze opiniile și acțiunile dependente de ele, nu trebuie să ne stânjenim că unele lucruri elud cunoștințele noastre Acestea sunt considerentele care au dat naștere acestui experiment de înțelegere în primul rând Căci după părerea mea John Locke primul pas spre rezolvarea diferitelor întrebări cu care sufletul uman era aproape sigur că le va înfrunta, este să ne examinăm propriile minți, să ne studiem propriile puteri și la ce se aplică ele După părerea mea, până când se va face acest lucru, am început de la capătul greșit și am căutat în zadar satisfacție în posesia calmă și sigură a adevărurilor cele mai importante pentru noi, lăsându-ne gândurile în vastul ocean al ființei, ca și cum toate aceste infinite spațiul este posesiunea naturală și neîndoielnică a minții noastre, în care nimic nu scapă definițiilor sale, nimic nu scapă înțelegerii sale Dacă, așadar, bărbații, îndreptându-și investigațiile dincolo de limitele capacității lor, își lasă gândurile să hoinărească în adâncuri unde le lipsește o bază fermă, nu este de mirare că ridică întrebări și multiplică controverse care nu duc niciodată la vreo soluție clară, ci doar sprijină si sporesc indoielile si in final le confirma in scepticism absolut Și, între timp, dacă studiem în mod corespunzător abilitățile minții noastre, dezvăluim limitele cunoștințelor noastre și găsim limitele părții luminate și întunecate din inteligibil și neînțeles, oamenii s-ar împăca cu ignoranța recunoscută în mod deschis a unei părți și, cu beneficii și satisfacții mai mari, și-ar îndrepta gândurile și raționamentele către altul" Principiul experienței și criticii teoriei ideilor înnăscute În Introducerea în traducerea italiană a Eseului lui Locke, Nicola Abbagnano rezumă: Eseul lui Locke despre mintea umană este o analiză a limitelor, condițiilor și posibilităților reale ale cunoașterii umane O astfel de analiză pare să fie realizată de o lungă tradiție empirică a filozofiei engleze, mergând de la Roger Bacon, Ockham și filosofi mai mici la Bacon și Hobbes Continuând această linie de cercetare, Locke i-a adăugat câteva propuneri carteziene Conceptul lui Locke afirmă că ideile vin din experiență și, prin urmare, experiența este limita de netrecut a tuturor cunoștințelor posibile În consecință, tradiția empirică engleză și "ideea" carteziană sunt componentele din sinteza cărora izvorăște noul empirism al lui Locke Dezvoltarea empirismului Înainte de a ajunge în miezul problemei, este oportun să facem câteva observații despre un termen care are o istorie glorioasă Astăzi folosim de obicei cuvântul idee în sensul dat de Descartes și Locke și cădem în eroarea de a crede că acesta este cel mai evident și singurul sens De fapt, ea a servit drept punct de plecare al discuției metafizico-epistemologice începute de Platon (după unele indicații, poate chiar mai devreme), continuată de Aristotel și mai târziu de platoniciști și neoplatoniști, părinții Bisericii, scolastici și unii gânditori ai Renașterii Ideea este o transliterare a cuvântului grecesc eidos ca formă, și în special (începând cu Platon) o formă ontologică, deci o esență substanțială și o ființă, dar nu un "gând" În etapa finală a istoriei platonismului antic, ideile devin gânduri ale unei Minți superioare, modele superioare în care ființa și gândirea coincid, cu alte cuvinte, paradigme metafizice Discuțiile despre problema universalelor și diversele soluții propuse de participanții la dezbatere au dat o lovitură puternică vechiului concept platonic și au deschis o nouă cale Alegerea de către Descartes a cuvântului idee pentru a desemna pur și simplu conținutul gândirii indică uitarea completă a problemelor metafizice antice în cadrul unei mentalități complet noi, iar Locke a contribuit și el în mare măsură la aceasta Despre acest subiect, el scrie în Introducerea în experiență: "Trebuie să cer iertare cititorului pentru folosirea frecventă a cuvântului idee în expunerea următoare Întrucât acest termen, după părerea mea, mai bine decât alții desemnează tot ceea ce face obiectul gândirii umane, îl folosesc pentru a exprima ceea ce se înțelege prin cuvintele "fantomă", conceptul de "vedere", sau tot ceea ce poate fi sufletul ocupată cu, când se gândește Cu toate acestea, în momentul în care s-a încercat să se stabilească "cum sunt descoperite ideile în spirit", acordul cu Descartes a luat sfârșit Descartes s-a încăpățânat pe poziția ideilor înnăscute Locke, dimpotrivă, neagă orice formă de înnăscut și caută să demonstreze în cel mai pedant mod că ideile vin întotdeauna și numai din experiență Ca urmare, conceptul lui Locke are următoarele prevederi: ) nu există idei sau principii înnăscute; ) nici o minte umană, oricât de puternică și de puternică, nu este capabilă să formeze sau să inventeze idei și nici nu poate John Locke distruge ideile deja existente; ) din acest motiv, sursa și totodată limita rațiunii este experiența Prin urmare, critica ideilor înnăscute este considerată de Locke ca un moment definitoriu: i-a consacrat întreaga carte a Eseuului I Teoria ideilor înnăscute criticată de Locke a fost împărtășită nu numai de cartezieni, ci și de Herbert Cherbury ( - ), platonicii englezi ai școlii din Cambridge (Benjamin Wycott, - ; John Smith, - ) ; Henry Moore, - ; Ralph Cadworth, - ) și, în general, toți cei care au considerat că experiența anterioară a fost prezentă în minte din momentul existenței ei Locke reamintește că punctul de plecare pentru susținătorii conceptului de idei înnăscute și principii înnăscute (teoretice sau practice) este așa-numitul acord universal Pentru a respinge acest argument, Locke se referă la următoarele argumente principale Acordul universal al oamenilor asupra anumitor idei și principii (să presupunem pentru un moment că există) poate fi explicat fără ajutorul ipotezei "înnăscutului", doar pentru a arăta că există o altă modalitate de a realiza acest lucru Dar, în realitate, nu există un pretins "acord universal" Acest lucru este evident din faptul că copiii mici și adulții retardați mintal nu sunt deloc conștienți nici de principiul identității și de non-contradicție, nici de principiile morale de bază Pentru a evita o asemenea obiecție, este absurd să spunem că copiii mici sau retardații mintal au aceste principii "în mod înnăscut" dar nu le sunt conștienți; de fapt, a spune că există adevăruri întipărite în suflet, care nu sunt recunoscute de posesori, este absurd, întrucât prezența în suflet a oricărui conținut și conștientizarea prezenței în sine coincid Locke scrie despre asta: "A spune că un concept este imprimat în minte, în suflet și, în același timp, a declara că sufletul nu știe despre el și nu a ghicit niciodată despre el până acum, înseamnă a-l transforma în nimic Nu se poate spune despre nicio judecată că se află în suflet, în timp ce sufletul nu a cunoscut niciodată nu numai conținutul său, ci nici măcar nu a fost conștient de existența lui Afirmația principiilor morale înnăscute este infirmată de faptul că unele popoare se comportă exact invers Dezvoltarea empirismului dar principii asemănătoare, adică săvârșesc acțiuni răutăcioase din punctul nostru de vedere și nu simt nicio remuscare de conștiință Aceasta înseamnă că ei consideră comportamentul lor deloc josnic și destul de permis Comentând această poziție, Locke nu se zgâriește cu descrierile colorate "Și dacă ne uităm în jur pentru a vedea cum se comportă oamenii, vom descoperi că într-un loc sunt chinuiți de remuşcări din cauza a ceea ce au făcut sau au uitat să facă, în timp ce în alt loc este considerată o faptă demnă" Chiar și despre însăși ideea de Dumnezeu, nu se poate spune că toată lumea o are, pentru că există popoare "care nu au nici măcar un nume care să-L desemneze pe Dumnezeu, așa cum nu există religie sau cult" II Se poate presupune că mintea, deși nu conține idei înnăscute, ar putea crea idei sau, dacă doriți, le-ar putea inventa Cu toate acestea, o astfel de presupunere este exclusă categoric de Locke Mintea noastră poate combina în multe feluri ideile pe care le primește, dar în niciun caz nu poate produce ea însăși chiar și idei simple, dar dacă există, nu le poate distruge sau anula, așa cum s-a spus deja Locke explică această poziție: " chiar și cea mai entuziastă minte sau cel mai versatil intelect nu are capacitatea de a inventa sau de a forma în suflet vreo idee, chiar și cele mai simple, noi: imaginația cea mai vie și arzătoare nu îi va ajuta in acest În mod similar, puterea minții nu poate distruge ideile, dacă acestea există Puterea unei persoane asupra lumii mici a propriei minți este aproape aceeași cu cea pe care o are în lumea mare a lucrurilor vizibile, unde puterea și capacitățile sale, chiar și cu dexteritate și pricepere, sunt suficiente doar pentru a conecta sau separa materialele de care dispune, dar nu poate face nimic pentru a produce nici măcar cea mai mică particulă de materie nouă sau pentru a distruge un atom de materie deja existentă Oricine vrea să înceapă să-și formeze în mintea lui idei simple neprimite prin senzații de la obiecte exterioare sau prin reflecția asupra activităților interne ale sufletului său, va întâlni aceeași incapacitate în sine Mi-ar plăcea ca cineva să încerce să-și imagineze un gust pe care gura lui nu l-a mai simțit niciodată, sau să-și imagineze un miros care nu a mai fost simțit niciodată; dacă reușește, sunt gata să trag concluzia că un orb poate avea o idee despre culoare, iar un surd o idee clară despre sunete John Locke III Aceasta înseamnă că mintea primește materialul cunoașterii exclusiv din experiență Sufletul gândește numai după ce a primit un astfel de material: "În consecință, nu văd niciun motiv să cred că sufletul începe să gândească înainte ca simțurile să-i aducă idei; iar pe măsură ce numărul lor crește și sunt păstrate în memorie, sufletul, prin exercițiu în toate părțile sale, își îmbunătățește capacitatea de a gândi Apoi, punând aceste idei în ordine și reflectând, sufletul își crește bogăția și, odată cu el, își îmbunătățește capacitatea de a-și aminti, de a imagina, de a raționa și de a folosi alte moduri de a gândi Iată un alt citat din "Experience", care a devenit unul dintre cele mai cunoscute "Să presupunem că sufletul este, ca să spunem așa, o foaie goală, fără o singură literă, fără idei Cum va apărea ceva pe el? De unde vine acest conținut versatil, pe care imaginația harnică și nelimitată a omului l-a desenat cu o ingeniozitate aproape infinită? De unde provine tot materialul rațiunii și cunoașterii? O sa raspund intr-un singur cuvant: din EXPERIENTA Pe ea se bazează toate cunoștințele noastre și din ea provine Acestea sunt bazele empirismului lui Locke Pe ele construiește complet clădirea teoriei sale Doctrina lui Locke a ideilor și baza ei generală Experiențele de mai sus sunt de două tipuri Simțim obiectele materiale externe sau activitatea internă a sufletului nostru și mișcările gândurilor noastre Din această dublă sursă de experiență izvorăsc două tipuri diferite de idei simple De la primele vin senzațiile primite atât de la un organ de simț (de exemplu, ideile de culoare, sunet, gust), cât și de la mai multe simțuri (de exemplu, ideile de extensie, figură, mișcare și stare de odihnă) Din a doua provin idei reflexive simple (de exemplu, ideea de a gândi și a dori, sau idei simple care decurg din reflecție combinată cu percepție, cum ar fi ideea de plăcere, durere, forță etc ) Ideile sunt în mintea omului, dar există ceva în afară care are capacitatea de a produce idei în minte Această capacitate a lucrurilor de a produce idei în noi este ceea ce Locke numește cuvântul nu atât de reușit (preluat din fizica contemporană) "calitate": Dezvoltarea empirismului "Eu numesc idee tot ceea ce sufletul percepe în sine, sau ceea ce este obiectul direct al percepției, gândirii sau intelectului; dimpotrivă, eu numesc capacitatea de a dezvolta idei în sufletul nostru calitatea subiectului care are această capacitate Astfel, de exemplu, un bulgăre de zăpadă are capacitatea de a ne da idei de alb, rece și rotunjime; Eu le numesc calități, în timp ce senzații sau percepții le numesc idei Locke introduce această distincție pentru a înțelege teoria acum convențională a calităților primare și secundare Primele sunt "calitățile primare și reale ale corpurilor care se află întotdeauna în ele (adică, densitatea, întinderea, forma, cantitatea, mișcarea sau starea de odihnă )" Altele - secundare - "sunt combinații de calități primare", precum gustul, culoarea, mirosul etc Calitățile primare sunt obiective în sensul că ideile corespunzătoare evocate în noi sunt copii exacte, imagini lucruri care există în afara noastră În schimb, calitățile secundare - culoarea, mirosul, gustul - sunt subiective (cel puțin parțial) în sensul că nu reflectă proprietățile obiective ale lucrurilor în sine, deși sunt cauzate de ele: " există calități care în realitate sunt doar prin capacitatea obiectelor de a evoca diferite senzații în noi prin calitățile lor primare, adică volumul, forma și structura, împreună cu mișcarea particulelor lor imperceptibile - culoare, sunet, gust etc (Calitățile primare sunt proprietăți ale corpurilor înseși, în timp ce cele secundare apar din întâlnirea obiectului cu subiectul, deși rădăcinile lor de origine sunt în obiect ) Chiar Democrit a anticipat această teorie cu celebra sa maximă: "Sentimente imaginare: durere, gust amar, căldură, frig, culoare; numai atomii și vidul sunt adevărate " Galileo și Descartes au prezentat această doctrină din nou, dar pe o bază nouă Locke a primit-o probabil de la Boyle Ar trebui citit un pasaj din Locke, puțin cunoscut, dar foarte important, în care filosoful ia măsuri pentru a asigura și legitimitatea calităților secundare: , adică impactul particulelor imperceptibile asupra sentimentelor noastre La urma urmei, este clar că există corpuri și sunt destul de multe dintre ele, care sunt atât de mici încât nu putem John Locke ) din sentimente a) dintr-un singur organ de simț (culoare, sunet, miros, gust etc ) - (calități secundare) b) din diferite organe de simț (spațiu, formă, stare de odihnă, primar simplu miscare) - calitati (idei ) din reflecție (idei de gândire, voință, abilități de discriminare, comparație, compilare) Idei ) din senzații și reflecție împreună (idei de putere, existență) ) simplu ) moduri a) de la obiectele senzației (spațiu, durată, cantitate) b) de la obiectele de reflecție (la rațiune, a judeca etc ) complex ) mixte (acțiuni morale) ) substanțe ) relație a) trupesc b) spiritual c) Dumnezeu (cauzalitate, identitate, idei morale) cu simțul tău pentru a le detecta volumul, forma sau mișcarea (cum ar fi, evident, particule de aer, apă și alte particule mult mai mici, care, probabil, sunt la fel de mai mici decât particulele de aer sau apă, pe cât acestea din urmă sunt mai mici decât mazărea sau grindina) Să presupunem acum că diferite mișcări și forme, volume și numere ale unor astfel de particule, care acționează asupra diferitelor organe ale simțurilor noastre, provoacă în noi diferite senzații pe care le avem din culorile și mirosurile corpului, că, de exemplu, o violetă este împinsă de astfel de particule imperceptibile de materie de o formă și un volum deosebit, grade diferite și modificări ale mișcărilor lor, evocă în mintea noastră ideile de culoare albastră și mirosul plăcut al acestei flori Imaginați-vă că Dumnezeu Dezvoltarea empirismului a conectat astfel de idei cu mișcări diferite de ele, poate în același mod în care El a conectat ideea durerii cu mișcarea unei bucăți de oțel care ne tăia corpul, complet spre deosebire de această idee Primind idei simple, sufletul nostru este pasiv; dar după ce a primit astfel de idei, are capacitatea de a efectua diverse acțiuni cu ele, în special, poate combina idei între ele și, astfel, poate forma idei complexe, în plus, este capabil să separe unele idei de restul cu care sunt asociate (deci, abstracte) și formează idei comune Să ne ocupăm mai întâi de "ideile complexe", pe care Locke le împarte în trei mari grupuri: moduri, substanțe și relații Ideile de mod sunt idei atât de complexe care, în orice caz, se dovedesc a fi compuse: ele nu presupun existența independentă a elementelor individuale, care sunt considerate dependente unele de altele ca afecte ale substanțelor (de exemplu, recunoștință, crimă etc ) Ideea de substanțe izvorăște din faptul că afirmăm că unele idei simple sunt întotdeauna legate între ele și, în consecință, ne obișnuim cu presupunerea existenței unui "substrat" în care aceste idei există și din care ele sunt formate, deși nu știm ce este Ideile de relații apar din juxtapunerea ideilor și din comparația mentală ulterioară a acestora Fiecare idee poate fi legată de ceilalți într-un număr infinit de moduri (de exemplu, un bărbat în relație cu alte persoane poate fi tată, frate, fiu, bunic, nepot, socrul sau socrul etc ) Considerații similare pot fi repetate pentru toate ideile Dar există idei de relații de o importanță deosebită, cum ar fi ideea de cauză și efect, sau ideea de identitate sau idei de relații etice Am menționat deja ideile generale care își au originea în facultatea de abstractizare a minții Să formulăm această întrebare mai detaliat John Locke Critica ideii de substanță, esență și universale și limbajul științei Am atins deja înțelegerea lui Locke asupra substanței Ar trebui să revenim la analiza acestei întrebări, deoarece este principala pentru etapa ulterioară a empirismului și pentru o înțelegere corectă a teoriei lui Locke Următorul citat din Eseu exprimă punctul de vedere al lui Locke: "Cel care a ajuns primul la conceptul de accidente ca o clasă de obiecte reale care trebuie să fie inerente în ceva, este obligat să inventeze un cuvânt - "substanță" pentru a le susține Dacă un filozof indian (care și-a imaginat că și pământul are nevoie de un fel de sprijin) ar fi inventat acest cuvânt "substanță", nu ar trebui să se chinuiască să caute un elefant care să susțină Pământul și o țestoasă care să susțină elefantul: cuvântul "substanță" " ar face-o cu succes Iar răspunsul filosofului indian, că este substanța care susține pământul, deși nu știe ce este, ar putea fi considerat bun, așa cum considerăm că este un răspuns suficient și învățătura utilă a filozofilor noștri europeni că este substanța care întreține accidente, deși ei nu știu ce este Deci nu avem idee ce este o substanță, ci doar o idee vagă și obscure a ceea ce face ea Indiferent ce ar face expertii în acest caz, un student american inteligent al naturii lucrurilor ar găsi cu greu explicația satisfăcătoare dacă, dorind să ne studieze arhitectura, ar auzi că o coloană este ceva susținut de o bază - ceva care susține o coloană Oare nu va crede, cu o asemenea explicație, că este ridiculizat, în loc să fie învățat? Un străin cu cărți ar fi foarte generos informat despre natura și conținutul lor dacă i s-ar spune că toate cărțile învățate constau din hârtie și litere și că literele sunt lucruri care sunt pe hârtie, iar hârtia este un lucru care conține litere pe ea însăși O modalitate minunată de a obține idei clare de scrisori și hârtie! Dar dacă cuvintele latine Inhaerentia și substantia ar fi traduse prin cuvintele corespunzătoare conceptelor lor: "ceea ce ține" și "ceea ce susține", mai bine ne-ar dezvălui marea claritate a doctrinei substanței și a accidentelor și și-ar arăta utilitate pentru rezolvarea întrebărilor filozofice" Dezvoltarea empirismului De remarcat că Locke nu neagă existența substanțelor, ci doar neagă faptul că avem idei clare și distincte despre ele; el crede că cunoașterea exactă a acestor idei nu are nimic de-a face cu înțelegerea inteligenței finite Cu toate acestea, filozoful ezită vizibil în rezolvarea acestei probleme Dintr-o polemică cu episcopul Stillingfleet, a devenit clar că atunci când a menționat "idei complexe", a vorbit în mod specific despre "ideea generală" de substanță, pe care o obținem prin abstracție Cu toate acestea, înțelegerea lui Locke asupra abstracției nu i-a permis să obțină nici măcar o definiție aproximativă În realitate, conceptul de substanță discutat de Locke este doar un produs rezidual al celui mai rău tip de scolastică, care și-a pierdut forța și este lipsit de semnificația sa originală, cu adevărat ontologică Conceptul tomisților era destul de diferit și chiar mai puțin asemănător era cel al lui Aristotel Deci, ceea ce se luptă Locke este o parodie a adevăratelor teorii ale substanței din metafizica clasică Dar a criticat și doctrina carteziană a două substanțe (res cogitans și res extensa) cu argumente uimitoare: "Avem o idee despre materie și gândire, dar poate că nu vom putea niciodată să știm dacă o ființă pur materială poate gândi; ne este imposibil, prin reflecție asupra ideilor noastre, fără a dezvălui ceva sau fără revelație, să descoperim dacă Atotputernicul a acordat oricărui sistem material capacitatea de a percepe, înțelege și gândi sau, dimpotrivă, a conectat ferm un astfel de sistem material cu o substanţă gânditoare imaterială Cu cunoștințele noastre, este greu de înțeles că Dumnezeu ar putea, dacă i-ar plăcea, să adauge materiei capacitatea de a gândi, dacă nu se înțelege că adaugă materiei o altă substanță care are capacitatea de a gândi; pentru că nu știm în ce constă gândirea și nici în ce fel de substanță Atotputernicul este încântat să acorde această abilitate, care nu poate fi într-o ființă creată decât prin Voința și Harul Creatorului În orice caz, trebuie subliniat ca punct fundamental faptul că ideile complexe sunt construite de intelectul nostru dintr-o combinație de idei simple (care, prin urmare, se reprezintă doar pe ele însele în sensul că sunt modele ale lor și nu au obiecte corespunzătoare în afara lor ) Locke scrie clar că acest lucru se aplică tuturor ideilor, "cu excepția ideii de substanțe" Într-un cuvânt, în ciuda discursurilor sale critice, Locke John Locke nu merge până acolo încât să nege existența unor substanțe în afara minții, deși acest punct îi zdruncina în mod sensibil doctrina (Reamintim că și Locke acordă principiului cauzalității un privilegiu asemănător: este atât de adevărat încât îl folosește pentru a dovedi existența lui Dumnezeu ) Poziția empiriștilor englezi ulterioare, în special a lui Hume, va fi mult mai radicală Strâns legată de problema substanței este problema esenței Pentru filozofii antici, aceasta a coincis cu substanța Locke are un alt punct de vedere: "esența reală" ar trebui să fie însăși ființa unui lucru, cu alte cuvinte, "acela datorită căruia este ceea ce este", adică structura lucrurilor pe care le sunt calitățile materiale depinde Cu toate acestea, potrivit lui Locke, ea rămâne necunoscută "Esența nominală" constă în acel ansamblu de calități pe care le-am stabilit pentru fiecare lucru pentru a-i numi un anumit nume: de exemplu, prezența unei anumite culori, greutate, fuzibilitate etc dă unui anumit metal denumirea de aur; prin urmare, esența nominală a aurului se află în totalitatea acelor calități care sunt necesare pentru a numi orice lucru anume aur Dar nu știm care este "adevărată esență" a aurului Uneori esențele reale și nominale coincid, ca, de exemplu, în figurile geometrice construite de om, tocmai din acest motiv esența nominală coincide cu esența reală Cu toate acestea, în alte lucruri, diviziunea rămâne clară Există o doză puternică de nominalism în concepția lui Locke despre știință, în special în chestiunile legate de fizică De aici devine clar de ce lui Locke i-a fost greu să explice abstractizarea În contextul metafizicii clasice, abstracția a fost un proces de creștere treptată a eliminării mintale a materiei dintr-un obiect Dar după ce a negat esența reală, mai precis, cunoașterea ei, Locke nu are de ales decât să considere abstracția ca un proces de excludere a unor părți ale unei idei complexe De exemplu, există o idee complexă a lui Peter și Jacob: din acest complex de idei omit idei simple care nu sunt comune ambilor indivizi (gras, blond, înalt, bătrân etc ), și las un complex de idei comun ambilor indivizi, pe care îi etichetez un bărbat cu un nume și îl folosesc pentru a-mi imagina alți bărbați în același mod Prin urmare, pentru Locke, abstracția este dezmembrarea altor idei, mai complexe Prin aplicarea acestei metode, Locke reînnoiește nominalismul tradiției engleze și revarsă în ea nou Dezvoltarea empirismului puterea (un exemplu recent în acest sens a fost Hobbes) Prin urmare, concluziile la care ajunge filozoful în "Experiență" sunt de înțeles: " este clar că generalul și universalul nu fac parte din existența reală a lucrurilor, ci sunt invenții ale minții, dezvoltate de aceasta pentru utilizarea proprie; ele privesc numai denumiri, fie cuvinte sau idei Cuvintele sunt "generale atunci când sunt folosite ca desemnatori de idei generale și pot fi folosite indiferent în relație cu multe lucruri singulare; ideile sunt generale pentru a reprezenta multe lucruri singulare Cu toate acestea, universalitatea nu aparține lucrurilor în sine, care în ființa lor sunt toate singulare, inclusiv cuvintele și ideile care sunt comune doar în sensul lor Prin urmare, atunci când ne îndepărtăm de individ, ceea ce rămâne din general este crearea minții noastre; natura "comunității" ei este doar capacitatea minții de a desemna sau de a reprezenta multe lucruri singulare Semnificația sa constă numai în legătura pe care sufletul uman o adaugă la relațiile dintre lucrurile singulare Cunoașterea, sensul și limitele sale În toate varietățile descrise mai sus, ideile sunt materialul cunoașterii, dar nu sunt încă o cunoaștere adecvată, deoarece ideile înseși sunt de cealaltă parte a adevărului și a falsității "Mi se pare că cunoașterea este tocmai percepția și înțelegerea conexiunii și consistenței sau inconsecvenței și contrastului dintre ideile noastre Numai asta este cunoașterea " Tipul de acord sau inconsecvență menționat este de patru feluri: a) identitate și diferență; b) atitudine; c) existenţa unei conexiuni necesare; d) existenţa reală În general, consistența dintre idei poate fi înțeleasă în două moduri diferite: prin intuiție și prin dovezi Consecvența între ideile înțelese prin intuiție este un fenomen de evidență imediată: "Cu ea, sufletul nu se deranjează să verifice sau să confirme ideile, ci percepe adevărul în mod direct, în același mod în care ochii percep lumina, doar întorcându-se către el Asa de John Locke sufletul înțelege că albul nu este negru, că un cerc nu este un triunghi, că trei este mai mare decât doi și este egal cu unu plus doi Sufletul înțelege adevăruri de acest fel de îndată ce vede împreună ideile corespunzătoare, pur intuitiv, fără a avea nevoie de ajutorul altor idei; acest tip de cunoaștere este cea mai clară și mai sigură dintre toate de care este capabilă mintea umană slabă Această parte a cunoașterii este indispensabilă și este ca strălucirea luminii solare pentru suflet, îndreptându-și privirea către el; nu există loc pentru ezitare, îndoială sau încercare, deoarece sufletul însuși este umplut direct de lumina clară a înțelegerii Fiabilitatea și dovezile cunoștințelor noastre depind de intuiție " Când sufletul nu percepe și înțelege direct acordul sau inconsecvența ideilor, are loc a doua cale - dovada Dovada se realizează prin intermediul tranzițiilor intermediare, cu alte cuvinte, prin participarea altor idei (una sau mai multe, în funcție de circumstanțe), iar acest curs de acțiune sau proces se numește rațiune și reflecție Procesul de demonstrare introduce o serie întreagă de conexiuni evidente, adică intuitive, pentru a demonstra conexiuni care nu sunt ele însele evidente Astfel, persuasivitatea acestei dovezi se bazează și pe validitatea intuiției De exemplu, în cazul dovedirii teoremelor geometrice legate de unele idei, legătura nu poate fi numită direct evidentă: se formează un lanț de tranziții, fiecare dintre ele fiind direct evidentă Prin urmare, dovada se desfășoară printr-o serie de intuiții corelate între ele Toate acestea nu creează probleme deosebite atunci când sunt luate în considerare primele trei tipuri de acord sau inconsecvență între idei, care au fost menționate la începutul secțiunii: a) identitate-diferență; b) atitudine; c) coexistența și legătura necesară - cu atât mai mult cu cât în aceste cazuri nu este nevoie să depășim granițele ideilor pure; dimpotrivă, problemele apar în cazul d) ființei reale, în care nu se ia în considerare o simplă coerență de idei, ci o coerență între idei și realitatea exterioară Aici apare din nou vechea concepție a adevărului, exprimată ca adecvatio intellectus ad rem - adecvarea înțelegerii lucrurilor, stând deasupra simplei coerențe a ideilor Locke încearcă să rezolve problema făcând următoarele presupuneri: știm despre ființa noastră prin intuiție; aaaaaa Dezvoltarea empirismului existența lui Dumnezeu cu ajutorul dovezilor; despre existența altor lucruri prin senzații Pentru a fundamenta afirmația că cunoaștem faptul existenței prin intuiție, Locke revine la un argument tipic cartezian, deși lipsit de acuitatea originală: "Nimic nu poate fi mai evident pentru noi decât propria noastră ființă Cred, raționez, simt plăcere și durere: poate vreunul dintre aceste lucruri să-mi fie mai evident decât propria mea existență? Dacă mă îndoiesc de toate celelalte lucruri, tocmai această îndoială mă face să-mi înțeleg propria ființă și nu îmi permite să mă îndoiesc de ea Căci dacă știu cum să simt durerea, atunci evident că am o percepție neîndoielnică a propriei mele ființe ca durere pe care o simt; dacă știu să mă îndoiesc, atunci am o percepție incontestabilă a existenței unui lucru care provoacă incertitudine și pentru mine înseamnă un gând numit "îndoială" Experiența ne convinge că avem o cunoaștere intuitivă a propriei noastre ființe și o cunoaștere interioară inconfundabilă că existăm În orice alt caz de senzație, raționament sau gândire, suntem conștienți de ființa noastră în fața noastră și nu ne îndoim de cel mai înalt grad de certitudine a ei Dovada existenței lui Dumnezeu Locke împrumută din trecut, chemând în ajutorul vechiului principiu metafizic ex nihilo hihil (din nimic nimic) și al principiului cauzalității Firul raționamentului său s-a desfășurat astfel: știm cu certitudine absolută că există ceva care există în realitate În plus, "o persoană știe cu certitudine intuitivă că nimicul pur este capabil să creeze o ființă reală, așa cum un unghi nu poate fi egal cu două unghiuri drepte Dacă o persoană nu știe că inexistentul nu poate fi egal cu două unghiuri drepte, este imposibil să-l faci să înțeleagă măcar una dintre dovezile lui Euclid Și dacă știm că există o ființă reală și că neființa nu poate da naștere la ceva real, aceasta este o dovadă evidentă că ceva a existat din timpuri imemoriale; pentru că ceea ce nu a existat din timpuri imemoriale a avut un început; iar ceea ce are un început trebuie să fie urmașul a altceva " Locke susține că acest "celălalt" din care provine ființa noastră trebuie să fie atotputernic, omniscient, etern John Locke Merită o atenție deosebită faptul că "empiristul" Locke consideră existența lui Dumnezeu ca fiind cu siguranță mai indiscutabilă și mai de încredere decât cunoașterea pe care ni le dezvăluie simțurile Iată propriile sale cuvinte: "Din tot ce s-a spus, îmi este clar că avem o cunoaștere a existenței lui Dumnezeu, mai sigură decât ceea ce ne arată direct simțurile Îndrăznesc să spun că știm existența lui Dumnezeu cu mai multă certitudine decât știm existența oricăror alte lucruri din afara noastră Când spun "știi", înțeleg prin această cunoaștere accesibilă înțelegerii noastre, care este în noi, pe care nu o putem neglija și pe care nu trebuie să o ratăm dacă aplicăm toate puterile sufletului în acest sens, așa cum facem în multe alte studii Potrivit lui Locke, suntem mai puțin convinși de existența lumii exterioare decât de propria noastră existență sau de existența lui Dumnezeu Locke afirmă: "Prezența unei idei în sufletul nostru dovedește existența acestui lucru nu mai mult decât demonstrează portretul unui om că el există în această lume" Cu toate acestea, este clar că, din moment ce noi nu ne producem ideile, acestea trebuie să fie generate de obiecte externe Dar putem fi siguri de existența obiectului care ne dă o idee doar atâta timp cât senzația este reală Suntem siguri de prezența unui obiect observat (de exemplu, o foaie de hârtie) atâta timp cât îl vedem și atâta timp cât îl vedem; dar de îndată ce este îndepărtat din câmpul senzației noastre actuale, nu ne mai putem simți siguri de existența lui (obiectul poate fi distrus sau distrus, rupt, dezrădăcinat) În orice caz, acest tip de certitudine cu privire la existența lucrurilor din afara noastră este suficientă pentru scopurile vieții umane În ceea ce privește, în sfârșit, nu doar corespondența ideilor cu lucruri, ci și asemănarea ideilor cu lucrurile (adică în ce măsură ideile reproduc cu exactitate arhetipurile lucrurilor), trimitem cititorii la cele spuse despre problemele naturii, ale esenței , calități primare și secundare Dezvoltarea empirismului Probabilitate și credință Descrierea celor trei feluri de certitudine este urmată de o judecată de probabilitate, unde consistența ideilor nu este percepută sau înțeleasă (direct sau indirect), ci doar "asumată" Așadar, probabilitatea este doar aparența de coerență sau inconsecvență, stabilită prin teste în care legătura ideilor între ele este de natură nepermanentă, sau cel puțin nu este percepută ca atare, "totuși, pare chiar așa, și apoi există suficientă deschidere spirituală pentru a judeca dacă este adevărat sau fals proporţie" Desigur, există diferite forme de probabilitate Prima formă se bazează pe asemănarea a ceea ce se presupune a fi probabil cu experiența noastră trecută (dacă am experimentat deja că unele lucruri se întâmplă întotdeauna într-un anumit fel, atunci putem considera că este probabil ca în viitor aceste lucruri să continue în la fel sau foarte asemănător) Al doilea se bazează pe mărturiile altor persoane; în acest caz, există un grad mai mare de probabilitate atunci când toate dovezile sunt de acord Pe lângă cele indicate, există o altă formă de probabilitate care nu este asociată cu date reale deschise observației, ca în cazurile anterioare, ci implică lucruri de alt fel: de exemplu, existența altor ființe inteligente (îngeri) pe lângă noi sau procese greu de înțeles ale naturii (explicația anumitor fenomene fizice) În astfel de cazuri, regula probabilității se bazează pe analogie Și, în sfârșit, există credința, căreia Locke îi dă maximă demnitate "Pe lângă cele pe care le-am menționat deja, există un alt tip de judecată care necesită un grad mai înalt al acordului nostru pe baza simplelor dovezi, indiferent dacă lucrul propus este în concordanță cu experiența obișnuită a oamenilor și cursul normal al lucruri Motivul este că mărturia aparține Celui care nu poate nici să înșele, nici să fie înșelat, adică însuși Dumnezeu Mărturia lui include o asemenea certitudine încât să asigure distrugerea oricărei îndoieli, o dovadă care nu acceptă nicio critică Un astfel de fenomen este numit în mod specific - Revelația, iar consimțământul nostru de a-l accepta - credință Ea determină cu siguranță lumea noastră spirituală și exclude complet orice fluctuații, care se întâmplă adesea în timpul cunoașterii; Si cum John Locke nu ne putem îndoi de ființa noastră, așa cum nu ne putem îndoi de adevărul Revelației care vine de la Dumnezeu Așadar, credința este un principiu stabilit, asigurat prin acord și fiabilitate, și nu dă loc de îndoială sau ezitare (incertitudine) Trebuie doar să fim siguri că vorbim despre Revelația Divină și că o înțelegem cu exactitate Locke este convins că credința nu este altceva decât "consimțământ din cele mai înalte considerații" Doctrină moral-politică Mult mai puțin riguroase, deși foarte interesante, sunt ideile lui Locke legate de morală și politică, în care cercetătorii au identificat numeroase contradicții și ezitări Nu avem principii înnăscute și legi practice, iar acest lucru poate fi observat peste tot Ceea ce determină o persoană la acțiune și îi determină voința și acțiunile este căutarea bunăstării și a fericirii și, așa cum spune Locke, "sentimentul de lipsă a ceva sau sentimentul de disconfort în care o persoană se află în mod constant" "Ce determină voința când vine vorba de acțiunile noastre? După o reflecție matură, am ajuns la concluzia că nu atingerea unui bine mai mare motivează un om să acționeze așa cum se presupune de obicei, ci un sentiment de disconfort (în cele mai multe cazuri un sentiment foarte urgent) care îl chinuie pe om Este ceea ce din când în când ne determină aspirațiile și ne mută la acțiune Putem numi acest sentiment dorință sau dor, pentru că este neliniștea sufletului tânjind după binele care lipsește Orice durere corporală (din diverse motive) și orice confuzie spirituală provoacă un sentiment de neplăcere, iar odată cu ea există întotdeauna o aspirație egală cu durerea sau cu dificultățile experimentate și greu de distins de acestea Pentru că această dorință nu este altceva decât nevoia de binele lipsă din cauza durerii suferite: consolarea și ușurarea stă în acest bine lipsă Și până când mângâierea este atinsă, o putem numi aspirație, căci nu există persoană care, în durere, să nu caute confort sau alinare; dorinta este egala cu durerea si inseparabila de ea Libertatea nu mai este considerată de Locke în sensul de "libertate de alegere", altfel ar duce la implicarea non-empirismului Dezvoltarea empirismului Considerațiile metafizice ale lui Locke Ca urmare, pentru Locke, libertatea nu constă în "voință", ci în "abilitatea și capacitatea de a acționa și de a se abține de la a acționa" În plus, o persoană are capacitatea de a "ține în limb" realizarea aspirațiilor sale pentru a studia cu atenție și a cântări toate argumentele și, prin urmare, pentru a întări o abilitate specifică Ca orice etică construită pe bazele empirismului, etica lui Locke nu poate fi decât utilitaristă și eudemonistă Filosoful însuși afirmă: "Binele și răul reprezintă plăcere sau durere, sau orice le provoacă În consecință, binele și răul moral sunt doar corespondența sau divergența acțiunilor noastre voluntare cu o anumită lege, cu ajutorul căreia binele și răul ne sunt aduse prin voința și puterea legiuitorului, apoi binele sau răul, apoi plăcerea sau durerea, care însoțesc respectarea sau încălcarea noastră a legii stabilite de legiuitor sunt tocmai ceea ce numim recompensă sau pedeapsă Legile la care oamenii se conformează în general acțiunile lor sunt de trei tipuri: divine, civile și legile opiniei sau reputației populare Dacă judecăm acțiunile umane după criteriile primului tip de legi, atunci ele se numesc păcate sau îndatoriri, datorie; judecate după criteriile celui de-al doilea tip de legi, acțiunile umane sunt considerate criminale sau nevinovate; privite prin prisma criteriilor celui de-al treilea tip de legi, acțiunile umane se numesc virtuți sau vicii Așadar, pe baza moralității (moralității), apare o lege-revelație, pe care, totuși, Locke încearcă să o combine cu o altă lege a luminii naturale a rațiunii, cu alte cuvinte, cu o astfel de lege care poate fi descoperită de om mintea însăși În scrierile sale politice, Locke a dezvoltat teoria constituționalismului liberal, pentru care a luptat în anii săi de emigrare și care a fost înființată în Anglia după revoluția din Locke este sigur că monarhia nu se bazează pe dreptul divin: acest concept, atunci foarte la modă, nu poate fi găsit în Scriptură, nici în patristică Societatea și statul se nasc pe baza dreptului natural, coincid cu bunul simț, care afirmă că, întrucât toți oamenii sunt egali și independenți, "nimeni nu trebuie să facă rău John Locke viata, sanatatea, libertatea si proprietatea altor persoane Prin urmare, "drepturile naturale" sunt: dreptul la viață, dreptul la libertate, dreptul la proprietate și dreptul de a proteja aceste drepturi Aici, baza originii statului este bunul simț, și nu un instinct sălbatic, ca la Hobbes Unindu-se în societate, cetățenii renunță la un singur drept - de a se apăra fiecare în felul său (pe riscul și riscul lor), dar prin aceasta nu slăbesc, ci întăresc alte drepturi Statul are puterea de a face legi (legislative), de a le pune în aplicare și de a le pune în aplicare (executive) Limitele puterii statului sunt stabilite de înseși drepturile cetățenilor pentru protecția cărora a fost creat Prin urmare, cetățenii își rezervă dreptul de a se răzvrăti împotriva guvernului dacă acesta acționează contrar obiectivelor inițiale Conducătorii sunt responsabili în fața poporului Spre deosebire de Hobbes, Locke consideră că statul nu ar trebui să se amestece în chestiuni de religie Și întrucât credința nu poate fi impusă cu forța, este necesar să cultivăm respectul și toleranța față de diverse credințe: "Toleranța față de cei care nu sunt de acord cu tine în problema religiei este în ton cu Evanghelia și corespunde bunului simț, de aceea este monstruoasă când oamenii sunt intoleranți " Religie, rațiune și credință Locke este adesea descris ca un "deist" Cu toate acestea, în "Scrisoare către Eminența Sa Episcop Edward Stillingorliet" din , Locke neagă afinitatea sa cu deiștii În Rațiunea creștinismului (deseori interpretată greșit), credința și rațiunea rămân în zone separate Problema înțelegerii Revelației și stabilirea miezului ei duce la necesitatea identificării adevărurilor pe care trebuie să le credem pentru a fi creștin Filosoful ajunge la concluzia că astfel de adevăruri se reduc la cel principal: credința că Isus este Mesia, adică Fiul lui Dumnezeu Într-adevăr, Locke nu credea că toate adevărurile creștinismului pot fi reduse doar la acest adevăr, ci constituie miezul minim al adevărului în care este necesar și suficient să crezi pentru a fi numit creștin Alte adevăruri îi sunt atașate sau decurg din ea Dezvoltarea empirismului În plus, Locke nu a negat deloc componente supranaturale sau sacramente în creștinism, iar radicalismul deiștilor este profund străin de filosof Rezonabilitatea creștinismului, ca și Eseul despre epistolele Sfântului Pavel, sunt de fapt exegeză, adică interpretări ale textelor religioase cu care Locke își desăvârșește drumul spiritual Locke nu a eșuat - ceea ce era destul de comun în tratatele teologilor de atunci - să constate asemănarea preceptelor eticii creștine cu etica rațională Și-a propus să înțeleagă religia creștină, nu să o apere, cu atât mai puțin să parafrazeze doctrina Apocalipsei în termenii raționalității perfecte El a încercat doar să înțeleagă adevărata învățătură autentică a Evangheliei în toată puritatea ei și în deplină concordanță cu cerințele rațiunii (adică lucrarea "Rezonabilitatea creștinismului"): "Filozofii creștini au depășit [filozofii păgâni], totuși poate de remarcat că primul ceea ce au realizat sa datorat Apocalipsei; deși au găsit alte căi, corespunzătoare minții Scopul său nu este de a determina conformitatea și consistența dogmelor de bază ale creștinismului cu teoriile etice ale rațiunii, ci dorința de a auzi Cuvântul lui Dumnezeu în acele argumente în care filosofia a întâmpinat cele mai dificile obstacole O postfață la o scrisoare către Edward Stillingfleet, scrisă de Locke la Castelul Oates în ianuarie , se încheie cu aceste cuvinte: "Sfintele Scripturi sunt și vor fi întotdeauna ghidul meu constant și le voi asculta mereu, pentru că conțin adevăr inconfundabil despre lucruri de cea mai mare importanţă Am vrut să spun că nu există secrete în ea, dar nu pot; Trebuie să recunosc că pentru mine sunt și, mă tem că vor fi mereu Și când îmi lipsesc dovezile lucrurilor, găsesc suficiente motive să cred ceea ce a spus Dumnezeu Și de îndată ce îmi vor arăta că învățătura mea contrazice cel puțin o prevedere a Scripturii, voi renunța imediat la orice teorie a mea Această poziție este destul de compatibilă cu premisele epistemologice ale "Experienței" John Locke Concluzie Cunoscutul istoric englez de filozofie F Copleston a oferit o caracterizare științifică convingătoare, echilibrată și cuprinzătoare a personalității și semnificației științifice a lui Locke: "Judecând după conținutul scrierilor sale, Locke era o persoană moderată El este un empiric, pentru că susține că tot materialul cunoașterii noastre este furnizat de senzații din lumea exterioară sau din reflecția internă, dar nu mai este un empiric, sau mai bine zis, nu un empiric extrem, deoarece nu crede că noi să cunoască obiectele lumii exterioare numai prin senzații În domeniul studiului celor mai simple forme, el este un raționalist, deoarece este încrezător în primatul judecății raționale asupra tuturor opiniilor și nu aprobă înlocuirea judecăților raționale cu emoțiile și sentimentele Dar nu este un raționalist, în sensul că nu neglijează realitatea spirituală, fenomenele de ordin supranatural sau posibilitatea dezvăluirii Divine a adevărurilor, deși nu se opune rațiunii, dar totuși în afara sferei raționalului și nu poate fi descoperite numai cu ajutorul intelectului, precum și pe deplin înțelese chiar și după ce sunt deschise A criticat principiul autoritarismului atât în domeniul politicii, cât și în cel al gândirii El a fost unul dintre primii care a apărat principiul toleranței; cu toate acestea, străin de anarhie, el a recunoscut și că domeniul de aplicare al acestui principiu ar trebui limitat în mod clar Era aproape de spiritualitatea religioasă, dar departe de fanatism și zel excesiv Și în încheiere, aș vrea să adaug că nu vom găsi în el manifestări de geniu sau strălucire, ci vom întâlni mereu simțul proporției și bunul simț "simțul proporției" și "bunul simț" au fost reflectate în lucrările scrise într-un stil accesibil tuturor, fără tehnicism, ceea ce a oferit filosofului cea mai largă faimă și glorie Empirismul ulterior va fi mai sever decât al lui Locke și va elimina multe dintre punctele rămase în "Experiență" prin inerție Fără un predecesor atât de important ca Locke cu eseul său, Kant cu Critica rațiunii pure ar fi fost de neconceput (și de neînțeles) Locke a devenit legătura dintre Descartes și iluminism Dezvoltarea empirismului Prin urmare, dacă nu am ocazia să văd sau să ating un lucru, nu îl pot simți cu adevărat, la fel cum nu pot înțelege cum diferă un lucru sau un obiect simțit de sentimentul sau percepția acestui lucru sau a acestui lucru obiect La urma urmei, fiecare senzație este tocmai singura, și nu o abstracție Nu pot avea ideea unui triunghi decât dacă în acel moment mă gândesc la un triunghi scalen, isoscel sau echilateral "Omul" este doar un cuvânt: senzațiile, amintirile sau impresiile noastre, adică ideile noastre privesc de obicei o anumită persoană Ideile abstracte sunt iluzii, de altfel, iluzii periculoase, pentru că ne încurajează să ne angajăm în ontologizare, să "creăm" substanțe sau substraturi care ne depășesc senzațiile Oyi sunt împinși să inventeze lumi fantastice de entități ("om", "culoare", "corpuri materiale", etc ), forțându-i să presupună că ele există cu adevărat De aici provine nominalismul lui Berkeley Din acest concept, el, printre altele, va trage concluzii interesante care "jucau" împotriva filosofiei științei din acea vreme Pe scurt: stim doar idei; ele coincid cu impresiile primite prin simțuri; aceste impresii senzoriale sunt întotdeauna singulare, adică individuale și concrete; în consecință, teoria abstracției lui Locke este eronată Când luăm o anumită idee și o folosim pentru a da o idee despre toate ideile similare cu ea, numai atunci ideea anume poate fi numită generală Cu toate acestea, ideea generală nu este deloc o idee abstractă care lasă deoparte toate trăsăturile distinctive percepute de simțurile noastre Nu cunoaștem o persoană în general, dar suntem întotdeauna familiarizați cu cutare sau cutare persoană (concretă, privată); nu știm ce este extensia, dar unele lucruri extinse sunt întotdeauna cunoscute; Dezvoltarea empirismului casa nu cunoaștem deloc, dar știm mereu cutare sau cutare casă și așa mai departe De fapt, este așa: din când în când obținem senzații individuale, concrete și distincte, care, apărând constant împreună, contribuie la apariția ideii de casă, persoană, râu sau prelungire Aceasta înseamnă că teza lui Locke despre ideile abstracte, credința într-o substanță independentă de senzațiile noastre, ar trebui să fie eliminată Teoria lui Locke este responsabilă pentru opinia ciudat de răspândită că casele, munții, râurile, într-un cuvânt, toate obiectele sensibile au o ființă reală sau naturală, diferită de reprezentările percepute de minte Cu toate acestea, Berkeley își amintește: "Oricât de mari ar fi încrederea și aprobarea cu care acest principiu a fost acceptat până acum, cu toate acestea, oricine va fi în măsură să-l pună la îndoială va descoperi (dacă nu mă înșel) că această teorie conține o contradicție evidentă De fapt, spune-mi, care sunt obiectele de mai sus, dacă nu ceea ce percepem cu simțurile? Și ce putem percepe în afară de propriile noastre idei sau senzații? Este inutil să vorbim despre substanțele imperceptibile exprimate prin idei, care formează substratul senzațiilor noastre Cunoștințele noastre sunt formate din senzații, mintea percepe senzațiile și le combină Nu există nimic mai mult decât ei Distincția dintre calitățile primare și cele secundare este falsă Dacă ideile abstracte sunt eronate și periculoase, atunci distincția dintre calitățile primare și secundare nu este mai puțin eronată și periculoasă Prin "primar [unii filozofi] înseamnă extensie, formă, mișcare, odihnă, materialitate sau impenetrabilitate și cantitate; secundar desemnează toate celelalte calități perceptibile, cum ar fi: culori, sunete, gusturi etc " Ei spun că calitățile secundare ale culorii, sunetului nu reflectă lucruri exterioare în conștiință: "Nu sunt asemănări cu lucruri care există în afara minții, în timp ce calitățile primare sunt copii ale lucrurilor care există în afara minții și o substanță lipsită a gândirii se numește "materie" Ca urmare a George Berkeley Drept urmare, comentează Berkeley, "prin "materie" trebuie să înțelegem o substanță inertă, lipsită de minte, în care extinderea, forma, mișcarea etc ar fi cu adevărat prezente Astfel, este clar că datorăm distincția dintre calitățile primare și secundare ideii de materie specială care există independent de conștiința care o percepe Existența materiei independente de minte servește drept bază pentru materialism și ateism, deoarece, după ce a admis odată existența materiei, nu este deloc greu să o recunoaștem, spre deosebire de ceea ce Descartes, Newton și toți cei care s-au referit la ele asumat, infinit, imuabil și etern Așa că noua apologetică, întărită în disputele cu adversarii și adaptată la cerințele vremii, a dat dovadă de perseverență și experiență tocmai în negarea existenței materiei independente de conștiință Aceasta este calea urmată de Berkeley "Cei care afirmă că forma, mișcarea și toate celelalte calități primare și adevărate există în afara minții în substanțe negânditoare, admit în același timp că culorile, sunetele, căldura, frigul etc , nu există, pentru că sunt senzații, existente numai în conștiință și depind de diferențele care produc senzații în dimensiune, structură, mișcare și cele mai mici particule de materie Deci li se pare fără îndoială că senzațiile, care sunt calități secundare, sunt doar în conștiință, în timp ce ideile de extindere, formă și mișcare sunt reprezentări ale lucrurilor materiale care există în afara conștiinței "Dar dacă este incontestabil faptul că calitățile primare sunt indisolubil legate de toate celelalte proprietăți perceptibile și nu pot fi separate de ele nici măcar mental, ar rezulta evident că ele (calitățile primare) există doar în conștiință Și acum aș vrea ca toată lumea să reflecteze și să verifice dacă își poate imagina extinderea și mișcarea oricărui corp fără toate celelalte calități perceptibile În ceea ce mă privește, sunt incapabil să-mi dau ideea unui corp extins și în mișcare, fără a-i atribui și o culoare sau o altă calitate sensibilă care este recunoscută ca existentă numai în conștiință Pe scurt, extensia, forma și mișcarea sunt de neconceput ca abstracte de alte calități perceptibile Calitățile primare trebuie căutate în același loc cu restul, și anume în minte Dezvoltarea empirismului Critica ideii de substanță materială Odată ce distincția dintre calitățile primare și secundare a fost eliminată, depinde ideea de substanță materială Berkeley a distrus conceptul de oponenți "cărămidă cu cărămidă", în mod sistematic Se spune că extensia este un mod sau accident al materiei și că materia este substratul care o susține Dar ce poate însemna teza "materia își menține accidentele"? Evident, aici cuvântul "suport" nu poate fi înțeles în sensul său obișnuit sau literal, ca, de exemplu, atunci când spunem: coloane susțin o clădire În ce sens, deci, trebuie înțeles? În ceea ce mă privește, nu mă voi îndrăzni să caut un sens care să se potrivească aici Dacă luăm în considerare ceea ce susțin cei mai conștiincioși filosofi despre înțelegerea termenului "substanță materială", constatăm că ei își mărturisesc incapacitatea de a asocia cu aceste sunete altceva decât ideea de ființe cu accidente Berkeley își continuă contraatacul: "Ideea generală de a fi mi se pare cea mai abstractă și de neînțeles dintre toate Trebuie înțeles într-un alt sens, dar în care nu ni s-a spus Astfel, dacă analizez cu atenție ambele părți care alcătuiesc conceptul, adică sensul cuvintelor "substanță materială", atunci (sunt convins de acest lucru) nu voi găsi acolo niciun sens clar "De ce ar trebui să ne îngrijorăm cu privire la conceptul de substrat sau suportul material al formei și mișcării? Poate că acest substrat conține o explicație a ce forme și mișcări există în afara conștiinței? Și nu este aceasta o contradicție directă a vreunui lucru de neconceput?" Nu există nicio distincție între calitățile primare și cele secundare Ambele sunt în minte Expresia "substanță materială" este pur și simplu lipsită de sens Având în vedere posibilitatea existenței unor substanțe în afara minții, cum putem ști despre existența lor? Evident, dacă cunoaștem prin simțuri, atunci prin ele ne putem cunoaște doar senzațiile sau ideile Dar organele de simț nu ne informează despre existența lucrurilor dincolo de minte, cu alte cuvinte, nepercepute Acest lucru este recunoscut chiar și de către materialiști Deci, vorbind despre cunoașterea lucrurilor exterioare, este necesar să o atribuim rațiunii, care deduce existența lucrurilor exterioare din cunoașterea primită direct de la simțuri Cu toate acestea, visele sau formele de nebunie ne spun că nu este nevoie să primim senzații doar din exterior George Berkeley lucruri de top Discuțiile care s-au desfășurat în jurul problemei viselor și a diverselor cazuri de nebunie arată că "chiar dacă nu existau corpuri exterioare cu care să fie asemuite reprezentările noastre, am primit totuși toate ideile (percepțiile) pe care le avem Prin urmare, ipoteza existenței corpurilor externe nu este necesară pentru crearea ideilor, întrucât se recunoaște că apariția lor ar fi posibilă și în ordinea în care le vedem în prezent Dar pentru Berkeley, acest lucru este inacceptabil, "căci chiar dacă îi lăsăm pe materialiști cu corpurile lor exterioare, ei nu se vor apropia de a ști cum sunt elaborate ideile noastre" Iată cum Berkeley prezintă rezultatul final al analizei sale semantice: "Dacă oamenii ar înceta să se mai joace cu cuvintele, am ajunge foarte curând la un acord Examinarea cea mai superficială a gândurilor noastre va fi suficientă pentru a ne convinge de lipsa de sens a expresiei existența absolută a obiectelor în sine, adică în afara conștiinței Pentru mine este clar că există o contradicție directă în aceste cuvinte, sau pur și simplu nu înseamnă nimic Mare principiu: esse est percipi Obiectele cunoașterii noastre sunt idei, se reduc la senzații; combinațiile constante de idei sunt lucruri; cu toate acestea, reprezentările și combinațiile lor constante sunt doar în minte; senzațiile sunt întotdeauna concrete și individuale, de aceea ideile abstracte sunt doar iluzii; distincția dintre calitățile primare și secundare este o amăgire periculoasă; expresia substanţă materială fie este contradictorie, fie nu înseamnă nimic Dar Berkeley nu este mulțumit de acest lucru și continuă: "Pe lângă varietatea infinită de idei sau obiecte de cunoaștere, mai există ceva care cunoaște sau percepe aceste idei și exercită diverse influențe asupra lor - aceasta este dorința, imaginația, memoria etc Ființa care percepe și influențează este prin ceea ce eu numesc minte, conștiință, suflet, Eu Prin aceste cuvinte nu desemnez nici una dintre ideile mele, ci ceva complet diferit de toate ideile mele, în care există toate ideile Dezvoltarea empirismului Acum ne apropiem de marele principiu că esse (a exista) pentru lucruri este regsiri (a fi perceput) Berkeley înseamnă să spună că reprezentările sau senzațiile pot exista doar în mintea care le percepe El caută dovezi în favoarea tezei atât de importante pentru el în analiza semantică a cuvântului existe Eu zic că masa pe care scriu există, adică o văd și o pot atinge; iar dacă ar fi în afara biroului meu, aș spune că el există, adică l-aș putea percepe dacă ar fi în biroul meu, sau că există o altă conștiință care îl percepe în prezent De exemplu, era un miros - adică era mirosit; era un sunet - adică era audibil; era o culoare sau o formă - adică erau percepute prin vedere sau prin atingere - asta e tot ce pot să înțeleg printr-o expresie de acest fel Prin urmare, îmi este complet de neînțeles că se spune despre existența absolută a lucrurilor fără nicio mențiune despre faptul percepției Existența (esse) lucrurilor înseamnă că ele sunt percepute (parsipri): " acesta este un adevăr direct și evident; întreaga ordine a cerurilor și toate lucrurile care umplu pământul - într-un cuvânt, toate corpurile universului, existența lor constă în a fi percepute sau cunoscute Până când lucrurile nu sunt percepute cu adevărat de mine, adică nu sunt în mintea mea sau în mintea unei alte creaturi, ele nu există cu adevărat sau, altfel, există în mintea Spiritului Etern Mai târziu, Schopenhauer va spune că lumea este ideea mea: "adevărul noii filosofii din vremurile lui Descartes și Berkeley este vechi, pentru că și în filosofia vedica conceptele de existență și perceptibilitate erau convertibile" Dumnezeu și legile naturii După eliminarea materiei și reafirmarea existenței spiritului, proiectul de apărare a religiei a făcut progrese bune, dar nu a fost finalizat Lumea pe care o creează Berkeley încă nu are prezența lui Dumnezeu Și așa își finalizează și își finalizează Berkeley proiectul Există un spirit uman - este o ființă simplă, invizibilă, care acționează Din moment ce el este George Berkeley acceptă idei, se numește intelect Deoarece generează idei și afectează lumea, se numește voință Cu toate acestea, Berkeley notează: "Din câte am înțeles, cuvintele voință, intelect, minte, suflet, spirit nu desemnează idei; ele semnifică ceva izbitor de diferit de idei și nu pot fi nici ca nicio idee, nici reprezentate de vreo idee, deoarece este o forță activă Deci, există un spirit, conștiință, adică minte Iar obiectele cunoașterii, cu alte cuvinte, ideile sunt în minte Dacă lumea exterioară (lumea pe care ar putea fi testată valoarea reală a ideilor) este doar o iluzie, cum putem face distincția între ideile care depind de imaginația noastră și cele care, dimpotrivă, nu pot apărea după bunul plac? Berkeley iese din situație transformând cu resurse, ca de obicei, o piatră de poticnire într-o forță motrice a raționamentului El explică că "oricare ar fi puterea mea asupra propriilor gânduri, consider că ideile percepute direct din simțuri nu depind în niciun fel de voința mea Când deschid ochii în lumină clară, nu am de ales - să văd sau să nu văd, să stabilesc exact ce obiecte ar trebui să cadă în câmpul meu vizual; la fel se întâmplă şi cu auzul şi alte simţuri: toate ideile imprimate de ele nu sunt creaţii ale voinţei mele Aceasta înseamnă că există o altă voință sau o altă conștiință, un spirit care le generează Ideile născute din simțuri sunt mai puternice, mai vii, mai strălucitoare, mai distincte decât cele create de imaginație În plus, au stabilitate, ordine și conexiune Ele nu apar la întâmplare, așa cum se întâmplă adesea cu reprezentările cauzate de voința umană, ci într-o manieră regulată, adică într-o succesiune ordonată Și totuși, de unde vine această stabilitate, ordine a ideilor evocate non-aleatoriu? Care este cauza și baza lor? La această întrebare, decisivă pentru sistemul său filozofic, Berkeley răspunde astfel: " uimitoarea coerență dovedește înțelepciunea și bunăvoința Autorului său Iar regulile constante, neschimbate, conform cărora Mintea, de care depindem, excită percepțiile în noi prin simțuri, se numesc legi naturale Vom studia aceste legi prin experiență, arătând cum anumite percepții sunt însoțite de anumite idei în cursul obișnuit al lucrurilor Dezvoltarea empirismului Deci, cauza stabilității, ordinii și conexiunii percepției este Dumnezeu; prin reguli imuabile, permanente, El scoate idei în noi Ne oferă o anumită previziune, datorită căreia suntem capabili să ne îndreptăm acțiunile în funcție de nevoile dictate de viață Fără această abilitate, ne vom găsi constant în situații fără speranță, viața noastră se va transforma în iad: nu vom putea folosi un singur lucru fără să ne rănim sau să ne rănim Nu vom ști că mâncarea hrănește, că somnul redă putere, că focul încălzește, că singura modalitate de a culege recolta de cereale este să o semănăm la momentul potrivit; nu vom ști deloc că anumite lucruri duc la anumite rezultate Știm toate acestea nu pentru că am descoperit vreo legătură necesară între ideile noastre, ci doar datorită respectării legilor stabilite de natură, fără de care am deveni nesiguri și confuzi, iar o persoană adultă în viața de zi cu zi nu ar ști nici cum să se comporte, ca un nou-născut" Aceasta înseamnă că ideile noastre nu sunt acumulate aleatoriu de mintea noastră Ele demonstrează "funcționare consecventă și uniformă" care vizează conservarea vieții Cunoștințele noastre sunt un instrument pentru păstrarea vieții Iar funcționarea consecventă și uniformă a percepțiilor, conform lui Berkeley, dovedește clar bunătatea și înțelepciunea Creatorului, a cărui voință este cuprinsă în legile naturii Cu toate acestea, în loc să fim ghidați de instrucțiunile Lui, rătăcim în căutarea unor cauze secundare În ciuda unei interpretări atât de critice, Berkeley nu intenționează să ia naturii bogăția și strălucirea culorilor: "Tot ceea ce vedem, auzim, atingem sau în orice fel înțelegem și concepem, rămâne la fel de stabil și constant ca înainte; există o anumită rerum natura (natura lucrurilor), datorită căreia distincția dintre realitate și himere își păstrează toată forța Lumea lui Berkeley aspiră să fie permanentă, o lume pe care o trăim "Sustin și eu tot ceea ce se spune în Sfânta Scriptură împotriva părerii învățăților farisei " Berkeley nu ia nimic din lume Singurul lucru pe care îl neagă este ceea ce filozofii numesc materie sau substanță corporală Având lepădat materie sau substanță corporală, umanitatea nu suferă daune și nu-și sporește suferința Negarea materiei nu sărăcește viața, iar oamenii nici măcar nu vor observa și nici nu vor ghici ce au abandonat George Berkeley Scopul negării materiei este ca ateii să nu mai aibă nimic care să-și justifice și să-și fundamenteze "necredința" Pentru Berkeley, există adevărate mese, case, piețe, grădini cu plante, râuri și munți Din punctul lui de vedere, doar materia nu există Dacă lumea este o colecție de idei umane, cum rămâne cu continuitatea existenței lumii? Lucrurile nu încetează să existe ori de câte ori o persoană încetează să le perceapă? Pentru a răspunde la aceste întrebări, Berkeley recurge din nou la ajutorul lui Dumnezeu Lumea, atunci când nu este percepută de această persoană sau de alți oameni, continuă să existe în percepția lui Dumnezeu; Spiritul Etern, prin influența sa asupra sufletelor oamenilor, provoacă apariția în ei a percepțiilor și alternarea lor, altfel ceea ce se numesc obiecte naturale ar exista în fulgerări, sărituri Russell îl citează pe Ronald Knox expunând în glumă teoria lui Berkeley: A fost odată un tânăr care a spus: "Trebuie să i se pară foarte amuzant lui Dumnezeu dacă constată că acest copac continuă să existe Chiar și când nu e nimeni în curte Răspuns: "Stimate domn, surpriza ta este ciudata: Eu sunt mereu în curte, Și de aceea pomul Va exista, Privit de Dumnezeu, Slujitorul Tău ascultător Berkeley este predecesorul lui Mach Nominalismul (conform căruia în realitatea obiectivă nimic nu corespunde conceptelor generale și sunt doar nume de obiecte individuale; iar cunoștințele noastre sunt țesute din senzații și idei individuale specifice) și fenomenalism (conform căruia doar fenomenele sunt disponibile cunoașterii umane, pentru exemplu, culoare, gust, sunet etc p , iar esența este de necunoscut) sunt două gnoseolo Dezvoltarea empirismului fundamente logice pe care se sprijină și se dezvoltă proiectul Berkeley Și totuși, în ciuda faptului că nominalismul și fenomenalismul lui Berkeley joacă un rol deschis apologetic, în sistemul său filozofic ele duc la consecințe foarte importante în ceea ce privește filosofia fizicii Aceste consecințe sunt surprinzător de moderne În primul rând, vorbim despre conceptele nou descoperite și nou introduse folosite în timpul discuției despre fizica modernă de către Ernst Mach, Heinrich Hertz și, mai târziu, de unii filozofi și fizicieni care în diferite momente au fost influențați de Mach (Bertrand Russell, Philipp Frank, Richard von Mises, Moritz Schlick, Werner Heisenberg etc ) Karl R Popper, în A Note on Berkeley as the Forerunner of Mach and Einstein ( ), admiră opera lui Berkeley, deși nu este de acord în principiu Popper nu este de acord cu instrumentalismul lui Berkeley Ca realist, Popper vede în teoriile științifice nu doar ipoteze, ci și descrieri veridice ale realității, chiar dacă acestea sunt nesigure) În "Analitic", sau un discurs adresat "matematicianului necredincios", și în "Note filosofice" Berkeley scrie: "Calculul fluxurilor lui Newton este inutil", "este imposibil să discutăm lucruri despre care nu avem nici cea mai mică idee Prin urmare, este imposibil să discutăm despre calculul diferențial și calculul cantităților infinitezimale În mod constant apar note despre matematică, împrăștiate în diferitele scrieri ale lui Berkeley Berkeley și-a dedicat tratatul Despre mișcare exclusiv filozofiei fizicii "Nu este vrednic de un filozof să rostească cuvinte care nu înseamnă nimic" Spațiul absolut și timpul absolut al lui Newton nu au nicio semnificație și, prin urmare, nu își au locul într-o teorie fizică serioasă "În ceea ce privește spațiul absolut, acel spectru care bântuie filozofii și geometrii mecanici, este suficient să remarcăm că existența lui nu a fost dovedită nici prin raționament, nici cu ajutorul simțurilor " În scopul filosofiei mecaniciste, este suficient să înlocuim spațiul absolut cu spațiul relativ, definit de zone ale cerului cu stele constante; același lucru este valabil și pentru mișcarea absolută Un corp poate fi considerat în mișcare într-o anumită condiție: "Se cere să-și schimbe poziția sau distanța față de alt corp, deoarece este imposibil să George Berkeley caracterizați sau măsurați orice mișcare fără ajutorul obiectelor simțite Tot ceea ce s-a spus până acum despre spațiul absolut și mișcarea absolută este valabil și în raport cu conceptele de gravitație și forță Dacă spunem că gravitația este o calitate esențială, inseparabilă de natura corpurilor, atunci rostim doar un cuvânt fără sens Ceea ce vedem nu este gravitația deloc ca parte integrantă a esenței corpurilor, ci corpuri care se mișcă în raport cu alte corpuri Nici nu putem vorbi despre forță ca fiind cauza eficientă a mișcării: cine a văzut vreodată această cauză eficientă? Și de ce să reintroducem calitățile latente în teoria fizică? "Adevăratele cauze efective ale mișcării ale corpurilor nu aparțin în niciun fel domeniului mecanicii sau științei experimentale Și nici măcar nu pot arunca nici măcar puțină lumină asupra acestor fenomene " Reflecțiile lui Berkeley și conceptul său sunt comentate de Popper: "Nu pot face lumină, pentru că a vorbi despre natura adevărată și reală, despre calitățile interne sau esența reală a corpurilor înseamnă vorbă goală Nu există nimic fizic care să fie plasat deasupra corpurilor fizice, nicio realitate fizică ascunsă Totul este o suprafață; corpurile fizice sunt reduse la proprietăţile lor Realitatea lor este modul în care corpurile sunt conectate " Desigur, Berkeley nu a negat în niciun caz faptul că mecanica newtoniană duce la rezultate corecte și că este capabilă să facă presupuneri precise El neagă faptul că teoria lui Newton este potrivită pentru investigații asupra naturii sau esenței corpurilor De fapt, explică Berkeley, este necesar să se facă distincția între ipotezele matematice, concepute ca mijloc de explicație și presupunere, și teorii, care implică studiul naturii corpurilor Potrivit lui Berkeley, teoria lui Newton este pur și simplu un set de ipoteze matematice ca modalitate de cercetare: "Tot ceea ce se afirmă despre forțele inerente corpurilor - atât forțe de atracție, cât și de respingere - ar trebui considerat doar ca o ipoteză matematică, și nu ca ceva existând cu adevărat în natură " Pentru a trage concluzii din premisele care ar putea "salva" sau măcar să țină cont de fenomene, spune Berkeley, acest lucru este suficient, chiar dacă teoria lui Newton nu este capabilă să descrie imaginea adevărată a lumii Dezvoltarea empirismului Într-adevăr, în Prefaţa la a doua ediţie ( ) a Elementelor lui Newton, R Coates interpretează teoria lui Newton din punct de vedere al esenţei Fiecare particulă de materie are o forță de gravitație, care se presupune a fi o forță internă esențială sau capacitatea de a atrage alte particule de materie La fel, inerția constă probabil în dispoziția naturală intrinsecă și intrinsecă a corpurilor de a continua în mișcare Argumentarea aceleiași teorii a lui Popper este interesantă: atât gravitația, cât și inerția sunt inerente oricărei particule de materie, atunci atât una cât și cealaltă sunt proporționale cu greutatea, cantitatea de materie a corpului și, prin urmare, sunt proporționale între ele De aici - legea proporționalității masei inerțiale și gravitaționale Și deoarece gravitația provine din fiecare particulă, obținem legea că atracția este invers proporțională cu pătratul distanței Cu alte cuvinte, legile mișcării lui Newton descriu pur și simplu în limbaj matematic starea lucrurilor, datorită proprietăților interne, esențiale, ale materiei Și totuși, tocmai împotriva unor astfel de interpretări esențiale ale teoriei lui Newton (pentru care această teorie s-a dovedit a fi ultima și finală, nefiind nevoie de alte explicații, corecții și excepții) Berkeley și-a rezervat cele mai bune argumente și cele mai eficiente obiecții "Marele merit istoric al lui Berkeley este că a condamnat folosirea explicațiilor în știință din punct de vedere al esenței" (K R Popper) Argumentele critice ale lui Berkeley împotriva lui Newton sunt "surprinzător de apropiate de filosofia fizicii a lui Ernst Mach, convins de noutatea și caracterul său revoluționar Cel mai frapant este că Berkeley și Mach - ambii mari admiratori ai lui Newton - critică conceptele de timp absolut, spațiu absolut și mișcare absolută, folosind criterii foarte asemănătoare Atât argumentele critice ale lui Mach, cât și ale lui Berkeley se termină cu un apel la ignorarea argumentelor în sprijinul spațiului absolut al lui Newton Pendulul lui Foucault, rotația unei găleți cu apă, efectul forțelor centrifuge asupra formei Pământului - aceste tipuri de mișcare sunt relative în sistemul stelelor fixe (K R Popper) Asemănarea teoretică dintre Berkeley și Mach a fost remarcată de Lenin, așa cum se poate observa din textul cărții sale Materialism and Empirio-Criticism ( ) Iată sinteza sa a învățăturilor filozofice din Berkeley: "Să considerăm lumea exterioară, natura, ca o "combinație de senzații" evocată în George Berkeley /texte) mintea unei zeități Recunoașteți acest lucru, refuzați să căutați în afara conștiinței, în afara omului, pentru "fundamentele" acestor senzații - și recunosc, în cadrul teoriei mele idealiste a cunoașterii, toată știința naturală, toată semnificația și fiabilitatea concluziilor sale Am nevoie de acest cadru și doar de acest cadru pentru concluziile mele în favoarea păcii și a religiei Vorbind despre atitudinea machiștilor față de științele naturii, el remarcă că învățătura lui Berkeley exprimă bine "esența filozofiei idealiste și semnificația ei socială" În cele din urmă, potrivit lui Lenin, ultimii machiști nu au adus un singur argument împotriva materialiștilor, literalmente nici un singur argument pe care episcopul Berkeley să nu-l aibă Fe/so^/s bv^kli (texte) Ideile sunt obiectele cunoașterii noastre Este evident pentru oricine care studiază obiectele cunoașterii umane că acestea sunt fie idei percepute efectiv de simțuri, fie emoții sau acțiuni ale minții, fie, în sfârșit, idei formate din memorie și imaginație, idei care decurg din combinarea, separarea sau reprezentarea a ceea ce a fost deja perceput într-una din modurile indicate Cu ajutorul vederii îmi formez idei de lumină, culoare, diferitele lor grade de intensitate Prin atingere percep dur și moale, cald și rece, mișcare și rezistență, atât în cantitate, cât și în grad Mirosul îmi dă mirosuri, gustul îmi dă senzația de gust, auzul îmi dă sunete în toată varietatea lor în ton și compoziție Deoarece idei diferite sunt adesea observate împreună, ele sunt desemnate cu același nume și considerate ca un singur lucru De exemplu, vedem combinate culori, gust, miros, formă, textură, le recunoaștem ca pe un lucru separat și numim cuvântul măr Numim altor seturi de idei cuvintele piatră, copac, carte și alte nume care, judecând după circumstanțe, trezesc sentimente de ură, bucurie, durere și așa mai departe Esse est percipi - a exista înseamnă a percepe Alături de această varietate de idei există ceva care știe sau percepe, producând diverse acțiuni, de exemplu, dorința, imaginația, amintirea Această ființă activă și cunoscătoare o numesc minte, spirit, suflet sau un anumit Sine Dezvoltarea empirismului Prin aceste cuvinte nu desemnez o idee, ci ceva complet diferit de idee și de modul în care sunt percepute Este la fel, întrucât existența unei idei constă în a fi dată în senzație Toată lumea recunoaște că gândurile, pasiunile, ideile ca produse ale imaginației nu există în afara sufletului nostru Dar nu este mai puțin evident pentru mine că diferite senzații, adică ideile percepute de simțuri, oricât de amestecate ar fi, nu pot exista decât în mintea care le percepe Cred că se poate verifica acest lucru cu ajutorul intuiției, gândindu-ne ce înseamnă cuvântul "există" atunci când este aplicat obiectelor sensibile Dacă spun că masa pe care scriu, înseamnă că o văd și o simt Când ies din cameră, aș spune că masa există, adică dacă aș fi în cameră, aș putea-o vedea, că există un alt suflet care o percepe într-un mod real Dacă există un miros, atunci există cineva care l-a mirosit; sunetul presupune pe cel care îl aude; culoarea sau forma sugerează pe cineva care le atinge sau le vede; toate acestea se înțeleg prin expresii de acest fel De aceea nu înțeleg absolut cuvintele despre existența absolută a ceea ce nimeni nu se gândește și pe care nimeni nu le percepe Esse (existența) lucrurilor înseamnă regsir (perceptibilitatea lor), adică este imposibil ca ei să aibă vreo existență în afară de mințile care gândesc la proprietățile lor sau de ceea ce gândește și percepe S-a răspândit în mod ciudat printre oameni că casele, munții, râurile și toate celelalte obiecte au o existență reală în afară de faptul că sunt percepute de intelect Oricum, oricât de mare ar fi încrederea și acordul general de a accepta acest principiu, oricine se îndoiește de el va găsi (dacă nu mă înșel) o contradicție ireductibilă De fapt, spune-mi, ce altceva pot fi obiectele enumerate mai sus, dacă nu ceea ce percepem cu simțurile? Și ce ne mai este dat, dacă nu propriile noastre idei și senzații? Nu este contradictoriu să credem că idei sau combinații ale acestora pot exista fără a fi percepute? George Berkeley /texte) Ideile abstracte sunt iluzorii Dacă examinăm cu atenție acest principiu, putem vedea că el duce în mod fundamental la idei abstracte Într-adevăr, există vreo încercare de abstracție mai elegantă decât cea care separă existența obiectelor sensibile de faptul că sunt percepute, pentru a gândi ceea ce este dincolo de senzatii?? Ce este lumina și culoarea, căldura și frigul, extensia și forma, tot ce se vede și se percepe, decât senzațiile, ideile sau impresiile senzoriale? Este posibil chiar și mental să separăm orice lucru de percepție? În ceea ce mă privește, îmi este greu să scot în evidență un lucru în sine Îmi pot imagina, desigur, lucruri separate mental pe care nu le-am perceput niciodată ca fiind separate De exemplu, îmi imaginez bustul unei persoane separat de picioare, așa că respir parfumul trandafirilor, fără să mă gândesc deloc la trandafiri Nu neg că cineva poate fi distras în această măsură, deși este mai corect să numim o abstracție o acțiune care separă în înțelegerea obiectelor care sunt de fapt separate, sau ceea ce poate fi perceput separat Cu toate acestea, puterea înțelegerii sau a imaginației nu depășește posibilitatea reală de existență sau percepție Prin urmare, din moment ce este imposibil să văd sau să ating ceva ce nu simt în prezent, nu pot fi conștient în gândurile mele de ceva care este separat de senzație sau percepție În realitate, obiectul și senzația sunt unul și același, adică nu pot fi separate unul de altul Pentru minte, unele lucruri sunt atât de evidente încât este suficient să deschizi ochii pentru a le vedea Cred că printre adevăruri atât de importante este că întreaga ordine a cerurilor și lucrurile care umplu pământul, întreaga vastitate a universului nu există fără o anumită inteligență, iar ființa lor constă în a fi percepută de cineva Prin urmare, până când toate acestea nu sunt percepute într-un mod real de mintea mea sau de alt spirit creat, nimic din toate acestea nu există cu adevărat Altfel, ele există în mintea Spiritului Etern, ceea ce este complet de neînțeles Din cele spuse rezultă că nu există altă substanță în afară de spirit sau ceea ce percepe Pentru a demonstra mai bine acest lucru, trebuie înțeles că culoarea, forma, mișcarea, mirosul, gustul și alte calități sunt idei percepute de simțuri prin urmare, nu pot Dezvoltarea empirismului a fi o substanta care nu gandeste, ca substrat al acestor idei Veți spune că, chiar dacă nu există idei în afară de minte, ceva asemănător cu acestea este posibil, existând în afara minții într-un fel de substanță mută, iar ideile noastre sunt copiile sau asemănările lor Răspund: o idee nu poate semăna cu nimic care nu este o idee: o culoare este ca o altă culoare: o formă este o altă formă și așa mai departe Este suficient să ne uităm la gândirea din interior pentru a vedea că nu există altă asemănare decât asemănarea ideilor noastre deci are vreun sens să spunem că culoarea este ca ceva invizibil, dur și moale, ceva care nu poate fi atins, etc Critica asupra calităților primare și secundare de reproducere Unii fac distincții intense între calitățile primare și cele secundare Extensia, forma, mișcarea, odihna, forța, impenetrabilitatea, numărul sunt numite primare Culorile, sunetele, gusturile și alte calități sunt numite secundare Ideile dobândite despre acestea din urmă sunt considerate a fi diferite de cele care formează lucruri imperceptibile Ei cred că ideile calităților primare sunt un model a ceea ce există în afara minții, ei numesc această substanță lipsită de gândire materie Prin urmare, prin materie, trebuie să înțelegem o substanță inertă, lipsită de înțelegere, în care sunt date întindere, formă, mișcare etc Totuși, din ceea ce s-a dovedit mai sus, rezultă că extensia și mișcarea sunt idei existente doar în minte, că o idee nu poate să semene cu nimic altceva, ca idee În consecință, calitățile primare și arhetipurile lor nu pot exista într-o substanță lipsită de capacitatea de a percepe De aici rezultă clar că însuși conceptul de materie sau substanță corporală implică o contradicție Nu ar merita osteneala și timpul dacă această absurditate evidentă - afirmarea existenței materiei - nu ar fi prins rădăcini atât de adânci în mintea filozofilor cu toate consecințele Prin urmare, nu mă voi teme de acuzațiile de verbozitate pentru a eradica această prejudecată Cei care afirmă că forma, mișcarea și alte calități primare există în afara minții sub forma unor substanțe negânditoare admit că acest lucru nu se aplică calităților secundare: culori, sunete, căldură etc Ei bine, dacă calitățile primare sunt indisolubil legate de toate celelalte că nici măcar mental nu pot fi separate George Berkeley (versuri) toarnă, înseamnă că ele există doar în minte Acum aș vrea ca cineva să încerce să descrie mișcarea unui corp fără ajutorul calităților senzual tangibile De exemplu, nu pot da ideea unui corp în mișcare în absența culorii sau a altei calități sensibile care se află în minte Pe scurt, extensia, forma și mișcarea, separate de calitățile sensibile, sunt de neînțeles Acolo unde există calități secundare, sunt primare - în minte și nicăieri altundeva Critica ideii de substanță morală Să vedem care este opinia generală Se spune că extensia este un mod sau accident al materiei și că materia este substratul atot-suținător Dacă cineva mi-ar explica sensul expresiei "materia susține extensia" Vei răspunde că nu poți explica fără a avea ideea de materie Răspund că, chiar și în absența unei idei pozitive despre materie, dacă există vreo semnificație în cuvintele tale, trebuie să ai un concept relativ al materiei Ar trebui să știți care este raportul accidentelor, ce se înțelege prin cuvântul "suport" Este clar că sensul aici nu este literal, ca în cazul când spunem că coloanele susțin clădirea Deci, în ce sens trebuie înțeles? În ceea ce mă privește, nu găsesc sensul care ar trebui folosit aici Cei mai chibzuiți filozofi, vorbind despre substanța materială, recunosc că aceste sunete nu pot fi conectate altfel decât prin conceptul relativ de ființă, comun tuturor accidentelor Ideea generală de a fi mi se pare cea mai abstractă și de neînțeles Dezvoltarea empirismului Capitolul paisprezece DAVID HUME ȘI EPILOGUL IRAȚIONAL AL EMPIRISMULUI Viața și scrierile lui Hume David Hume a ridicat empirismul la nivelul, după cum se spune, al stâlpilor lui Hercule, epuizând toate posibilitățile de dezvoltare a acestuia A abandonat presupozițiile ontologice care ocupau un loc important la Hobbes, influența notabilă a cartezianismului și a raționalismului la Locke, interesele religios-apologetice care au absorbit gândurile lui Berkeley și aproape toate principiile reziduale ale tradiției metafizice Filosofia își pierde conținutul specific Numai forța primitivă irezistibilă a naturii ne poate salva acum de modul sceptic de raționament Hume a spus sincer că natura este mai puternică decât rațiunea; omul-filosoful trebuie să cedeze omului-natura: "Tu ești un filosof, dar pe cealaltă parte a filozofiei ești mereu om" Dus la limita logică, empirismul va ajunge în cele din urmă la negarea filozofiei David Hume s-a născut în Edinburgh într-un nobil latifundiar scoțian sărac în Chiar și în tinerețe, a devenit dependent de studiul filosofiei, iar acest hobby era atât de profund încât s-a opus hotărât dorinței părinților săi de a-l face avocat ( ca tatăl său) Viitorul om de știință a studiat la Universitatea din Edinburgh Deja în , la vârsta de optsprezece ani, Hume, având o intuiție puternică, care, prin propria sa recunoaștere, i-a deschis un "nou câmp de gândire" (o scenă neiv a gândirii), a conceput o nouă "știință a umanității" natură" Tânărul s-a dedicat științelor cu atâta râvnă, studiile sale au fost atât de intense încât i-au provocat o tulburare gravă în sănătate A fost posibil să scapi de depresie numai după un tratament de lungă durată Odată cu "noul câmp de gândire" s-a născut ideea unui Tratat despre natura umană, prima lucrare a lui Hume; după multe David Hume După numeroase revizuiri, corecturi și completări, tratatul a devenit o capodopera a moștenirii sale creatoare Omul de știință a lucrat la această carte până în în Anglia, apoi, din până în , în Franța, la colegiul La Fleche, centru recunoscut pentru studiul cartezianismului În , primele două volume ale Tratatului de natură umană au fost publicate în sfârșit la Londra, iar în al treilea volum, dar aceste cărți nu au trezit prea mult interes Succesul literar a venit însă destul de curând, datorită eseurilor intitulate "Experimente morale și politice (eseuri)" ( volume, - ), precum și publicării într-o formă prescurtată și bine editată a primului volum al " Tratat", anterior neevaluat prin demnitate Hume nu a reușit să intre în mediul academic din cauza opiniilor sale sfidător ateiste și sceptice În - a încercat fără succes să preia o catedra la Universitatea din Edinburgh, iar în candidatura sa pentru postul de profesor de logică la Universitatea din Glasgow a fost respinsă Dar în alte domenii de activitate, Hume a avut succes În a fost tutore-însoțitor al marchizului Anendal În , după ce a devenit secretarul generalului Saint-Clair, Hume a participat la o misiune diplomatică la Viena și Torino Din până în , fiind secretarul ambasadorului englez la Paris, a făcut cunoștință îndeaproape cu d'Alembert, Helvetius, Diderot și alte figuri ale iluminismului francez În , Hume, întorcându-se în Anglia, l-a invitat pe Rousseau la locul său și i-a oferit ajutor și patronat, dar în curând Rousseau, bolnav, l-a acuzat pe Hume că a organizat o conspirație pentru a-l distruge Acest incident a provocat multe bârfe și l-a forțat pe Hume să-și publice propriile argumente și considerații pe această temă Din , Hume a fost secretar de stat adjunct Retras cu o pensie substanțială în , s-a stabilit în țara natală, la Edinburgh, unde și-a petrecut ultimii ani ai vieții în pace, dedicându-se exclusiv subiecților săi preferati Hume a murit în Trebuie amintit că primul volum al Tratatului, care a fost revizuit și prescurtat, s-a numit mai întâi "Un eseu despre mintea umană" (publicat în ), iar apoi, în , după o altă revizuire, care a dat lucrării un stil literar elegant, a fost redenumit în "Research on Human Dezvoltarea empirismului cui mintea"; acest nume a devenit definitiv În , a fost publicat un al treilea volum prescurtat al unui tratat intitulat "Studii despre principiile moralității"; autorul însuși a considerat această carte cea mai bună lucrare a sa În au fost publicate "Discursuri politice"; în - "Patru studii" (unul dintre aceste studii este celebra "Istoria naturală a religiei") După moartea omului de știință, au apărut Dialogurile sale despre religia naturală (scrise în și publicate în ) În timp ce slujea la Biblioteca din Edinburgh, Hume a studiat istoria engleză și, între și , a scris o Istorie a Marii Britanii În a fost publicată o parte despre istoria familiei Stuart; părțile rămase ale acestei lucrări (de la invazia lui Iulius Caesar până la revoluția din , au apărut în a doua jumătate a anilor ) însumând opt volume voluminoase Această muncă capitală a provocat multe dezbateri aprinse și, în același timp, a glorificat numele scriitorului Un istoric proeminent al literaturii engleze, A K Boch, evaluează lucrarea după cum urmează: "Cartea lui Hume este prima Istorie cu adevărat satisfăcătoare a Angliei Neajunsurile sale sunt acum clar vizibile: nu se bazează pe un studiu profund și atent; Evul Mediu este prezentat într-o lumină greșită; părtinire în prezentarea perioadelor ulterioare A explica cât de periculoase sunt sectele rebele și grupurile militante pentru stat nu era mai puțin important atunci decât este acum Cu toate acestea, lucrarea a umplut vidul și a fost o lectură bună Timp de un secol întreg a rămas cea mai citită dintre Istoriile Angliei Marele om de stat Winston Churchill spunea că Istoria lui Hume a fost cartea de referință a tinereții sale Deși Tratatul a rămas practic necunoscut contemporanilor lui Hume, așa cum sa menționat deja, originalitatea "noului câmp de gândire" este evidentă "Un nou domeniu al filosofiei" sau "știința naturii umane" Titlul "Un tratat despre natura umană" și definiția din subtitlu - "O încercare de a aplica metoda de raționament din experiență la subiectele morale" - subliniază trăsăturile esențiale ale "noului domeniu al filosofiei" Hume afirmă faptul David Hume că pe baza observațiilor și a metodei experimentale prezise de Bacon, Newton a creat o imagine a naturii fizice; acum rămâne să aplicăm metoda gata făcută și naturii umane, cu alte cuvinte, nu numai obiectului, ci și subiectului Filosofii morali englezi - printre care Hume citează (pe lângă Locke) Shaftesbury, Mandeville, Butler, Hutcheson (pe care îi vom discuta mai târziu) - pentru perioada timp, aproximativ egal cu cel împărtășit de Fa- păduri și Socrate, a devenit "re-David Hume duce știința omului pe un nou teren experimental Hume se vede deja ca Galileo, sau mai bine zis, Newtonul științei "naturii umane" Așadar, filozoful nostru este pe deplin convins că "știința naturii umane" va fi și mai importantă decât fizica și alte științe, deoarece toate aceste științe "depind în diferite grade de natura omului" Într-adevăr, dacă am putea explica pe deplin "măreția și puterea minții umane" și nu doar "natura ideilor pe care le folosim și a acțiunilor pe care le realizăm în cursul raționamentului nostru", atunci am fi capabili să facem mari progrese în toate celelalte domenii ale cunoașterii Iată ce scrie Hume despre această problemă într-una dintre propunerile sale de program: "Singurul mod prin care putem spera să obținem succes în cercetarea noastră filozofică este acesta: să lăsăm metoda dureroasă și plictisitoare pe care am urmat-o până acum și, în loc să ocupăm din când în când castele sau sate de frontieră, să asaltăm direct capitala, sau centrul acestor științe, natura umană însăși; devenind în sfârșit stăpâni pe acesta din urmă, putem spera la o victorie ușoară asupra tuturor celorlalte Din această poziție, ne vom putea extinde câștigurile la toate acele științe care sunt cele mai multe Dezvoltarea empirismului relaționați-vă mai strâns cu viața umană și apoi treceți pe îndelete la o cunoaștere mai deplină a acelor științe care fac obiectul unei simple curiozități Nu există nicio chestiune de importanță care să nu facă parte din știința omului și nici o astfel de întrebare nu poate fi hotărâtă cu vreo certitudine până când nu ne cunoaștem această știință Deci, fixându-ne scopul de a explica principiile naturii umane, propunem de fapt un sistem complet de științe construit pe o fundație aproape complet nouă, iar acest fundament este singurul pe care științele pot sta suficient de stabile Un proiect ambițios "Noul Câmp al Filosofiei" a pregătit, după cum vom vedea, un adevărat efect de scenă "Natura umană", limitată în cadrul metodei experimentale, își va pierde treptat o mare parte din specificul său rațional și spiritual, pe măsură ce instinctele, emoțiile și sentimentele vor avea prioritate În cele din urmă, "natura umană" va fi redusă aproape la nivelul de "animal" Deci "cucerirea capitalei" (adică "natura umană", așa cum o înțelege Hume) va duce fatal nu la câștiguri, ci la o pierdere - pierderea unor teritorii vaste Așa se va dovedi rezultatul sceptic-iraționalist al proiectului Totuși, să vedem cum Hume, folosind o nouă metodă experimentală, realizează reconstrucția "naturii umane" impresii și idei Principiul asocierii Conținuturile minții umane sunt percepții, "percepții", care sunt împărțite în două mari clase, numite de Hume "impresii" (impresii) și "idei" Între primul și cel din urmă el stabilește două diferențe: (a) prima diferență se referă la puterea și strălucirea cu care "impresiile" și "ideile" apar în mintea noastră; b) a doua diferență, spre deosebire de prima, se referă la ordinea și succesiunea temporală în care apar "Diferența dintre impresii și idei constă în gradul de forță și vivacitate cu care ne lovesc mintea și ne deschid calea David Hume în conștiință Acele percepții care intră în conștiință cu cea mai mare forță le vom numi impresii și prin acest nume voi însemna toate senzațiile, afectele și emoțiile noastre de la prima lor apariție în suflet Prin idei voi înțelege imaginile slabe ale acestor impresii în gândire și raționament Consecința a fost o reducere bruscă a diferenței dintre simțire și gândire, pur și simplu redusă la un grad de intensitate: a simți înseamnă a avea percepții (senzații) mai strălucitoare (vii), în timp ce a gândi înseamnă a avea percepții (idei) mai slabe Se dovedește că orice percepție are un caracter dublu: este simțită (într-un mod viu, viu) ca o impresie și este gândită (într-o formă mai slabă) ca o idee În ceea ce privește al doilea punct, Hume subliniază că este o chestiune de maximă importanță, întrucât este legată de problema priorității unuia dintre cele două tipuri de percepție: depinde o idee de o impresie sau invers? Răspunsul lui Hume este fără echivoc: impresia este cea inițială, iar ideea este dependentă de ea Iată un citat care explică acest concept: "Pentru a ști ce depinde de ce, consider ordinea primei lor apariții", constatând prin experiență constantă că impresiile simple preced întotdeauna ideile corespunzătoare, dar nu apar niciodată în ordine inversă Pentru a da copilului ideea de roșu sau portocaliu, de gust dulce sau amar, îi ofer obiecte, sau, cu alte cuvinte, îi dau aceste impresii și nu recurg la o încercare absurdă de a trezi impresii în el prin idei interesante Ideile noastre, atunci când apar, nu produc nicio impresie corespunzătoare, nu putem percepe nicio culoare, nici să experimentăm nicio senzație, doar gândindu-ne la ele Pe de altă parte, constatăm că fiecare impresie spirituală sau corporală este însoțită în mod constant de o idee similară, deosebindu-se de ea doar prin gradul de forță și vioiciune Combinația constantă a percepțiilor noastre similare este un argument convingător că unele dintre ele sunt cauzele altora, iar primatul impresiilor este un argument la fel de convingător că impresiile noastre sunt cauzele ideilor noastre și nu invers De aici, de aici provine primul principiu al științei "naturii umane", care într-o formă sintetizată se citește astfel: "Toate ideile simple provin, direct sau indirect, din impresiile care le corespund" Acest principiu, potrivit lui Hume, înlătură de la bază problema ideilor înnăscute, care a provocat Dezvoltarea empirismului atât de multe dispute în trecut; ideile pot veni la noi numai după ce au primit impresii, deci acestea din urmă - și numai ele - sunt sursa primară Totuși, trebuie reținută o altă distincție importantă: există impresii simple (de exemplu, roșu, căldură etc ) și impresii complexe (de exemplu, impresia unui măr) Impresiile simple ne vin direct ca atare; ideile complexe, dimpotrivă, pot fi copii ale unor impresii simple, dar pot fi și rezultatul a numeroase combinații, care se formează în intelectul nostru în diverse moduri Într-adevăr, pe lângă facultatea de memorie, care reproduce ideile, mai deținem și facultatea de imaginație, care are proprietatea de a prezenta și aranja reprezentările în moduri diferite După cum afirmă Hume, "aceasta este o consecință evidentă a împărțirii ideilor în unele simple și complexe: odată ce imaginația percepe diferența dintre idei, le poate împărți cu ușurință" și apoi crea o serie întreagă de combinații ulterioare Dar ideile simple tind să se combine între ele și să se acumuleze în mintea noastră, nu numai și nu atât după jocul liber al fanteziei, ci mai degrabă după un joc mai complex bazat pe anumite principii, care se dovedesc în orice moment și pretutindeni a se asemăna în felul lor sens Există o "forță" în relațiile dintre idei (amintește oarecum de forța gravitațională a lui Newton, care atrage corpurile fizice între ele, chiar dacă sunt de natură diferită), exprimată prin principiul asocierii, descris de Hume în pasajul citat care a devenit cu adevărat clasic: "Dacă ideile ar fi complet disparate, doar întâmplarea le-ar uni, aceleași idei simple nu s-ar putea combina în mod regulat în idei generale (cum se întâmplă de obicei), dacă între ele nu ar exista vreun principiu de legătură, vreo calitate de asociere , cu ajutorul căreia o idee atrage în mod natural o alta Acest principiu care leagă ideile nu trebuie privit ca o legătură indisolubilă, căci așa cum sa spus deja, nu există pentru imaginație Nici nu trebuie să tragem concluzia că, fără ajutorul acestui principiu, mintea nu poate uni două idei, căci nu există nimic mai liber decât această facultate Ar trebui să considerăm acest principiu doar ca o forță care acționează ușor, care predomină de obicei și este, printre altele, motivul pentru care diferitele limbi corespund atât de puternic una cu cealaltă: natura, așa cum ar fi, decretă David Hume oferă fiecărei limbi acele idei simple care sunt mai potrivite pentru a fi combinate în altele complexe Calitățile din care se naște această asociere și prin care mintea trece în acest fel de la o idee la alta, sunt trei, și anume, asemănarea, contiguitatea în timp sau spațiu, cauză și efect Trecem cu ușurință de la o idee la alta care îi este asemănătoare (de exemplu, un portret mă face să îmi amintesc de persoana înfățișată în el), sau de la o idee la alta, prezentată de obicei ca fiind legată de prima în timp sau spațiu ( de exemplu, ideea de sală de școală îmi oferă imediat idei despre săli de clasă învecinate, un coridor de școală sau întreaga clădire a școlii; ideea de a ridica ancorei dă naștere unei idei de plecare a unei nave; numărul de exemple poate să fie nesfârșit); ideea unei cauze provoacă imediat gândul la un efect și invers (ca, de exemplu, gândindu-mă la foc, mă gândesc inevitabil la fum sau căldură emisă și invers) Prin urmare, Hume concluzionează: "Așadar, acestea sunt principiile unirii și coeziunii ideilor noastre simple, principiile înlocuind în imaginație acea legătură indisolubilă care unește aceste idei în memorie Avem de-a face aici cu un fel de atracție, ale cărei efecte vor fi la fel de neobișnuite în lumea mentală ca și în lumea naturală și vor apărea în prima sub forme la fel de multe și variate ca și în cea din urmă Efectele acestei atracții sunt întotdeauna evidente, dar în ceea ce privește cauzele ei, acestea sunt în mare parte necunoscute și trebuie reduse la calitățile originale ale naturii umane Prin urmare, este clar cât de valoros este al doilea principiu al lui Hume, care este o consecință directă a primului, că pentru a testa și dovedi caracterul persuasiv al oricărei idei în discuție, este necesar să se indice impresia corespunzătoare acesteia În cazul ideilor simple, acest lucru nu provoacă nicio dificultate, deoarece nicio idee simplă nu ne poate veni dacă nu am primit mai întâi impresia corespunzătoare Spre deosebire de cele simple, ideile complexe dau naștere dificultăților din cauza diversității și eterogenității apariției lor Pe originea acestor idei se îndreaptă atenția filozofului Hume folosește distincția generală a ideilor dată de Locke, conform căreia acestea sunt împărțite în idei de substanțe, relații și idei generale (generalizări) Cu toate acestea, Hume merge mult mai departe decât Locke în analiza și critica sa față de aceste grupuri de reprezentări Negarea conceptelor generale și nominalismul lui Hume Pentru a înțelege pe deplin punctul de vedere al lui Hume, ar trebui să ne amintim doctrina lui despre concepte abstracte sau generale El acceptă teza lui Berkeley: "Toate ideile generale nu sunt altceva decât idei particulare atașate unui anumit termen care le conferă un sens mai larg și reamintește, ocazional, alte [idei] individuale similare acestora" Dintre numeroasele argumente avansate de Hume în sprijinul tezei lui Berkeley, ar trebui evidențiate două de o importanță deosebită Intelectul uman, potrivit susținătorilor existenței conceptelor generale, este capabil să distingă mental chiar și ceea ce în realitate nu este separat Hume respinge vehement acest lucru: pentru el, se distinge doar ceea ce este separabil pentru simțuri În plus, întrucât fiecare reprezentare este o copie a unei impresii, iar o impresie nu poate fi decât particulară și, prin urmare, poate fi definită atât cantitativ, cât și calitativ, și reprezentările (deoarece pot fi doar copii ale impresiilor) trebuie definite în același mod cale Principiul lui Hume, conform căruia o idee diferă de o impresie numai prin gradul de intensitate și luminozitate, presupune în mod necesar afirmația că fiecare idee este doar o "imagine", o "reflecție" și, ca atare, individuală și particulară se folosește o idee "particulară" ca una "generală" și cum face posibilă simpla asociere a unui cuvânt? Semnificația răspunsului lui Hume este următorul: printre ideile care apar treptat despre lucruri, începem să observăm o anumită asemănare (de exemplu, între oameni de rase diferite și tipuri diferite), care ne permite să dăm acestor concepte același nume, lăsând deoparte posibilul diferențe calitative și cantitative, precum și diferențe de grad de concepte Astfel dobândim un "obicei" prin care, auzind un nume, nume sau cuvânt, reînvie în memorie unul dintre conceptele particulare desemnate de noi prin acest nume sau cuvânt dat (de exemplu, când aud cuvântul "om" , îmi imaginez un singur om), "dar din moment ce același cuvânt, după presupunerea noastră, este adesea aplicat altor obiecte singulare, în multe privințe din David Hume eu personal din acea idee care este dată direct minții noastre și, din moment ce acest cuvânt nu poate reînvia ideile tuturor acestor obiecte unice, atinge doar sufletul și reînvie obiceiul pe care l-am dobândit luând în considerare aceste idei Acestea din urmă nu sunt reale, nu factuale, ci doar în posibilitatea dată minții Nu le desenăm clar în imaginația noastră, dar îi ținem gata să cerceteze oricare dintre ele Ce este nou în acest concept nominalist în comparație cu vederile tradiționale și, în special, în comparație cu conceptul lui Berkeley? După cum au subliniat mulți savanți, aceasta este o condamnare a principiului obișnuinței, deja menționat de Hume în legătură cu principiul asocierii reprezentărilor, care se va transforma ulterior într-unul dintre pilaștrii noului empirism În acest fapt, Hume recunoaște "una dintre cele mai uimitoare trăsături", la fel cum Hobbes a recunoscut "cel mai uimitor" fapt că un corp poate purta ideea altor corpuri De fapt, dificultatea este clar vizibilă: ceea ce este caracterizat drept "neobișnuit" este ceea ce cadrul rigid al empirismului nu permite să explice complet Nominalismul acelei epoci atinge punctul culminant, dar, în același timp, limitele posibilităților sale: perfecțiunea abstracției se reduce la completitudine atinsă prin "obișnuință" Hume însuși pune problema astfel: "Cuvântul evocă o singură idee împreună cu un anumit obicei, iar acest obicei evocă orice altă idee unică de care avem nevoie Dar de vreme ce în majoritatea cazurilor este imposibil să reproducem toate ideile cărora le poate fi atașat un nume, abreviam această lucrare prin intermediul unui sondaj parțial, iar această abreviere introduce doar un mic inconvenient raționamentului nostru Una dintre trăsăturile cele mai surprinzătoare ale faptului luat în considerare este împrejurarea că, de îndată ce mintea produce o singură idee care să servească drept subiect al judecății noastre, obiceiul care o însoțește, trezit de un nume general sau abstract, ne îndeamnă ușor la o altă idee unică, dacă judecata noastră nu este de acord cu aceasta din urmă Deci, dacă, după ce am menționat cuvântul triunghi, formăm ideea corespunzătoare a unui triunghi echilateral separat și apoi începem să afirmăm că cele trei unghiuri ale triunghiului sunt egale între ele, atunci alte idei individuale ale unui triunghi isoscel și scalen , Dezvoltarea empirismului pe care l-am desconsiderat la început, va apărea imediat în fața noastră și ne va face să vedem falsitatea acestei propoziții, deși este adevărată în raport cu ideea pe care am creat-o Dacă mintea nu sugerează întotdeauna, atunci când este necesar, astfel de idei, atunci aceasta se datorează unei anumite imperfecțiuni a abilităților sale, o imperfecțiune care este adesea sursa judecăților false și a sofismului Dar acest lucru se întâmplă în principal cu idei obscure și complexe În alte cazuri, obiceiul este mai perfect și rareori trebuie să cădem în astfel de greșeli Relații dintre idei și "fapte" Hume împarte obiectele prezente în mintea umană (impresii și idei) în două feluri, pe care filozoful le numește rapoarte ideale și "fapte" Rapoartele ideale simple fixează judecăți care se limitează la idei și nu țin cont de faptele existenței reale sau potențiale Acestea sunt judecăți pe care Kant le va numi judecăți analitice a priori Aritmetica, algebra și geometria sunt compuse din relații ideale pure După stabilirea semnificațiilor numerelor, de exemplu, prin simplă analiză rațională (și deci pe baza unor relații pure de idei), deducem că trei ori cinci este egal cu jumătate din treizeci; în acelaşi fel tragem o concluzie din toate celelalte judecăţi de acest fel Dacă este stabilită sarcina definirii unui triunghi, în mod similar, folosind o analiză rațională simplă, stabilim conexiuni și aflăm că "pătratul ipotenuzei este egal cu suma pătratelor ambelor catete" În Inquiries Concerning the Human Mind, Hume scrie: "Judecățile de acest fel pot fi descoperite doar prin gândire, oriunde în univers Chiar dacă nici un singur cerc sau triunghi nu a existat vreodată în natură, adevărurile dovedite de Euclid și-ar păstra pentru totdeauna certitudinea și dovezile În acest caz, vorbim despre judecăți pe care le derivăm în principal pe baza principiului necontradicției Este ilogic, de exemplu, să spunem că trei ori cinci nu este egal cu jumătate din treizeci, deoarece sensul modern al numerelor a fost deja stabilit; la fel ar fi o contradicţie să infirmăm validitatea David Hume teoreme de triunghi, deoarece definiția unui triunghi fusese deja dată de Euclid "Faptele care alcătuiesc al doilea tip de obiecte ale minții umane sunt verificate într-un mod diferit Opusul oricărui fapt este întotdeauna posibil, deoarece nu poate conține niciodată contradicții și este întotdeauna reprezentat de spiritul nostru la fel de ușor și clar de parcă ar corespunde pe deplin realității " Să cităm explicațiile deosebit de elocvente ale lui Hume cu exemple picturale: "Propoziția potrivit căreia soarele nu va răsări mâine este la fel de clară și conține tot atât de puține contradicții ca și afirmația că soarele va răsări, așa că am încerca în zadar să-i dovedim în mod demonstrativ falsitatea ; altfel judecata negativă ar conţine o contradicţie şi nu ar putea fi reprezentată clar de spiritul nostru Într-un cuvânt, judecăți precum "soarele va răsări mâine" nu implică o necesitate logică, adică nu poartă imposibilitatea negației lor, așa cum se întâmplă în judecățile care exprimă relații între idei (ca în exemplul de mai sus) Aceste tipuri de judecăți sunt pe care Kant le va numi judecăți sintetice a posteriori Aceasta ridică problema investigării naturii dovezilor inerente raționamentului referitoare la "fapte" atunci când acestea nu sunt percepute direct de simțuri (de exemplu, când prevăd că soarele va răsări mâine, sau când, văzând fumul, concluzionez că focul sau focul din apropiere arde) Răspunsul lui Hume este următorul: "Toate concluziile despre fapte par să se bazeze pe relația dintre cauză și efect Doar prin această atitudine depășim dovezile memoriei și sentimentelor noastre Toate relațiile stabilite de experiență sunt reduse la cauzalitate Această problemă trebuie reținută bine, nu numai pentru că este fundamentală pentru înțelegerea lui Hume, ci și pentru a înțelege formarea filozofiei lui Kant, deși filozofii au ajuns la soluții diferite în problema semnificației și valorii relațiilor cauzale Critica conceptului de cauzalitate Cauza și efectul diferă unul de celălalt ca concepte în sensul că nicio analiză, chiar și cea mai scrupuloasă analiză a conceptului de cauză, nu poate ajuta la determinarea efectului a priori: diferit de cauză, deci nu poate fi dedusă din aceasta în niciun fel Dacă lovesc o minge de biliard de alta, spun că prima a făcut-o să se miște pe a doua; totuși, mișcarea celei de-a doua mingi de biliard este un fapt complet diferit de mișcarea primei, neinclusă a priori în prima Să presupunem că am ajuns pe neașteptate: în acest caz, când vedem o minge de biliard, nu putem ști a priori că, dacă este împinsă, va determina cealaltă bilă să se miște prin acțiunea sa Același lucru se poate spune despre toate astfel de cazuri Hume dă exemplul lui Adam, care nu a putut, văzând apa pentru prima dată, să concluzioneze a priori că este posibil să se înece în ea Relația dintre cauză și efect nu poate fi dedusă nici intuitiv, nici prin demonstrație logică În faptul că într-un caz individual un fenomen precede altul, nu există nicio bază pentru concluzia necesară că fenomenul antecedent este cauza, iar cel ulterior este efectul său Dacă acesta este cazul, atunci trebuie spus că baza tuturor concluziilor noastre referitoare la relațiile dintre cauză și efect este experiența Dar acest răspuns atrage imediat o nouă întrebare, și mai dificilă: pe ce se bazează chiar concluziile pe care le trag din experiență? Știu din experiență că pâinea pe care o mănânc mă satură mereu; dar pe ce bază trag concluzia că mă va mulțumi și pe viitor? Din faptul că am experimentat repetarea frecventă a anumitor lucruri asociate invariabil cu altele ca "acțiune", concluzionez că alte astfel de lucruri trebuie să fie însoțite de acțiuni similare Nici cea mai frecventă repetare a acestei succesiuni de fenomene unul după altul nu dă cunoașterea puterii ascunse prin care un obiect provoacă altul De ce fac aceste concluzii și, în plus, le consider necesare? David Hume Pentru a rezolva problema, vom reconsidera termenii Există două elemente esențiale într-o relație cauzală: contiguitatea și secvența; și comunicarea necesară Adiacența și consistența sunt cunoscute din experiență; spre deosebire de acestea, legătura necesară nu este verificată prin experiență (în sensul că nu este o impresie), ci se deduce tocmai ca concluzie Hume explică că deducem pentru că am experimentat o relație constantă, iar oamenii au tendința de a deduce din acțiunile trecute ale obiectelor cunoscute și de a extrapola la acțiuni similare ale acelor obiecte în viitor Este un obicei de a stabili un tipar regulat de contiguitate și succesiune, astfel încât să pară firesc, cunoscând "cauza", să ne așteptăm la "efect" Principiul pe baza căruia din succesiunea simplă hoc post hoc (apoi după aceasta) deducem legătura necesară hoc propter hoc (atunci din această cauză) este un obicei sau un obicei Hume a scris: "Acest principiu este un obicei sau un obicei, pentru că de fiecare dată când repetarea oricărei fapte sau acțiuni dă naștere unei tendințe de a relua aceeași faptă sau acțiune fără influența vreunui raționament sau proces de gândire, spunem întotdeauna că această înclinație este acţiunea obişnuinţei Folosind acest cuvânt, nu pretindem că indicăm cauza finală a acestei înclinații; notăm doar un principiu binecunoscut al naturii umane, recunoscut de toți și bine cunoscut tuturor prin acțiunile sale S-ar putea să nu ne putem duce investigațiile mai departe, sau chiar să pretindem că indicăm cauza acestei cauze, dar trebuie să ne mulțumim cu obișnuința, ultimul principiu al tuturor concluziilor noastre din experiență, pe care nu putem decât să îl indicăm Hume concluzionează adăugând că obiceiul este cel care ne permite să pornim din experiență, pentru că este fundamentul final al tuturor concluziilor noastre despre viitor Un alt punct important Oricât de puternică este forța obișnuinței, ea nu poate transforma așteptările noastre subiective față de o anumită ordine sau succesiune de evenimente în siguranța incontestabilă a cunoașterii autentice Sursa încrederii nu este cunoașterea teoretică, ci "credința" (credința, nu credința - credința în sens religios), singura care deosebește judecățile noastre de ficțiune și imaginație Credința este cea care ajută la stabilirea "legăturii necesare" și ne insuflă convingerea că Dezvoltarea empirismului ceea ce numim "cauză" trebuie să fie urmat de ceea ce numim "efect" (și invers) Deci, potrivit lui Hume, cheia rezolvării problemei este în "credință", care este un sentiment Prin urmare, baza cauzalității din rațional-ontologic devine emoțional-irațional, adică este transferată din sfera obiectivului în zona subiectivului Unul dintre cele mai cunoscute citate din Studiul minții umane explică această decizie: "Ce concluzie putem trage din toate acestea? Foarte simplu, deși, să fiu sincer, foarte diferit de teoriile filozofice obișnuite Orice credință în fapte sau existență reală se bazează numai pe o anumită memorie sau percepție și pe asocierea ei obișnuită cu un alt obiect Sau, cu alte cuvinte, dacă observăm că în multe cazuri două serii de obiecte - focul și căldura, zăpada și frigul - au fost întotdeauna legate între ele, iar dacă focul sau zăpada sunt din nou percepute de simțuri, spiritul nostru, prin forța obișnuinței, așteaptă căldură sau frig și crede că una sau alta dintre aceste calități există cu adevărat și se va manifesta dacă ne apropiem de obiect O astfel de credință este un rezultat necesar, care apare de îndată ce spiritul este pus în condițiile indicate În astfel de împrejurări, această operațiune a spiritului nostru este la fel de inevitabilă ca și testul pasiunii - dragostea când ni se face bine, sau ura când suntem insultați Toate aceste operații [ale spiritului] sunt un fel de instincte naturale care nu pot fi nici cauzate, nici împiedicate prin raționament sau [în general] prin vreun proces de gândire sau rațiune Acest "instinct natural, natural" se va dovedi a fi ultimul mal al empirismului humean Critica substanței materiale și spirituale Hume supune conceptul clasic de substanță unei critici similare, atât în raport cu obiectele corporale, cât și în raport cu subiectul spiritual Potrivit lui Hume, tot ceea ce percepem în realitate este întruchipat într-o serie de impresii și idei Datorită constanței, cu David Hume Căruia ni le apar aceste mănunchiuri de percepții, inventăm un principiu care constituie baza legăturii dintre percepții De exemplu, credem că mănunchiul de percepții pe care îl numim măr se bazează pe principiul conexiunii, care asigură coeziunea impresiilor și rămânerea lor constantă împreună Dar acest principiu nu este o impresie, ci doar modul nostru de a inventa lucruri despre care credem că există în afara noastră Și ceea ce nu poate fi readus la o impresie, după cum știți, este lipsit de persuasivitate obiectivă Așa se face că Hume, în Tratat, critică distincția tradițională dintre substanțe și fenomene și, de asemenea, adaptează mecanismul psihologic la scopurile distincției în sine, folosind cu pricepere o schemă prin care încearcă să explice principiul cauzalității: "Nu putem ci consideră culorile, sunetele, gusturile, figura și alte calități ale corpurilor ca pe ceva care nu are o existență separată, ci necesită un substrat căruia îi aparțin și care să le servească drept suport și suport Și într-adevăr, întrucât nu observăm niciodată o singură calitate tangibilă la care, din motivele de mai sus, nu i-am adăuga o substanță, același obicei ne face să concluzionam că fiecare calitate depinde de o anumită substanță Obișnuința de a imagina această dependență produce același efect pe care l-ar produce obiceiul de a o observa Hume îndreaptă o critică similară împotriva existenței substanței spirituale, în special împotriva conceptului de "eu" în sensul unei realități care are existență continuă și conștiință de sine și este, de asemenea, simplă și identică cu ea însăși Cu această ocazie Hume scrie: "Din păcate, toate aceste afirmații pozitive se opun chiar experienței care este dată ca dovadă a lor și nu avem o idee despre sine, care ar fi obținută prin cele de mai sus mod explicat Căci din ce impresie ar putea veni această idee? Este imposibil să răspundem la această întrebare fără a cădea în contradicții și absurdități evidente și, totuși, aceasta este o întrebare care trebuie rezolvată dacă dorim ca ideea de "eu" să fie considerată clară și de înțeles O singură impresie trebuie să dea naștere oricărei idei reale Dar "eu" sau persoana nu este o singură impresie, ci aceea la care se presupune că se referă multe dintre impresiile sau ideile noastre Dacă se generează ideea "Eului" nostru Dezvoltarea empirismului oarecare impresie, atunci trebuie să rămână neschimbat identică pe tot parcursul vieții noastre, deoarece "eu" nostru ar trebui să rămână așa Dar nu există o astfel de impresie care să fie permanentă și neschimbătoare Suferința și plăcerea, tristețea și bucuria, pasiunile și senzațiile se înlocuiesc și nu există niciodată toate în același timp Așadar, ideea "eu-ului" nostru nu poate proveni din acestea sau din alte impresii și, prin urmare, nu există deloc o astfel de idee Hume trage concluzii ascuțite atât despre substanțele spirituale, cât și despre obiecte Deoarece obiectele sunt colecții de impresii, noi nu suntem în mod similar decât încurcături de impresii și idei Iată celebrul pasaj din Tratat, în care Hume își exprimă punctul de vedere asupra acestei probleme: "Dar, lăsând deoparte metafizicii de acest fel, mă îndrăznesc să afirm despre alți oameni că ei nu sunt decât un mănunchi sau mănunchi (mănunchi sau mănunchi) colecție) de percepții variate, urmându-se cu o rapiditate de neînțeles și fiind în flux constant, în continuă mișcare Ochii noștri nu se pot întoarce în orbite fără a ne schimba percepțiile Gândul nostru este chiar mai schimbător decât vederea și toate celelalte simțuri și facultăți ale noastre contribuie cu partea lor la aceste schimbări și nu există putere sufletească care să rămână invariabil identică, cu excepția unui moment Spiritul este ceva asemănător unui teatru în care diverse percepții apar una după alta; trec, revin, dispar și se amestecă între ele în poziții și combinații infinit variate Strict vorbind, nu există simplitate în spirit la un moment dat și nici o identitate în momente diferite, oricât de mare ar fi înclinația noastră naturală de a ne imagina o asemenea simplitate și o identitate similară Comparația cu teatrul nu trebuie să ne inducă în eroare: spiritul este format doar din percepții care se succed una după alta și nu avem nici cea mai mică idee despre locul în care sunt jucate aceste scene și despre materialul din care este făcut acest teatru La ce concluzie trebuie să ajungem acum? Dacă obiectul este doar un mănunchi de impresii și chiar și "eu" este, de asemenea, un mănunchi de impresii, atunci cum se pot distinge unul de celălalt? Cum se poate vorbi de "obiecte" și "subiecte"? David Hume Acum răspunsul lui Hume este evident: ) existența lucrurilor din afara noastră nu este un obiect al cunoașterii, ci al credinței și, în mod similar, ) identitatea lui "eu" este tot un obiect al "credinței" Filosofia învață că orice impresie este o percepție și, prin urmare, este subiectivă Într-adevăr, este imposibil de concluzionat dintr-o impresie că există un obiect care este cauza impresiei în sine, deoarece principiul cauzalității nu are persuasivitate teoretică, așa cum am menționat deja mai sus Credința noastră în existența continuă și independentă a obiectelor este produsul imaginației, care, obișnuită cu o anumită ordine de idei, continuă spontan ordinea obișnuită În special, întrucât o anumită omogenitate și coerență se remarcă în impresiile noastre, imaginația este înclinată să considere o astfel de coerență și uniformitate ca fiind universale și complete, presupunând că existența corpurilor poate fi "cauza" De exemplu, imi ies din camera si din aceasta cauza nu mai primesc toate acele impresii care imi formeaza camera; după un timp revin și am aceleași impresii, sau oricum sunt parțial percepții asemănătoare celor vechi și parțial diferite de ele, dar legate de ele (de exemplu, văd că s-a întunecat de când s-a făcut seara) vino; observ că focul din șemineu aproape s-a stins, căci lemnele de foc se arseseră complet) Și totuși imaginația umple golul, golul lăsat de absența mea, presupunând că aceste percepții succesive corespund existenței reale și separate a obiectelor care alcătuiesc camera mea Dar nu numai asta: activitatea memoriei se alătură și lucrării imaginației, care dă viață și strălucire impresiilor intermitente împrăștiate (datorită plecării mele și revenirii ulterioare în cameră), iar vioicitatea și strălucirea, la rândul lor, dau naștere la credinţa în existenţa unor impresii externe corespunzătoare elementelor Aceasta înseamnă că această credință instinctivă de origine ilogică și aproape biologică ne salvează de îndoiala sceptică La fel, asemănător reconstrucției obiectelor exterioare, cu ajutorul imaginației și memoriei, "Eul" este reconstruit în toată integritatea și esența sa Ca urmare, existența "Eului", înțeles ca substanță la care se referă toate percepțiile, se dovedește, de asemenea, a fi nimic altceva decât un obiect de credință Dezvoltarea empirismului Trebuie subliniat că pentru Hume, "eu" devine obiectul conștientizării directe a unui plan non-teoretic și nerațional Teoria afectelor și negarea libertății și rațiunii practice Afectele (pasiunile) sunt ceva inerent "naturii umane"; sunt independente de minte și nu sunt supuse încercărilor acesteia de a le înfrâna Sunt "impresii" din alte percepții Hume le împarte în directe și indirecte Directe sunt cele care depind direct de plăcere și durere, cum ar fi dorința, antipatia, tristețea, bucuria, speranța, frica, disperarea, calmul Cele indirecte includ, de exemplu, mândria, smerenia, ambiția, vanitatea, dragostea, ura, compasiunea, răutatea, generozitatea (generozitatea) și alte pasiuni care provin din cele enumerate în primul paragraf Hume a vorbit pe larg asupra afectelor de mai sus, dar în expunerea lui verbosă, următoarele par a fi importante: el afirmă că afectele se referă la Sine, "și persoana în a cărei acțiuni fiecare dintre noi este implicit sigur"; iar despre mândrie, Hume notează imediat că "această emoție, natura a dat o anumită idee - conceptul de "eu" (!), care se manifestă în mod constant" Hume caută să restabilească conștientizarea și conceptul de "eu" pe o bază emoțională Voința însăși, la o examinare mai atentă, se reduce din nou la afecte sau, în orice caz, este ceva foarte aproape de o impresie care izvorăște din plăcere și din durere, la fel ca și afectele Cu toate acestea, se pare că filosoful nu este destul de sigur asupra acestui punct, după cum demonstrează următorul citat: "Dintre toate efectele imediate ale durerii și ale plăcerii, cea mai remarcabilă este voința; și deși nu este propriu-zis unul dintre afecte, dar din moment ce o înțelegere deplină a naturii și proprietăților sale este necesară pentru explicarea lor, îl vom face subiect de studiu aici Vă rugăm să rețineți că prin voință nu mă refer la nimic altceva decât acea impresie interioară pe care o trăim David Hume și suntem conștienți atunci când dăm naștere în mod conștient unei noi mișcări a corpului nostru sau unei noi percepții a spiritului nostru Această impresie, ca și cele precedente - mândrie și umilință, iubire și ură, nu poate fi definită Este destul de evident că o poziție atât de ambiguă (voința este un afect și în același timp nu este un afect) s-a reflectat imediat în conceptul de libertate, pe care Hume a ajuns în cele din urmă să-l nege Pentru el, "libertatea de a alege" este antiteza necesității, cu alte cuvinte, șansa Ceea ce se numește de obicei "libertate", potrivit lui Hume, poate fi doar o simplă spontaneitate, cu alte cuvinte, absența constrângerii externe În realizarea acțiunilor noastre, suntem determinați atât de motive interne, cât și externe: suntem întotdeauna hotărâți Dar cel mai caracteristic moment al filozofiei etice a lui Hume este teza conform căreia "raţiunea nu poate rezista niciodată pasiunii în controlul voinţei" Aceasta înseamnă că jocul pasiunilor câștigă și, în consecință, negarea caracterului practic al minții, deoarece mintea nu poate controla voința și o poate determina Cu privire la acest punct, o explicație completă este dată în următorul citat: "Din moment ce rațiunea prin ea însăși nu poate provoca nicio acțiune sau da naștere la voință, concluzionez de aici că această facultate a noastră este la fel de neputincioasă să împiedice voința sau să conteste dominarea oricărui afect, vreo emoție Acest corolar este necesar Rațiunea ar putea exercita această ultimă acțiune, adică să prevină dorința, dându-ne un impuls într-o direcție opusă afectului nostru; dar un astfel de impuls ar fi capabil să trezească voinţa şi să acţioneze de la sine Nimic nu poate contracara impulsul pasiunii sau să-l slăbească, cu excepția impulsului opus Dar dacă un astfel de impuls opus provine întotdeauna din minte, atunci această ultimă facultate trebuie să aibă o influență inițială asupra voinței și să fie capabilă atât să provoace orice act al voinței, cât și să-l împiedice Dar dacă mintea nu are o influență atât de originală, atunci nu poate să ne țină pentru o clipă spiritul în nehotărâre Astfel, se dovedește că principiul care ne contracarează afectul nu poate fi rațiunea și este numit în mod greșit așa Ne exprimăm inexact și nefilosofic atunci când vorbim despre luptă Dezvoltarea empirismului afectează cu rațiune; raţiunea este şi ar trebui să fie doar sclavul patimilor şi nu poate pretinde nicio altă funcţie decât slujirea şi ascultarea faţă de ele Acest punct de vedere este diametral opus celui prezentat de Kant în Critica rațiunii practice Baza nerațională a moralității Morala a fost problema care l-a interesat cel mai mult pe Hume încă de la începutul formării sale spirituale Acest aspect este atât de important încât mulți cercetători consideră că sensul exact al întregului sistem filosofic al lui Hume nu poate fi dezvăluit pe deplin fără luarea în considerare și interpretarea lui în lumina interesului pentru problemele morale Chiar la începutul celei de-a treia cărți a Tratatului, Hume scrie: "Moralitatea este subiectul care ne interesează mai mult decât pe oricine altcineva Ne imaginăm că fiecare decizie a noastră în această chestiune are o influență asupra soartei societății și este evident că acest interes ar trebui să dea speculațiilor noastre mai multă realitate și semnificație decât este cazul când subiectul ne este extrem de indiferent Credem că tot ceea ce ne afectează nu poate fi o himeră și, din moment ce afectele noastre în discuția despre moralitate tind într-o parte sau alta, în mod firesc credem că această problemă se află în limitele înțelegerii umane, de care avem tendința să ne îndoim oarecum în relație la alte probleme conexe Dacă nu ar fi acest avantaj, nu aș fi îndrăznit niciodată să public al treilea volum al unei opere filosofice atât de abstracte, de altfel, într-o epocă în care majoritatea oamenilor păreau să fie de acord să transforme lectura în divertisment și să abandoneze tot ceea ce necesită un grad semnificativ de atenție pentru a înțelege " Deci, care este baza moralității? După cum am văzut deja, Hume neagă capacitatea rațiunii ca atare de a acționa în baza voinței, cu alte cuvinte, el neagă că rațiunea poate sta la baza vieții morale De aici rezultă că moralitatea este generată nu de rațiune, ci de altceva Într-adevăr, potrivit lui Hume, moralitatea excită afectează și stimulează acțiuni, sau împiedică săvârșirea de acțiuni și fapte, adică are asemenea capacități pe care (din motivele expuse mai sus) mintea nu le are Prin urmare, concluzionează Hume, "nu poate fi așa David Hume între bine și rău rațiunea stabilită, deoarece această diferență are o influență notabilă asupra acțiunilor noastre, de care rațiunea nu este absolut capabilă Cel mai mult pe care mintea poate face este să se pună în slujba afectelor și să coopereze cu acestea, stimulându-le și ghidându-le Acum este clar cum va rezolva Hume problema de mai sus: baza moralității este sentimentul Iată o afirmație care ilustrează șirul de gândire al filosofului: "Simțim mai degrabă moralitatea decât să o judecăm, deși un astfel de sentiment sau sentiment este de obicei atât de vag și de evaziv încât suntem înclinați să-l confundăm cu ideea, în conformitate cu obiceiul nostru constant de a considerând toate acele [lucruri] la fel, care sunt foarte asemănătoare Deci, care este baza moralității? Este un sentiment special de plăcere și durere Virtutea provoacă un tip special de plăcere, la fel cum viciul provoacă un tip special de durere, așa că dacă putem înțelege plăcerea și durerea, putem explica viciul și virtutea " A fi conștient de virtute nu este altceva decât să simți o plăcere deosebită atunci când te gândești la orice personaj Lauda sau admirația noastră constă în sentimentul însuși Nu mergem mai departe și nu cerem niciun motiv de satisfacție Nu tragem concluzia că cineva are caracter virtuos din faptul că ne place de el, dar atunci când simțim că ne place de el într-un mod special, simțim de fapt că este virtuos Este același lucru aici ca în toate judecățile noastre despre diferite tipuri de frumusețe, gusturi și senzații Aprobarea noastră constă deja în plăcerea imediată pe care ne-o oferă " Am menționat deja că plăcerea morală (sau durerea) este deosebită Se dezvoltă într-un mod cu totul diferit de alte tipuri de plăcere La urma urmei, prin cuvântul "plăcere" înțelegem o mulțime de senzații care sunt complet diferite unele de altele: de exemplu, a bea un pahar de vin bun este o plăcere de natură pur hedonistă, iar un alt tip, complet opus - plăcerea experimentat atunci când asculti o compoziție muzicală bună - este o plăcere estetică Înțelegem imediat diferența dintre aceste tipuri de plăcere, nu există riscul să găsim vinul armonios, iar o piesă muzicală delicioasă La fel, Dezvoltarea empirismului întâlnind virtutea unei persoane, simțim o plăcere deosebită care ne îndeamnă să-l lăudăm pe această persoană (la fel ca atunci când întâlnim un viciu, trăim un sentiment neplăcut, neplăcere care ne face să dăm vina pe purtătorul ei) Hume explică că în astfel de cazuri vorbim de un tip dezinteresat de plăcere (sau durere) În aceasta constă o trăsătură distinctivă deosebită, originalitatea sentimentului moral: condiția de a fi "dezinteresat" Ca să citez propria expunere a conceptului lui Hume: "Prezența calităților bune în dușmanul nostru este dăunătoare pentru noi, dar totuși ele ne pot impune respectul sau respectul Doar atunci când un personaj este considerat fără a ține cont de interesul nostru personal, dă naștere la o astfel de senzație sau sentiment în noi, pe baza căruia îl numim moral bun sau rău Este adevărat că aceste două sentimente - sentimentul interesului nostru personal și sentimentul moral - se pot amesteca cu ușurință și se pot trece firesc unul în celălalt Rareori se întâmplă să nu recunoaștem dușmanul nostru ca fiind rău și să putem distinge între acțiunile sale care sunt contrare intereselor noastre și depravarea sau josnicia reală Dar acest lucru nu împiedică sentimentele în sine să rămână diferite, iar un om de caracter, un om de rațiune, se poate proteja de astfel de iluzii Vocea muzicală ne oferă în mod firesc un tip aparte de plăcere, este adesea dificil să admitem că vocea inamicului este plăcută sau să o recunoaștem ca muzicală Dar o persoană care are auz și, în plus, știe să se controleze, este capabilă să distingă aceste sentimente și să laude ceea ce merită laudă În plus, pentru Hume, sentimentul de simpatie are o mare semnificație morală Evaluând acest sentiment, filosoful nu este de acord cu punctul de vedere pesimist al lui Hobbes: "Cea mai remarcabilă dintre toate calitățile naturii umane, atât în sine, cât și în toate consecințele ei, este tendința noastră inerentă de a simpatiza cu ceilalți oameni și de a percepe prin comunicare înclinațiile și sentimentele lor, de parcă nu s-ar deosebi de ale noastre, chiar dacă ar fi chiar opuse celor din urmă Acest lucru se vede nu numai la copii, care acceptă involuntar orice părere care le este prezentată, ci și la oamenii de cea mai mare prudență și inteligență; și le poate fi foarte greu să-și urmeze propria rațiune și a lor David Yum înclinaţii contrare opiniilor prietenilor şi interlocutorilor zilnici Acestui principiu trebuie să atribuim acea mare uniformitate care poate fi văzută în temperamentul și modul de gândire al oamenilor care aparțin aceleiași națiuni; și este mult mai probabil ca această asemănare să se bazeze pe simpatie decât pe influența solului și a climei: căci acestea din urmă rămân mereu neschimbate și totuși nu pot păstra caracterul unei națiuni fără schimbare nici măcar pentru un secol O persoană bună cade instantaneu sub starea de spirit a societății din jur și chiar și cei mai mândri și mai posomorâți oameni sunt oarecum influențați de compatrioții și cunoștințele lor Expresia veselă a feței îmi infectează sufletul cu prietenia și seninătatea ei palpabile; furios sau trist - imediat mă deznădăjduiește Toate afectele precum ura, răutatea, respectul, dragostea, curajul, veselia și melancolia, le experimentez mai mult datorită simpatiei decât datorită propriului temperament și dispoziție În ancheta sa asupra principiilor moralei, Hume recurge chiar la principiile utilitarismului pentru a explica problemele eticii, explică: "utilitatea" ne provoacă aprobarea Cu toate acestea, beneficiul la care se face referire în domeniul eticii nu este beneficiul sau beneficiul nostru privat, ci este un fenomen util care se extinde dincolo de interesele noastre private, "și pentru alții", adică întruchipează un beneficiu public care este "util pentru fericirea toate " Prin urmare, Hume deduce principiul: "Deci, dacă utilitatea este sursa sentimentului moral și dacă această utilitate nu este întotdeauna considerată în raport cu "eu" separat, atunci rezultă că, deoarece contribuie la fericirea societății, se recomandă aprobarea noastră imediată și cota noastră bună Acesta este principiul care joacă cel mai mare rol în originea moralității Religia și baza ei irațională De mic, Hume s-a distanțat de toate riturile religioase, iar atitudinea sa față de religie a fost indiferentă, transformându-se uneori în ostilitate Cu toate acestea, ca fapt de "natura umană", religia nu putea decât să devină obiectul cercetării sale Dezvoltarea empirismului În ciuda unor puncte de contact cu anumite idei de deism, poziția lui Hume nu era deistă și, în unele aspecte, chiar era puternic îndreptată împotriva deismului În primul rând, religia nu are o bază rațională Dovezile date de teologi pentru existența lui Dumnezeu sunt respinse de Hume Potrivit lui Hume, cel mai mult care poate fi permis este o analogie cu mintea universală (din moment ce deismul îl recunoaște pe Dumnezeu ca primă cauză și creator al lumii) - dacă vorbim despre structura universului Dar nimic util nu poate fi învățat din această analogie Religia nu are nici o bază morală Potrivit lui Hume, nu există o legătură adevărată între religie și etică Adevărata bază a eticii, așa cum am menționat mai sus, este sentimentul, nu religia În Istoria naturală a religiei, Hume scrie: "Ascultați oamenii care proclamă că nu există nimic mai solid și mai demn de încredere decât dogmele lor religioase Și apoi verificați cum trăiesc: vă va fi dificil să presupuneți că au avut chiar și cea mai mică credință în religie Religia se bazează pe instincte Ideea de Divin s-a născut din frica de moarte, din îngrijorare și din dorința de a-ți asigura o viață viitoare În termeni generali, Hume consideră că "primele idei religioase nu au luat naștere din contemplarea creațiilor naturii, ci din preocuparea față de speranțele și temerile care chinuiesc constant mintea umană" (aici influența ideilor lui Epicur și Lucretius) este evident) Hume nu poate fi considerat ateu în ceea ce privește aderarea la dogmă, dar poziția sa este extrem de ambiguă El dă o evaluare negativă a religiei, dar după aceea declară că un popor fără religie este puțin diferit de animale Următorul citat demonstrează destul de clar această ambiguitate a poziției lui Hume: "Nu există absurdități teologice atât de evidente care să nu fie uneori acceptate de oameni cu cea mai mare minte și dezvoltare Nu există reguli religioase atât de stricte care să nu fie respectate adesea de cei mai voluptuoși și mai licențioși oameni Ignoranța este mama evlaviei - această zicală a devenit un proverb și este confirmată de experiența universală [Dar] căutați un popor care nu are absolut nicio religie, dacă găsiți vreuna - asigurați-vă că se află la doar câțiva pași deasupra animalelor David Hume Degenerarea empirismului în rațiune sceptică Hume se considera un sceptic moderat Din punctul său de vedere, scepticismul moderat "poate aduce beneficii rasei umane" deoarece "ne limitează cercetarea doar la acele întrebări care sunt mai potrivite posibilităților limitate ale minții umane" La o examinare mai atentă, aceste posibilități se limitează (în domeniul științelor abstracte) la cunoașterea relațiilor dintre idei și, prin urmare, din motivele discutate mai sus, se mulțumesc cu cunoștințele matematice Toate celelalte studii se referă la date faptice care pot fi constatate, dar nu dovedite Într-adevăr, în toate aceste domenii, experiența, nu rațiunea, este stăpână Aceasta înseamnă că științele empirice se bazează pe experiență, morala se bazează pe sentimente, estetica pe gusturi, religia pe credință și revelație Prin urmare, în Inquiries Concerning the Human Mind, Hume concluzionează: "Dacă, după ce am constatat aceste principii, trecem să căutăm prin biblioteci, ce ravagii trebuie să facem în ele! Luați, de exemplu, o carte de teologie sau de metafizică școlară și întrebați: conține ea vreun raționament abstract despre cantitate sau număr? Nu Conține vreun raționament experiențial despre fapte și existență? Nu Așa că aruncați-l în foc, căci nu este nimic în el decât sofisme și iluzii Toate aceste concluzii sceptice pot fi reduse la o singură bază, și anume, la negarea statutului ontologic al principiului cauzalității Ar fi foarte ușor să arătăm cum, chiar în momentul în care Hume exclude acest principiu, el, fără măcar să-l observe, îl reintroduce pentru a-și putea continua expunerea Impresiile sunt "provocate" de obiecte, reprezentările sunt "provocate" de impresii, o asociere de reprezentări este "provocată" de un obicei care la rândul său este "provocat de o cauză" - pe scurt, exemplele sunt multe! Dacă ar fi să eliminăm de fapt principiul cauzalității, nu numai metafizica s-ar destrama, ci și întreaga filozofie teoretică și etică a lui Hume Dar vrem să acordăm atenție nu acestui aspect (deoarece acest lucru ne-ar conduce în zona de critică a sistemului humean), ci mai degrabă, Dezvoltarea empirismului pe abordarea generală care caracterizează gândirea filosofului: Hume pune în contrast mintea sceptică problematică cu instinctul și un element de ilogicitate asociat cu pasiunile și sentimentele Chiar și rațiunea filozofică în sine, nevoia de a studia care este o sarcină primordială, în anumite momente apare ca ceva ca un instinct, adică devine și ea goală Ca urmare, Hume are ultimul cuvânt pentru instinct, adică fenomenul irațional (cum am menționat la început) Cât de departe a mers empirismul humean față de empirismul lockean este perfect ilustrat de următoarele două afirmații cu adevărat simbolice Dacă, potrivit lui Locke, "rațiunea ar trebui să fie ultimul nostru judecător și călăuzitor în toate lucrurile", atunci Hume afirmă diametral opus: "Rațiunea este și trebuie să fie sclava patimilor și nu poate pretinde nicio altă poziție decât slujirea și ascultarea față de ele " Astfel, dus la extrema sa logică, empirismul se confruntă cu dificultăți insurmontabile (din cauza logicii sale interne): marea sarcină de a găsi noi căi și soluții care să prevină atât extremele iraționale, cât și cele sceptice, precum și extremele de genul opus asociate cu raționalismul sisteme filozofice, s-a îndrăgostit de Kant Dar înainte de a începe să studiem pe Kant, vom lua în considerare doi filosofi de direcție opusă, care nu se încadrează în schemele tipice timpurilor moderne și se abate de la tendințele care duc la Kant Înaintea timpului lor, ei au prezentat teorii care au depășit "noutatea" epocii lor; mai mult, trebuie să arătăm o imagine generală a culturii și filosofiei iluminismului, care a fost pregătită, în diferite grade, de lucrările filozofilor care au constituit până acum subiectul examinării noastre Ei au fost fondatorii și reprezentanții de seamă ai direcției filozofice, purtătorul de cuvânt al căreia, într-o mai mare măsură, a fost Kant Partea a șaptea PASCAL ȘI VICO: DOI GÂNDĂTORI ÎMPOTRIVA CURENTULUI NOULUI TIMP O boală naturală, dar totuși - să crezi că adevărul poate fi sesizat direct - împinge o persoană să nege tot ce este de neînțeles Blaise Pascal Din întunericul de nepătruns al secolelor, departe, această Lumină eternă a adevărului nestingherit curge că lumea civilă a fost creată nu de oricine, ci de oameni, că ei pot și trebuie să găsească începuturile începuturilor ei în interiorul minții umane în schimbare Giambattista Vico Capitolul cincisprezece LIBERTINISM GASSENDI: EMPIRISM SCEPTIC ȘI O APĂRARE A RELIGIEI IANSENISM ȘI PORT REGAL Libertinismul În primele decenii ale secolului al XVI-lea, în comunitatea științifică a luat naștere o mișcare de libertini, provocându-i pe predicatorii restaurării morale și religioase Sprijinul intelectual al libertinismului l-au fost regretații Montaigne și Charron, al căror scepticism a permis o gamă largă de fluctuații: de la nihilism obscen la aproape fideism, negare deschisă la moralitate dublă, de la ipocrizie la compromis Conceptul de libertin este asociat și astăzi cu imaginea unui libertin fără Dumnezeu Cu toate acestea, sensul său negativ este meritul adversarilor ideologici, iar în ceea ce privește sensul inițial, este mai degrabă un liber gânditor, un liber gânditor Liberi gânditori francezi (aceasta modă a venit în Franța din Italia) s-au văzut adesea ca moștenitori ai lui Epicur, filozofi ai naturii, sceptici Luptători împotriva "scolasticii", au exaltat știința cu spiritul ei critic, de aceea se încadrează perfect în epoca carteziană Totuși, ruptura de tradiție s-a accentuat când, alături de scolastică, au scăpat de morală și religie Spre deosebire de iluminatori, libertinii și-au păstrat libera gândire pentru ei înșiși, iar libertinismul a rămas, de fapt, un fenomen elitist pentru elită și de aceea deseori mirosea a ipocrizie Religia și morala nu sunt altceva decât convenții, dar nu pentru toată lumea, ei, aristocrații, nu au uitat de funcția socială a acestor prejudecăți ca motive de supunere față de monarh Este greu să vorbim de un nou concept filosofic, dar libertinii au înlocuit teismul cu deism, doctrină care admitea o Ființă Supremă, accesibilă minții umane, dar complet indiferentă față de faptele umane Referitor la deism, Pascal mai târziu Libertinismul se va spune că cel mai mic dintre cele două rele este mai bine - ateismul, cel puțin nu este fără certitudine Libertinismul erudit și libertinismul secular La originile acestei tendințe se află Savignen Cyrano, mai cunoscut sub numele de Cyrano de Bergerac ( - ) În scurta sa viață, a scris comedia Pedantul pedepsit ( ), tragedia Moartea Agripinei ( ), romanele filosofice Cealaltă lume sau Statele și Imperiile Lunii ( ), Statele și imperiile lui Soarele ( ) Universul, potrivit lui Cyrano, este un animal uriaș, ale cărui părți sunt animale mai mici, cele mai puțin vizibile dintre ele sunt atomii Citindu-i lucrările, ne amintim de Cardano și Campanella, Epicur și Lucretius Atomii veșnici sunt aranjați după desenele Providenței, sufletul este format din atomi și este muritor François La Mothe le Vailé ( - ) - autor al Dialogurilor în imitație a lui Horace Tiberius, plin de ecuanimitate epicureană și forță stoică În timpul serviciului său la Richelieu, Vaillé s-a arătat conformist, dar în anii săi de declin a simțit din nou o dorință de liber-gândire: "Pleșări" și "Monologurile sceptice" au devenit o apologie pentru pirronism și critica moralității false Principiile metodologiei istorice au fost formulate de Gabriel Naudet ( - ), care a practicat la Paris si Padova Ca medic al lui Mazarin, a adunat o bibliotecă de de volume Node i-a atacat pe magicieni, vrăjitoare, diavoli, vrăjitori și simpli care cred în toate acestea Criticitatea, scrie el, în legătură cu astfel de fantezii, din păcate, nu este la îndemâna tuturor, este nevoie de mult timp, obiceiul de a reflecta, capacitatea de a obține claritate și înțelegere a intențiilor ascunse ale protagonistului, capacitatea de a ține reflectorul gândirii până la apariția adevărului, care nu va fi niciodată slab și leneș, mințile încăpățânate și superficiale sunt pregătite; în sfârșit, este nevoie de autocenzura, la care mințile temperate și deloc obișnuite vin abia la vârsta adultă Libertinismul lui Cyrano, Vaillé, Naudet, genevanul Elie Diodati, Bardin, Chevalier de Mere (Antoine Gombeau, - ) este "libertinism laic" În urma italienilor Castiglione și Stefano Guazzo, aceștia s-au concentrat pe problemele decorului, felul în care un domn se poate distinge din mulțime Arta plăcerii, conform Măsurii, ar trebui să învețe o persoană seculară un gust rafinat, care nu este supus unei analize exacte, ci numai în el (și nu în Pierre Gassendi Aristotel) o minte talentată va găsi o măsură de sofisticare care este inaccesibilă tehnicii de analiză Cu esprit de finesse (spirit rafinat) va decola gândul neliniştit al lui Pascal Pierre Gassendi: empiric sceptic în apărarea religiei Controversa împotriva tradiției aristotelico-scolastice Gassendi este o figură tipică pentru cultura primei jumătăți a secolului al XVII-lea: critica renascentist a lui Aristotel, interes pentru istorie, natură în concretetatea ei fenomenală, experiența ca principiu unificator al cunoașterii, istoric intern și, prin urmare, progresiv și previzibil Un sistem de cunoaștere, eliberat de tot ce este străin, poate fi în sfârșit articulat în logica nominalismului empiric, a fizicii mecaniciste și a eticii voluptas (plăcerii) Pierre Gassendi ( - ) a fost canonic și apoi rector la Dijon, din până în profesor asistent de filozofie la Universitatea din Aix El s-a angajat să scrie șapte cărți de Exerciții paradoxale împotriva aristotelicilor (Exercitationes paradoxicae adversus Aristoteleos), dar numai prima dintre ele a fost publicată la Grenoble în Gassendi atacă aristotelismul ca pe un stâlp al bisericii și pe teologi, o pernă moale pentru capete leneși , un dinte reelok și iubitori intelectuali de carnaval Interesat de astronomie și mecanică, Gassendi a scris în apărarea lui Galileo mai multe tratate De motu impresso a motore translate ( - ), Deproportione qua gravia decidentia accelerantur ( și ) și altele El și-a exprimat încrederea că forma cunoașterii este valoroasă nu "esențe metafizice", ci descrieri ale fenomenelor bazate pe fapte Mult mai util, scrie el, este să studiezi istoria pietrelor, metalelor, plantelor, animalelor - incredibila diversitate a acestei lumi promite atât de multe descoperiri plăcute! Filosofia, îndepărtându-se de toate acestea, pornește pe calea erorilor care sunt inevitabile în practica sterilă a manipulării verbale Necunoscând adevărata metodă, scolasticii rătăcesc în întuneric, sunt ca nefericiții care au crescut în pădure, în fața naturii s-au simțit ca într-un oraș imens necunoscut Pierre Gassendi: empiric sceptic în apărarea religiei De ce nu cunoaștem esențe și de ce filosofia scolastică dăunează credinței Aristotelismul, din punctul de vedere al lui Gassendi, se bazează pe esențe a priori și cauze metafizice Și aici este principala greșeală: de fapt, orice cunoaștere vine din senzațiile noastre Fără dovezile lor, nicio judecată nu poate fi făcută Dacă mă întreabă, scrie Gassendi, dacă mierea este dulce, iar după ce o gust, răspund că îi cunosc gustul, atunci putem vorbi de știință Dar întrebarea dacă mierea este dulce în mod inerent nu poate avea niciun răspuns, pentru că, mărturisesc, nu cunosc cauzele ei necesare și nu știu dovezile de ce ar trebui să fie deloc Tradiția aristotelică sub condeiul lui Gassendi acționează ca o pseudoștiință, o coajă verbală și nimic mai mult Este imposibil să crești cunoștințele fără a le verifica constant cu experiența, dar fundamentul filosofiei tradiționale - autoritatea lui Aristotel - a devenit de mult un rudiment care împiedică pătrunderea unei noi experiențe Având încredere în autoritate, filozofii au uitat cum să aibă încredere în ei înșiși și în noile realități Desigur, fiecare este liber să filosofeze după cum îi convine cel mai bine, dar oare nesfârșitele dispute dintre nominaliști, tomiști și scoțiști poartă în sine măcar un grăunte de adevărată libertate a rațiunii? Scoțiștii, tomiștii și scolasticii în general, ca și condamnații, se tem perpetuă de un supraveghetor cu biciul; Gassendi compară aristotelismul cu o cușcă în interiorul căreia lâncezesc păsări zgomotoase, uitând de vremurile în care ele, întinzându-și aripile, puteau zbura liber pe cer Mintea a devenit leneșă, și-a pierdut credința în sine; pentru a-l întoarce la cunoașterea naturii, pentru a-l face din nou generator de idei, trebuie eliberat de robia scolastică Dar răul făcut de scolastică nu se termină aici În probleme de religie și credință, filosoful francez este convins că trebuie să fii religios și credincios Este lăudabil și necesar să subordonăm mintea credinței, care necesită sacramentele, cunoscute doar de puterea divină Cele mai complicate și insolubile întrebări au migrat de la teologie la filozofie: misterul Treimii și întruparea Fiului lui Dumnezeu, ipostaze și fericirea cerească, ultimele date și destine Savanții discută serios despre locația trupului lui Hristos și prezența lui în sacramentul Euharistiei, învierea din morți, creație, mișcare, generare și distrugere Este clar, conchide Gassendi, că aristotelismul este dăunător științei și inutil credinței Pierre Gassendi Este de mirare că starea actuală a științei este atât de deplorabilă? Gassendi vs Cartesia Atacând tradiția scolastică, Gassendi nu și-a cruțat nici contemporanii, printre ei și Robert Fludd ( - ), apărătorul cabalismului și magiei, autorul Discursului epistolar, care dezvăluie primele principii ale filozofiei lui Robert Fludd (Epistolica) Exercitatio in qua praecipua Principia Philosophae Poberti Fluddi reteguntur) ( ) și Herbert Cherbury ( - ), criticii cărora Gassendi a dedicat un întreg tratat Cercetările astronomice, departe de cabalistică și magie, l-au condus pe filosof către o știință deschisă controlului experimental și criticii sociale, deoarece privea exclusiv aspectele empirice ale realității Nu putem cunoaşte entităţi, a obiectat el celui de-al doilea adversar, pentru că nu le creăm sau recreăm Animalul va înțelege de ce este nevoie de un ceas doar atunci când învață să-l proiecteze Esențele sunt create de Dumnezeu și, prin urmare, o persoană nu va ști niciodată ce sunt și de ce Gassendi protestează împotriva modului cauzal al argumentului lui Aristotel Subordonarea verticală a entităților ar fi probabil de înțeles pentru o persoană dacă ar putea să o verifice empiric, să reproducă ipotetic și să dovedească istoric Dar acest lucru este imposibil și este mai bine să lăsăm entitățile în grija Tatălui nostru Atotputernic Aceleași argumente le găsim în Obiecțiile lui Gassendi la meditațiile metafizice ale lui Descartes ( ) Fără a nega cuceririle evidente ale lui Descartes, el respinge totuși chiar tipul de cunoaștere carteziană - a priori și deductivă, unde nu există loc pentru experiență Nu există nicio justificare, potrivit lui Gassendi, pentru necesitatea trecerii de la experiența cogito la substanțialitatea res cogitans Dubiul - și chiar ilegalitatea - a unei astfel de tranziții, așa cum am arătat deja, constă în faptul că nici esența, nici substanța nu sunt cunoscute omului ca ceva făcut Împărțirea carteziană a omului în suflet și trup, de altfel, precedată de filosofia sa și nedovedită, ne cufundă într-un abis de greutăți insolubile Dovezile lui Descartes pentru existența lui Dumnezeu sunt slabe, dacă nu chiar inacceptabile Ideea celei mai perfecte ființe cu greu poate fi considerată înnăscută - mai degrabă, formată istoric În ceea ce priveşte seria cauzelor eficiente, cu ele rămânem în domeniul fenomenelor fizice, ca Pierre Gassendi: empiric sceptic în apărarea religiei dovada a ceva superfizic nici ei nu functioneaza Cercul vicios îl vede pe Gassendi în principiul cogito ca bază a dovezilor nu atât a adevărurilor matematice, cât a cogito-ului însuși Ca urmare, el face apel la abandonarea cartezianismului, precum și a scolasticii în general și, eliberat de metafizica dogmatică, să se angajeze în sfârșit în știința experimentală a fenomenelor De ce și cum se întoarce Gassendi la Epicur Îndepărtând tradiția magico-cabalistică și cartezianismul, Gassendi cheamă în ajutor doctrina epicureană, reformând-o anterior din punctul de vedere al credinței creștine Dacă atomii lui Epicur au fost necreați și indestructibili, atunci, conform lui Gassendi, au fost creați de Dumnezeu Mișcarea este veșnică - după Epicur; pentru Gassendi, sursa mișcării este divină În loc de modelul creării lumii ca urmare a ciocnirilor aleatorii ale atomilor, Gassendi are ordinea finalistă a universului și a Providenței Divine Un suflet muritor cu structură atomică este, îi corectează Gassendi pe epicurieni, modelul sufletului vegetativ și senzual; sufletul inteligibil este necorporal și nemuritor Pe lângă "Codul de filosofie al lui Epicur" (Syntagma philosophiae Epicuri) ( ), lui Epicur îi este dedicată o altă lucrare - "Despre viața și morala lui Epicur" (De vita et moribus Epicuri) ( ) În Codul de filozofie, Gassendi rezumă empirismul, precizând că acesta nu este o apologie pentru apariția haotică a fenomenelor și imediatitatea pasivă a datelor senzoriale, ci o instrucțiune rațională pentru prelucrarea lor Numai după ce autonomia științei experimentale este recunoscută se poate vorbi despre existența lui Dumnezeu și a unui suflet nemuritor După ce am învățat să citim cartea realității, ajungem la concluzia despre activitatea rațională caracteristică omului, dar produsele acestei activități sunt necorporale Fără îndoială, dacă există ordine în univers, atunci nu poate exista un inițiator al acesteia, adică Dumnezeu Astfel, focul sceptic al primelor lucrări ale acestui doux pretre ("preot moale" - cum îl numea Gassendi Pintar) se stinge treptat Oscilațiile pendulului dintre libertarism, epicureanism, umanism și creștinism s-au încheiat prin anularea reciprocă a opozițiilor Apărând empirismul, a rămas străin de fundamentele metodologice ale "noii științe": finalismul, condamnat de sistemele lui Galileo, Bacon, Descartes, Hobbes și Spinoza, Gassendi reabilește, nerecunoscând funcția noului "hegemon" în matematică Jansenism și Port Royal Nici aristotelismul, nici cartezianismul, în opinia lui Gassendi, nu au putut salva credința de bombardarea sceptică Pe de altă parte, critica sceptică a devenit ineficientă când a fost vorba de un concept materialist (de tip epicurean) Retragerea rezultatelor cercetării științifice din domeniul metafizicii pentru a nu intra în contact cu chestiuni de religie și credință - așa a fost, printre altele, planul lui Gassendi Jansenism și Port Royal Jansenii și jansenismul Episcopul olandez Cornelius Jansenius ( - ), autorul celebrei lucrări Augustin, a devenit șeful mișcării împotriva dogmatismului, care a fost întruchipată apoi de iezuiți Prietenul Janseniei, Jean Duverger de Oran, stareț de Saint-Cyran ( - ), a adus lupta la maxim în domeniul moralității și al riturilor religioase Medicul de la Sorbona Antoine Arnaud ( - ) s-a pronunțat și el împotriva oficializării de către iezuiți a anumitor sacramente rituale, pentru revenirea la canoanele patristice și pentru restabilirea în puritatea ei a învățăturii august-niane Timp de douăzeci și doi de ani, Janseny și-a creat lucrarea despre Augustin Când cele trei volume au apărut în , au avut un succes răsunător Geniul lui Augustin, sub condeiul lui Iansenius, sclipea cu noi culori, victoria a fost de netăgăduit, deși jansenismul a fost condamnat ca erezie În primul volum al lui Augustin, pelagianismul este infirmat Amintiți-vă că în secolul V Pelagius a contestat poziția lui Augustin cu privire la problema păcatului originar Al doilea volum tratează limitele minții, "starea animală a naturii" și "starea pură a naturii" Al treilea volum este consacrat temei Harului și problemei libertății Rațiunea, potrivit lui Jansenii, tinde să încurce totul în materie de credință, el este "părintele tuturor ereziilor" Memoria tradiției trebuie reînviată pentru a înțelege religia Rațiunea dezvăluie capacitatea de a filozofa, dar ziua teologiei este mai importantă decât memoria Dacă filosoful știe să pătrundă în temeliile ființei, atunci când este înțeles, atunci datoria teologului este să-și amintească tradiția, orală sau scrisă Rațiunea este inutilă și chiar dăunătoare credinței, pentru că "Hristos a închis înainte porțile sfintei ignoranțe a lui Jansen cei care sunt obsedați de pasiunea de a ști prea multe Bazele adevărurilor divine sunt ascunse în siguranță de hărțuirea nemodesta: aceasta înseamnă că în chestiuni de credință este mai potrivit să facem apel nu la rațiune, ci la memoria vie a tradițiilor Augustin, amintind ceea ce a învățat Sfântul Pavel, a dezvoltat teoria harului, conform căreia păcatul originar a eclipsat mintea și a zguduit voința omului, înclinându-l spre valorile pământești; de aceea, participarea harului divin este necesară pentru a da o "înclinație cerească" voinței "curbate" a omului și acțiunilor sale Acuzațiile iezuiților nu aveau sfârșit: janseniștii au fost catalogați drept calviniști, pentru care libertatea umană nu înseamnă nimic La un an de la publicare, în , Inchiziția a condamnat atât cartea, cât și autorul În , bula papală Urban al VIII-lea a promulgat cinci prevederi din Augustin, definindu-le drept eretice: Unele prescripții divine sunt imposibil de îndeplinit, pentru că se adresează naturii umane existente, căreia îi lipsește clar harul Natura căzută nu poate suporta resursele interne Este imposibil să câștigi răsplata mântuirii doar prin libertatea interioară; este necesar ajutorul unei forțe exterioare Semi-pelagienii susțin că omul nu poate alege între a rezista sau a se supune harului Părerea lor este eronată că Hristos a murit pentru toți În , Papa Inocențiu al X-lea a numit o comisie care să-i investigheze pe janseniști, iar trei ani mai târziu, aceștia au fost condamnați Ca răspuns la protestul lui Arno și al oamenilor săi, a fost numită o nouă comisie Controversa a continuat până în , iar în s-a dat chiar ordin de distrugere a mănăstirii din Port-Royal - "cuibul jansenist" Acest lucru nu a împiedicat însă mișcarea să pătrundă în sud, în Italia (Pavia, Genova, Napoli) Logica și lingvistica Port-Royal Dar nu numai chestiunile legate de har, predestinare, intimitatea credinței și severitatea pocăinței i-au îngrijorat pe janseniști Lângă Versailles a existat un alt centru al jansenismului, tot în Port-Royal, mănăstire reformată de stareța sa Jacqueline Arnaud (mama lui Angelique) Aici s-a format un cerc lingvistic, al cărui suflet era Lemaitre de Sacy Colecția "Logica Port-Royal, Jansenism și Port Royal sau arta gândirii" a fost compilat din lucrările lui Antoine Arnault ( - ), fratele lui Jacqueline, Pierre Nicolas ( - ) și alții Logica a fost învățată din ea nu numai în Franța Peste două secole a trecut prin peste cincizeci de ediții în franceză, engleză și latină După cum reiese din nume, logica nu este atât o știință, cât o artă, pentru că nu este doar o combinație de cuvinte și formule, ci abilitatea de a gândi corect Logica scolastică a operat adesea cu exemple chinuite, noua logică a luat exemple din viață, punând sarcina înțelegerii eficienței Oamenii, credeau Arnaud și Nicole, rareori raționează corect: nu sunt înșelați când trag concluzii, ci mai des când stabilesc premise dubioase Arta de a raționa trebuie precedată de arta de a gândi corect, adică de a stabili premise corecte Problema vindecării gândirii nu este în respingerea regulilor scolastice, ci în vigilența în raport cu tot ceea ce interferează cu bunul simț, cu ideile clare și precise, cu lumina naturală a rațiunii Dacă în primele trei părți ale manualului vorbim despre idei, judecăți și dovezi, atunci a patra este dedicată metodei, care folosește lucrările lui Descartes și Pascal Ultima parte este dedicată analizei formelor structurale logice, adesea ascunse sub formele lingvistice Ordinea gândirii depinde de forma sa, dar limbajul nu trebuie să constrângă gândirea, să distorsioneze operațiile logice Arta gândirii implică eliberarea gândirii de formele verbale, o descoperire în sensul original Sensul ar trebui să dezvăluie interpretarea formei Astfel a luat naștere conceptul de "Gramatică generală" de către Arno și Lancelo Ei și-au propus să dezvăluie structurile fundamentale ale funcționării conștiinței umane, urmărind diferențele istorice și lingvistice din interior Pentru a vedea logica în dezvoltarea istorică a limbii, pentru a înțelege cum și de ce un substantiv definește o substanță, iar un adjectiv marchează un accident; funcția fundamentală a verbului, când raționătorul nu mai studiază doar lucrurile, ci judecă și afirmă ceva despre ele, conform acestui program al lingviștilor din Port-Royal al secolului al XVII-lea Saussure și Chomsky îi recunosc drept predecesorii lor Blaise Pascal Capitolul șaisprezece Blaise Pascal AUTONOMIA MINȚII, SĂRĂCILE ȘI CEL MAI MARE AL OMULUI DARUL CREDINȚEI ȘI REZONABILITATEA SA Pasiune pentru știință În corul filozofic al gloriosului secol al XVII-lea, vocea lui Pascal suna disonantă, nu pentru că credințele tradiționale nu mai puteau fi apărate prin mijloace tradiționale Pur și simplu nu s-a întâmplat să fie în mulțimea de apărători prea zeloși ai metafizicii scolastice iremediabil depășite Pascal recunoaște dominația rațiunii în știință, dar în limitele date, dincolo de care rămân religia și morala Cea mai presantă sarcină este să înțelegem omul ca atare De fapt, crede Cassirer, Pascal nu a fost niciodată un adept al lui Descartes în sensul de a obține anumite rezultate; numindu-l cartezian, indicăm doar mediul intelectual din care a apărut Blaise Pascal s-a născut la Clermont-Ferrand la iunie Din biografia scrisă de sora sa Gilberte Perrier, aflăm că în adolescență a surprins pe toată lumea cu întrebările și răspunsurile sale referitoare la natura lucrurilor De-a lungul anilor, dorința de cunoaștere a devenit mai puternică, colegii nu au putut decât să-i recunoască superioritatea Primul mentor al lui Blaise a fost tatăl său, dar nu a ajuns niciodată la facultate Etienne Pascal, pentru a le oferi copiilor săi o educație mai solidă, s-a mutat la Paris în La începutul vieții sale la Paris, Blaise a stăpânit geometria, ajungând la a -a teoremă a primei cărți a lui Euclid Matematicianul Le Payer, un prieten al tatălui său, lovit de geniul băiatului, l-a prezentat unui cerc de oameni de știință care s-au adunat la cina la casa lui Mersin, unde se aflau Desargues, Roberval, Gassendi și Karkavy Săptămânal ascultau rapoartele științifice ale unuia dintre membrii "grăchii puternice" sau discutau despre ideile lui Descartes, Fermat, Galileo, Torricelli și alții experiență, nu speculații Blaise Pascal mentiuni ale metafizicii La întâlniri, tânărul Blaise a fost ascultat cu nu mai puțină atenție decât venerabilii oameni de știință: intuiția sa strălucită făcea posibil să se vadă defecte care îi scăpau pe alții mai experimentați decât el colegi "Primul" și "al doilea" recurs La ani, Pascal a devenit autorul "Experimentului asupra secțiunilor conice" "În semnificația sa", asigură Hilbert, "această lucrare este comparabilă cu lucrările lui Arhimede Totuși, nepublicată, s-a pierdut Dumnezeu știe unde Din tratat a rămas doar un fragment, copiat de Leibniz (a primit întregul manuscris de la nepotul lui Pascal, Étienne Perrier) La vârsta de ani, Pascal a inventat ceva asemănător unui calculator modern care efectuează toate operațiunile nu numai fără un stilou și jetoane, ci și fără nicio idee despre regulile aritmetice și chiar cu o acuratețe infailibilă Această descoperire a câștigat faima ca un neoplasm aproape natural, pentru că toată știința putea fi acum plasată în memoria mașinii cu operațiunile sale de înaltă precizie fără a fi nevoie de verificare Pascal a vrut să-și ajute tatăl cu invenția sa, care la vremea aceea era comisarul Majestății Sale în Normandia Superioară I-au luat doi ani să implementeze planul din cauza dificultăților cu tehnicienii și polizoarele În , Pascal a cerut un brevet, pe care l-a primit doar patru ani mai târziu Ultimul model se numea "pasca-lina", din se pastreaza la Depozitarul National de Arte si Meserii din Paris La de ani, Pascal a aflat despre experimentele lui Torricelli, pe care le-a rafinat și completat cu Tratatul său despre vid ( ) Un experiment binecunoscut a fost efectuat de ruda lui Perrier la septembrie , care a arătat că presiunea atmosferică a coloanei de mercur a lui Torricelli scade odată cu creșterea altitudinii Doar fragmente au ajuns la noi din tratat "Primul" și "Al doilea" recurs În tatăl lui Pascal a murit În luna mai a anului următor, Jacqueline, sora lui, a fost tonsurată la Port Royal Ea, ca și fratele ei, era neobișnuit de religioasă, nu putea suporta nici cea mai mică nedreptate din lume Ea a murit la vârsta de treizeci și șase de ani într-o mănăstire În același timp, boala severă a lui Blaise se referă: durerile de cap au devenit insuportabile Medicii i-au interzis să lucreze Trece Blaise Pascal Kal a început să viziteze curtea, unde se simțea ca acasă În aprilie , la Luxemburg, mașina sa de calcul a fost demonstrată de nepoata lui Richelieu, ducesa d'Aiguillon Este clar că morala înaltei societăți avea puține în comun cu spiritul evanghelic, iar Pascal a decis să-și dedice viața lui Dumnezeu "Perioada seculară" a vieții, surprinsă în "Discursul despre pasiunea iubirii", găsit de Victor Cousin și atribuit lui Pascal, s-a încheiat A început "a doua convertire" a lui Pascal, al cărei monument era "Gândurile" sale Cu toate acestea, mai întâi câteva cuvinte despre așa-numita "prima conversie", a avut loc la Port-Royal În , tatăl lui Pascal a alunecat și a căzut, rupându-și piciorul Doi chirurgi cu experiență l-au tratat timp de trei luni, spune nepoata lui Pascal Este greu de spus ce a fost mai mult - vindecare spirituală sau trupească Este doar evident că scrierile lui Saint-Cyran au căzut în mâinile lui Blaise, iar tatăl său și-a revenit nu fără ajutorul lor "A doua convertire" a avut loc în , când Pascal a decis să părăsească lumea În acest an a publicat "Un tratat despre echilibrul lichidelor", "Un tratat despre greutatea unei mase de aer", "Un tratat despre triunghiul aritmetic" În septembrie, el și-a vizitat sora Jacqueline în Port-Royal și i-a mărturisit dorința de a intra într-o mănăstire În noaptea de noiembrie , Blaise Pascal a experimentat o stare de extaz religios, lăsând un bilet cunoscut sub numele de "Memorial" Pascal la Port-Royal În , filozoful a petrecut câteva săptămâni în izolare în Port-Royal Cel mai probabil, atunci a fost scrisă și apoi editată Fontaine, secretarul lui Sacy, "Convorbirea cu domnul Sacy despre Epictet și Montaigne" Pascal a fost însoțit de Jacqueline, a fost patronat de de Sacy ( - ), nepotul lui Antoine Arnault și mama lui Angelique Epictet, după Pascal, a înțeles bine măreția, dar nu a observat daunele aduse naturii umane Montaigne, dimpotrivă, îi vedea perfect nesemnificația Epictet i-a subminat cu pricepere pe cei care căutau pacea în exterior, dezvăluindu-i drept sclavi, orbi și nefericiți La rândul său, Montaigne este incomparabil în a-i dezavua pe cei care pretindeau că se află chiar în afara credinței, au căutat adevăruri infailibile în științe și au considerat rațiunea ca fiind autosuficientă Pascal la Port-Royal În , Pascal a petrecut încă două săptămâni la Port-Royal certându-se cu anti-janseniştii Sub pseudonimul lui Louis de Montalte, el și-a început Scrisorile către un provincial În ianuarie, a fost publicată "Scrisoare către un provincial a unuia dintre prietenii săi despre dezbaterea care are loc acum la Sorbona" Au urmat încă șaptesprezece scrisori, ultima datată martie În septembrie același an, Scrisori către un provincial au fost incluse în Indexul cărților interzise Cu toate acestea, Pascal a continuat să lucreze la "Apologia creștinismului", fragmente din această lucrare neterminată fiind publicate în "Gânduri" la șapte ani după moartea sa, în Rugăciunea compusă de el spunea: " Nu cer sănătate sau boală, nici viață, nici moarte, vreau doar, Doamne, să stăpânesc peste viața mea și moartea în slava Ta, spre mântuirea mea, spre folosul biserica și sfinții cu smerenie smerită și credință sfântă, mă predau vouă și accept instrucțiunile providenței atotștiutoare Părinte, nu mă părăsi Pascal a murit la august , la vârsta de de ani "Scrisori către provincial" În ceea ce privește profunzimea gândirii și subtilitatea umorului, Literele este o capodoperă indiscutabilă a literaturii franceze Dar este și un prețios document istoric care vorbește despre obiceiurile secolului al XVII-lea După moartea lui Saint-Cyran, Arno a devenit șeful Port-Royal, împotriva căruia iezuiții au luat armele Era necesar să-l protejăm în fața opiniei publice, care urmărea cu interes lupta inegală, și, în cele din urmă, să împiedicăm închiderea școlilor înființate de "pustnicii" din Port-Royal Pascal a luat în serios această misiune, fiind un susținător al jansenismului împotriva autoritarismului bisericii, neînclinat spre compromis În primele trei scrisori, Pascal respinge acuzațiile la adresa lui Arno, precizând că dezbaterea de la Sorbona a fost o dezbatere între teologi, nu despre teologie Dușmanii lui Arno erau preocupați nu atât de controverse pe fond, cât de dorința de a-l îndepărta de la facultatea de teologie Apoi Pascal a intrat în ofensivă, îndepărtându-se de la problemele teologiei dogmatice la teologia moralității Sub pistol era conivența morală a "preoților de castă nouă", iezuiții Ultimele două scrisori (datate ianuarie și martie ) Blaise Pascal au fost scrise după condamnarea celor cinci teze janseniste de către Papa Alexandru al VII-lea Bine, scrie Pascal, tezele pot fi condamnate, dar înțelegând legătura lor cu contextul augustinian El nu este de acord cu doctrina iezuită în acea parte a acesteia, care afirmă suficientă harul pentru ca un creștin să fie mântuit Intervenția harului divin, susține Pascal, este, desigur, mântuitoare și eficientă, dar nu atât de simplă pe cât și-ar dori iezuiții Munca grea este o garanție a unei conștiințe curate în problema mântuirii, deși Calvin, Luther și Molinet credeau că faptele noastre bune și participarea la mântuire sunt acțiunea aceluiași har Pascal ia poziția lui Augustin, care credea că acțiunile noastre sunt ale noastre pentru că se nasc din liberul arbitru, dar și prin har, pentru că Dumnezeu a vrut să fim liberi în alegerea acțiunilor noastre Prin urmare, Creatorul este cel care ne face să vrem ceea ce s-ar putea să nu ne dorim Atât de viclean, Pascal dovedește ortodoxia poziției lui Arnaud, plasându-l între Augustin și Aquino Să nu ratam nici o curiozitate care s-a petrecut în mijlocul controversei, pe care Pascal și prietenii săi au numit-o nimic mai puțin decât un miracol Poate că l-a determinat să scrie "Apologia creștinismului" Povestea, supranumită "ghimpele miraculos", a fost spusă de Racine În mănăstirea din Port-Royal a locuit o elevă de - ani - Mademoiselle Perrier, fiica unui consilier din Clermont și nepoata lui Pascal Timp de trei ani și jumătate a suferit de o tumoare la ochiul stâng, care, crescând, a acoperit osul nazal, obrajii și nările La Paris era pe atunci un nobil domn de la Lost, care culegea cu mare dragoste moaște, printre care se afla și un spin, după cum a asigurat el, din coroana de spini a Domnului nostru La martie , la cererea maicilor, relicva a ajuns la Port-Royal, unde a fost pusa in biserica pe un mic altar După slujba de toată noaptea, călugărițele sărutau pe rând spinul: mai întâi tutorele, apoi novicele și elevii Când micuțul Perrier s-a întors după ritual, nimeni nu le-a crezut ochilor: boala s-a retras înaintea spinului din coroana de spini "Scrisorile către un provincial" sunt pline de pasiune și captivează prin patos În ele, Pascal vorbește despre pericolul indulgențelor, cazuistica bisericească, chemările la conștiință și puritatea idealului creștin de viață Toate acestea nu au putut decât să conducă la dezintegrarea legalismului etic și la afirmarea principiului autonomiei moralei și conștiinței, o realizare importantă a unei noi filosofii Demarcarea cunoștințelor științifice și a credinței religioase Deja în introducerea în Tratatul vidului, Pascal subliniază caracteristicile specifice științelor empirice și teologiei Nu există loc pentru autoritate în cercetarea rațională A atribui semnificație doar cărților antice, a nu avea încredere în propriile judecăți, este o prostie Sunt întrebări la care este necesar să se verifice cu textele: cine a fost, de exemplu, primul rege al Franței sau unde este primul meridian, care dintre cuvintele limbii moarte sunt încă în uz și așa mai departe Autoritatea surselor este importantă aici, ce nou se mai poate adăuga acestora? "Autoritatea este fundamentală pentru teologie, în ea este inseparabilă de adevăr a comunica exactitate absolută lucrurilor hotărât de neînțeles pentru minte înseamnă a te referi la ceea ce este scris în cărțile sacre Credința este dincolo de natura rațiunii Mintea umană este prea slabă pentru a atinge cu propriile forțe înălțimile la care se ridică puterea atotputernică și supranaturală Prin urmare, în teologie este necesar principiul autorității Revelației Dar este potrivit să spunem același lucru despre lucrurile care se întâmplă înaintea nasului nostru: autoritatea nu are nimic de-a face cu asta, rațiunea le judecă Și acolo unde domnește rațiunea, trebuie să existe progres Geometria, aritmetica, muzica, fizica, medicina, arhitectura - toate stiintele trebuie sa se dezvolte, lasand posteritatii o cunoastere mai perfecta decat cea primita de la stramosi Adevărurile divine sunt eterne, produsele geniului uman sunt în continuă creștere Problema este atunci când fizicienii, în loc de argumente, recurg la autoritate ca ultimă dovadă, iar teologii sunt ocupați doar cu silogismele lor Cei dintâi sunt prea timizi, au puțină încredere în propria rațiune, cei din urmă sunt obrăznici, inventând știri în teologie În aceasta, Pascal vede adevăratul blestem al timpului său - în inversarea scopurilor și mijloacelor: autoritățile pentru oamenii de știință sunt mai grele decât tradițiile paterne și textele sacre pentru teologi Minte științifică între tradiție și progres Nedorința de a accepta inovații în știință este nesăbuită, deoarece duce, de regulă, la paralizarea progresului Anticii, spune Pascal, foloseau adevărurile pe care le-au moștenit ca mijloc de a obține altele noi, așa că de ce nu le putem urmări când Blaise Pascal măsura? Încercarea de idei noi nu înseamnă nerespectarea celor străvechi, dimpotrivă, cunoașterea lor este o piatră de temelie spre realizările noastre și, prin urmare, suntem veșnicii datornici ai geniilor vremurilor trecute, pentru că stăm pe umerii lor De aceea vedem mai departe și mai mult decât ei, deși depunem tot mai puțin efort pentru ridicare și, prin urmare, merităm mai puțină glorie Natura are o mulțime de secrete, experiența dezvăluirii lor este în continuă creștere Oare interzicerea căutării nu ar umili mintea în cel mai nedemn mod, nu ar echivala ea cu instinctul animal? Un instinct neschimbător conduce comportamentul unui animal, dar nu este omul creat pentru infinit? Albina și furnica fac astăzi ceea ce au făcut cu mii de ani în urmă; o persoană, în schimb, generalizează experiența, și nu numai pe a sa, ci și pe cea a predecesorilor săi, păstrând-o în memorie și multiplicând-o Ceea ce este interesant, continuă Pascal, este o prerogativă specială: o persoană nu avansează zi de zi singură, toate popoarele sunt atrase într-un progres continuu ca una, datorită căruia universul, parcă, îmbătrânește Una și aceeași soartă le depășește pe națiuni, ca și în alte vremuri, unuia dintre ele Așadar, o serie de popoare într-o serie de secole pot fi percepute ca o singură persoană, existend continuu și asimilând tot timpul lecțiile trecutului Progresul cunoașterii este creșterea umanității: cu cât este mai în vârstă, cu atât mai înțelept Cei pe care îi numim antici sunt de fapt adolescenți, antichitatea este copilăria omenirii La înțelepciunea lor am adăugat cunoștințele veacurilor următoare, făcând totul al nostru Anticii sunt demni de evlavie, pentru că din puținele începuturi pe care le-au avut, au putut să obțină atât de multe, și dacă nu toate, atunci numai din lipsă de experiență, și nu din cauza rațiunii Maturitatea "omului universal" este astfel umanism Teoriile trecutului (Calea Lactee, indestructibilitatea corpurilor cerești, vidul și altele asemenea) erau bune pentru epoca lor, deoarece corespundeau mijloacelor de observație disponibile Ele trebuie respectate, dar nu trebuie să ne rugăm pentru ei: fără eforturile oamenilor de știință din antichitate, nu am fi devenit ceea ce suntem; dar pentru a fi vrednici de ele trebuie să mergi înainte, să corectezi și, dacă adevărul o cere, să contrazici La urma urmei, adevărul este înainte și mai presus de orice, chiar dacă a fost descoperit ieri: "E încă mai vechi decât toate opiniile despre el, doar ignoranții își imaginează că adevărul începe să existe atunci când este cunoscut " Idealul cunoașterii științifice și regulile de construire a argumentării Cunoașterea științifică, așa cum am aflat, este autonomă și distinctă de adevărurile credinței "Primul este uman, al doilea este darul lui Dumnezeu Justus ex fide vivit (Dreptul trăiește în credință), iar această credință este în inimă, de aceea ei spun: nu știu, dar cred În Despre spiritul geometriei și arta persuasiunii, Pascal concluzionează că dovezile sunt convingătoare atunci când se aplică metoda geometrică Deși, în adevăr, are limitele ei Este important să respectați două reguli: ) să nu folosiți termeni al căror sens nu este clar și ) să nu formulați prevederi care nu au adevăruri dovedite în spate Cu alte cuvinte, dovediți toate afirmațiile și definiți toți termenii Din păcate, comentează Pascal, deși acest lucru este frumos, este imposibil Este clar că, pe măsură ce mergem înainte, recurgem neapărat la cuvinte care nu pot fi definite Incapacitatea de a stabili o ordine absolută în știință nu înseamnă că aceasta nu există deloc Există o altă metodă, mai puțin convingătoare, dar destul de exactă - metoda geometrică "El nu determină și nu dovedește totul ci admite doar clarul și constantul în lumina naturală, afirmă doar naturalul în absența dovezilor" Vorbim despre adevărurile care sunt evidente pentru toți, despre prevederile stabilite de naturale seu intuitus mentis, lumina naturală sau vederea minții (menționată de Descartes) Perfecțiunea metodei geometrice constă în faptul că nu definește sau dovedește totul, deci păstrează media de aur, nepreluând definiția clarului și evident, definind orice altceva În geometrie, nici spațiul, nici timpul, nici mișcarea nu sunt definite Număr, egalitate, inegalitate, mai mult, mai puțin - toate acestea sunt cele mai naturale lucruri pentru cei care înțeleg limba "Natura nu tolerează pretențiile noastre de atotștiință, ea oferă o înțelegere a unor lucruri mai clară decât ceea ce este disponibil pentru mintea noastră artificială Numărul, oricare ar fi el, poate fi mărit și poate fi împărțit la jumătate - cine se va îndoi de asta? Lipsa definițiilor aici este mai degrabă o binecuvântare decât un defect, pentru că nu provine din ceea ce a fost clarificat, ci dintr-o evidență extremă Există, deci, adevăruri "pentru informare", de exemplu, că "întregul este mai mare decât partea sa"; acceptând acest lucru, obținem corolare convingătoare Astfel, există trei părți ale "metodei ideale", arta persuasiunii: ) definirea termenilor pe baza Blaise Pascal adevăruri evidente; ) principii și axiome evidente, baza dovezii; ) plasarea mentală în dovedirea definițiilor în locul termenilor deja definiți Reguli de definiții necesare Nu acceptați termeni ambigui fără definiție Folosiți numai termeni cunoscuți în definiții Regula necesară a axiomelor Produceți în axiome doar ceea ce este evident Reguli de dovezi necesare Demonstrați toate pozițiile folosind doar cele mai evidente axiome, afirmații dovedite Nu abuzați de ambiguitatea termenilor, nu neglijați substituțiile mentale ale definițiilor care clarifică sau clarifică sensul Esprit de geometrie și esprit de finesse spiritul geometriei și spiritul rafinamentului Să nu uităm că vorbeam despre idealul cunoașterii Argumentul este convingător dacă premisele sunt evidente și consecințele sunt corect trase Pascal, desigur, știe că o minte vigilentă nu este supusă patimilor, ea prevede întotdeauna O minte rafinată poate înțelege bogăția și profunzimea vieții Spiritul geometric se ocupă de tangibil și nu se poate greși aici Mintea intuitivă, s-ar părea, se ocupă de ceea ce urmează pentru toată lumea O singură privire este suficientă, dar una care vede totul deodată Ar fi o greșeală să acceptăm unul dintre aceste începuturi, așa că ar trebui căutat un echilibru Viața este complexă, misterioasă, profundă, contradictorie: nu se pretează raționalizării până la capăt Pe lângă ceea ce este supus geometriei, mai există ceva "a simțurilor", unde cunoștințele nu explică, ci experimente Invizibile, aceste începuturi sunt și mai esențiale "Prin urmare, geometrii cu un simț dezvoltat al intuiției sunt rari, iar cei cu intuiție foarte rar devin geometri " Astfel, un argument convingător este posibil pe baza unor premise precise Dar aceștia din urmă, de regulă, sunt nepoliticoși și, prin urmare, nu sunt supuși unor aspecte ale vieții care sunt cele mai interesante și mai subtile în termeni teoretici Pentru aceasta, există o minte rafinată, cu o puternică capacitate normativ-evaluătoare Persoana tinde să Măreția și sărăcia omului a fi înșelat, a renunța la adevăr, a avea încredere într-o minciună "O boală naturală, dar totuși - să crezi că adevărul poate fi sesizat direct - împinge o persoană să nege tot ceea ce este de neînțeles" Aproape toți credem nu în dovezi, ci în simplitate și plăcere În Gânduri, Pascal scrie: "De multe ori erorile nu pot fi înlăturate fără Har Nimic nu dovedește adevărul în mod direct, totul înșală Cele două temelii ale adevărului: rațiunea și sentimentul, dar nu numai că le lipsește sinceritatea - sunt pline de minciună O înfățișare înșelătoare mint pasiunile spirituale; umfla atât simțurile, cât și mintea Rațiunea nu este un fapt dat, ci mai degrabă este un imperativ Când va atinge scopurile dorite, se vor deschide și alte distanțe unde spiritul geometric este neputincios "Am petrecut mult timp studiind științele abstracte", recunoaște Pascal, "și am devenit deziluzionat de ele, mi-a lipsit comunicarea Începând să studiez științele umaniste, mi-am dat seama cât de puțin au de-a face științele abstracte cu ele Adevărurile divine nu intră în contact cu arta persuasiunii, căci ele se află de cealaltă parte a naturii: numai Dumnezeu știe să pătrundă în suflet și să-l stăpânească Măreția și sărăcia omului "Omul s-a născut să gândească: acesta este demnitatea și scopul lui, a gândi corect este datoria lui Ordinea gândului este să începi de la început, cu tine însuți " Cât despre Montaigne, omul lui Pascal este subiectul principal de reflecție Filosofia afirmă, iar gândirea dovedește măreția omului "Omul nu este doar o trestie, un produs slab al naturii: el este o trestie care gândește Nu este greu să-l distrugi, dar dacă o persoană este totuși destinată să fie zdrobită, atunci știe să fie în vârf în moarte; el are o înțelegere a superiorității universului, dar universul nu are o astfel de înțelegere Deci, să învățăm să gândim cu demnitate: în sfârșit, acesta este un principiu moral Măreția omului este atât de evidentă încât poate fi dedusă chiar și din propria sa nesemnificație - la urma urmei, spunem: "ce bestialitate", adică disprețuim pe cel care s-a scufundat într-o stare animală și, totuși, nu cu mult timp în urmă, natura animală era a lui Dar adevărata măreție constă în capacitatea de a fi milostiv Blaise Pascal Copacul nu cunoaște compasiunea, dar destinul celor mari este să fie îngăduință Există două principii ale adevărului: rațiunea și sentimentele, dar ambele sunt înșelătoare "De multe ori suntem nemulțumiți de viață și de ceea ce avem: vrem să fim mai buni în ochii celorlalți și, prin urmare, suntem mereu ocupați să comparăm, ne îmbrăcăm mental pentru a salva o față imaginară, uitând de adevărat " Dar nu este pretențios să vrei să fii cunoscut întregii lumi, și chiar și descendenților Deșertăciunea este înrădăcinată în inima omului: un soldat, un muncitor, un bucătar, un încărcător - indiferent cine - vor să fie venerați, "și chiar filozofii care scriu despre deșertăciunea gloriei vor să fie scriitori glorioși, iar cei care citesc vor să aibă gloria de admiratori; poate și eu, care scriu aceste rânduri, îmi doresc la fel Mândria ne pune stăpânire pe nesimțite, prin greșelile noastre, așa că se pare că suntem gata să ne pierdem viața, doar dacă vorbim despre asta Dar asta nu este tot, Pascal vorbește și despre nesemnificația ontologică a omului "Ce este un bărbat? În ceea ce privește infinitul, nimic și totul este comparat cu nimic, ceea ce înseamnă ceva între totul și nimic Infinit de departe de scopurile și de începuturile a ceea ce se ascunde în depărtarea impenetrabilă, omul este la fel de incapabil să înțeleagă de unde a venit, să înțeleagă infinitul care îl va înghiți Cine poate înțelege aceste căi ciudate? Doar autorul lor, nimeni altcineva Acestea sunt condițiile noastre reale - să fim între cunoașterea exactă și ignoranța absolută Tânjim după o ordine stabilă, cea mai puternică fundație, pentru a construi un turn spre cer, dar mai devreme sau mai târziu fundația se sparge, iar prăpastia se deschide privirii noastre Deci, omul este o ființă volubilă și nedefinită, nu un înger, nu un demon Este grozav doar pentru că își recunoaște nesemnificația Aceasta este sărăcia unui rege lipsit de putere Strălucirea și sărăcia sunt ontologic una și aceeași pentru o persoană - nu o plantă, nu un animal Este periculos să arăți prea multe în comun cu lumea animală fără a sublinia diferențele Este periculos să pedalezi pe diferențele și individualitatea unei persoane fără a indica o bază comună, dar este și mai periculos să-l lași în întuneric despre ambele O persoană nu ar trebui să se mulțumească cu viața animală, dar este, de asemenea, inutil să-și imagineze un înger Așadar, cel care se înalță trebuie coborât din cer, iar cel care se subestimează să fie încurajat Acesta este realismul tragic ca o căutare a pozitivității Și când vom renunța în cele din urmă în căutarea zadarnică a binelui, ne vom găsi în brațele Mântuitorului "Divertisment" Prin urmare, o persoană este demnă de milă, pentru că nu știe unde să se aplece El este abătut de la adevărata cale, este fără speranță să-l cauți În lumina nesemnificației ontologice, Pascal, în genunchi, face apel la sensul vieții, care nu poate fi găsit singur Dar alții decid altfel: de îndată ce este înțeleasă inutilitatea căutării sensului vieții, unii aleg divertismentul Pentru a fi fericit, este suficient să nu te gândești la moarte, ignoranță, vicii "Dar la urma urmei, distracția este cea mai mare dintre necazurile noastre, pentru că descurajează obiceiul de a ne gândi la noi înșine și duce inevitabil la moarte Fără aceasta, cădem în plictiseala lenevii, iar dorul ne împinge să căutăm ceva puternic Transfuzia din gol în gol duce, în cele din urmă, la moarte Suntem înconjurați de griji și griji dimineața, iar dacă vine un moment de răgaz, suntem imediat pregătiți să ne distrăm "Inima omului este de neînțeles și câte impurități sunt în ea!" Trăim, jucându-ne, de teamă să nu rămânem singuri cu noi înșine, ca să ne dăm seama de nesemnificația noastră "Lăsați-l pe rege în pace, fără plăceri senzuale, tensiune mentală, fără însoțitori, și veți vedea imediat un rege fără entitate Pentru a evita acest lucru, el este mereu înconjurat de curteni, care au o singură preocupare - să ofere distracție, să nu-l lase în pace nici un minut Nesemnificația umană și vanitatea lumii sunt evidente pentru toată lumea, dar cât de inventivi suntem în a nu le observa Solomon și Iov au înțeles asta mai bine decât alții: primul era mai fericit decât al doilea Primul, crede Pascal, cunoștea din experiență vanitatea plăcerilor, al doilea - amenințarea reală a viciilor Așadar, suntem nefericiți și nesemnificativi, altfel, atunci de ce, ne întrebăm, supunem mintea la anestezie, creând iluzia nepăsării fericite? De ce, atunci, această teamă de a te uita în propriii ochi? Dacă se analizează bine emoțiile ciudate umane în pericolele în care oamenii se cufundă la curte, în războaie, în certuri absurde, atunci concluzia este inevitabil: toate acestea sunt doar din frica de tăcere și de singurătatea concentrată, frica de gândire și neînfricat auto-contabilitatea Nenorocirea tribală umană stă în natura noastră, slabă și finită: nimic nu ne va consola dacă o luăm în serios Tulburări, zgomot, vuiet, pasiuni - asta distrage atenția, narcotizează Prin urmare, închisoarea este cea mai monstruoasă pedeapsă, iar bucuria de singurătate este un sentiment pe care puțini oameni îl cunosc Blaise Pascal Divertismentul este o evadare de sine, dar tocmai aceasta este cea mai dificilă formă de nesemnificație, pentru că blochează calea spre refacerea sufletului Distrându-se, o persoană este împrăștiată, confuză, dusă, dusă în rătăcire Pingându-ne în efectele sonore ale tot felul de bătălii, renunțăm la demnitatea noastră, la adevărurile la care poate duce un gând concentrat, responsabil Unul dintre aceste adevăruri este că o persoană este creată de conștientizarea sărăciei sale Apologia lui Pascal pentru creștinism se bazează pe această idee Neputința minții în justificarea valorilor și existența nedemonstrabilă a lui Dumnezeu Mintea este limitată, voința umană este vicioasă, omul este în esență nesemnificativ Pentru a scăpa de el însuși, se repezi în abisul patimilor, găsind distracție în ele și, în cele din urmă, pierde în cele din urmă drumul mântuirii Nici știința, nici filozofia nu știu nimic despre mântuire "Supunerea și folosirea corectă a rațiunii este misiunea adevăratului creștinism " Rațiunea eșuează în fața adevărurilor etice și religioase Ultimul lui pas este recunoașterea infinitului, care depășește rațiunea în dimensiune Un semn de slăbiciune morbidă este să negi Credința este darul lui Dumnezeu "Nu credeți că este dat de raționament Credința este diferită de dovezi: una este umană, cealaltă este de la Dumnezeu Montaigne a spus odată despre normele etice: "Norma regulilor și legea principală a legilor este că fiecare le privește din propria lui clopotniță" Pascal consideră că cea mai bună dovadă în acest sens este faptul că oamenii cu mintea lor nu au ajuns încă la o înțelegere a ceea ce este dreptatea Dacă am ști asta, steaua adevărului ar fi strălucit peste popoare demult, iar legiuitorii nu ar căuta întotdeauna modele juridice în fanteziile perșilor sau ale germanilor Adevărul este că "Trei grade de latitudine dau peste cap toată jurisprudența; un meridian schimbă adevărul; legile fundamentale se schimbă în câțiva ani; dreptul are epocile lui Râul poate deveni granița dintre lege și fărădelege Ceea ce este legal pe această parte a Pirineilor poate fi ilegal pe cealaltă Și ce poate fi mai amuzantă decât o situație în care cineva are dreptul să mă omoare doar pentru că locuiește de cealaltă parte a râului, iar stăpânul lui este într-o ceartă cu al meu, ceea ce înseamnă că sunt dușmanul lui? Desigur, spune Neputința rațiunii în fundamentarea valorilor Pascal, există legi naturale, dar "așa pictată mintea defăimează totul în jur" și suntem lipsiți chiar și de aparența unui criteriu de încredere - să cunoaștem și să judecăm cu dreptate Și dacă cunoaștem adevărul, atunci în măsura în care Dumnezeu ni-l descoperă Dacă rațiunea este incapabilă să judece cu dreptate, atunci ea nu va veni la Dumnezeu de la sine "Dovezile metafizice ale lui Dumnezeu sunt atât de departe de modul obișnuit de a gândi oamenii, încât sunt de puțin efect Și chiar adaptați ei, ar convinge doar pentru o scurtă clipă Acesta este rezultatul cunoașterii lui Dumnezeu fără Hristos: comunicare fără meditație, fără intermediar Dar numai prin recunoașterea lui Dumnezeu prin mijlocirea Lui, înțelegem propria noastră nesemnificație Prin urmare, a ridiculiza filozofia înseamnă a filosofa corect Nu mintea, ci inima este cea care îl aude pe Dumnezeu Credința este un sentiment sincer al lui Dumnezeu, nu unul rațional Inima are propriile sale motive, de neînțeles pentru minte " Experiența arată că este imposibil să obții bine prin forțele proprii De la o nenorocire la alta - și acum suntem în pragul unei morți fără sens Suntem incapabili să nu dorim fericirea și adevărul, dar nu putem nici să le avem Această dorință este dată atât ca pedeapsă, cât și ca o amintire a adâncimii căderii Nimic nu poate ispăși stricăciunea minții și paralizia voinței spre bine A rămas un singur scop adevărat - Dumnezeu "Dacă o persoană nu este creată pentru Dumnezeu, atunci de ce este fericită numai în Dumnezeu?" Și ce altă religie a înțeles atât de mult măreția și sărăcia omului, cauza ambelor, dacă nu creștina? "Fără Hristos, nu se poate înțelege nici viața, nici moartea, nici pe Dumnezeu, nici pe sine" Nu există, așadar, nicio contradicție între credința creștină și natura umană Credința ne învață că există un Dumnezeu în care oamenii sunt capabili și că există daune naturii atunci când nu sunt vrednici de Dumnezeu Oamenii sunt interesați să le cunoască pe amândouă, dar este inutil să se străduiască pentru Dumnezeu, fără a-și cunoaște propria mică mică, și să se angajeze în înjosirea de sine, fără a înțelege puterea Mântuitorului Prima este sursa aroganței filozofilor care știu despre Dumnezeu și nu își cunosc propriile limite Al doilea duce la disperarea ateilor, care sunt familiarizați cu fragilitatea tuturor și care nu L-au cunoscut pe Mântuitorul Aceasta înseamnă că credința în Hristos este în interiorul unei persoane Blaise Pascal Dumnezeu, am spus noi, este rațional de nedemonstrat "Cum, cerul și păsările nu vorbesc despre Dumnezeu? Nu, căci ceea ce este adevărat pentru cei cărora Dumnezeu se descoperă într-o lumină, nu spune nimic altora" Venim la Dumnezeu numai prin Hristos; fără El, comunicarea cu Creatorul este inutilă În confirmarea existenței lui Hristos, avem profeții, dovezi destul de solide Ele sunt confirmate de rezultat, de istoria însăși, care mărturisește divinitatea lui Hristos În El și pentru El Îl înțelegem pe Dumnezeu Dar atât în Hristos, cât și pentru Hristos Creatorul este confirmat, moralitatea este mărturisită în El Prin urmare, pentru oameni, adevăratul Dumnezeu este Hristos Mai mult decât atât, Dumnezeu nu numai că este de neînțeles, dar și noi nu ne cunoaștem pe noi înșine în afara lui Hristos Nici viața, nici moartea, nici noi înșine nu pot fi cunoscute fără Sfânta Scriptură și "vom rătăci în întuneric, în firea lui Dumnezeu și a noastră, nevăzând nimic altceva decât stânjeneală" Împotriva "Cartesia, inutilă și inexactă" Iisus Hristos este dovada lui Dumnezeu, spune Pascal Știm ceva despre existența și natura finitului pentru că noi înșine suntem finiți Știm despre existența infinitului, dar nu îi cunoaștem natura, întrucât este extins, ca și noi, dar nu are granițe Dar nu se știe nimic despre natura și existența lui Dumnezeu, căci el nu are nici extindere, nici limite Cu toate acestea, prin credință, știm că El există și, în slava Lui, poate, vom recunoaște natura Acum, pasiunea polemică a lui Pascal, îndreptată împotriva filosofilor și a deiștilor filosofi, este de înțeles Nici nu l-a cruţat pe Descartes, care l-a transformat pe Creator într-un inginer, care, împingând lumea, s-a retras într-o binemeritată odihnă Deismul nici măcar nu cunoștea creștinismul Prin urmare, puțini oameni pot fi convinși de dovezi metafizice ale existenței lui Dumnezeu Este de neiertat ca Descartes să vorbească aproape în numele lui Dumnezeu, cu care nu știe ce să facă după șocul mondial Cartesius păcătuiește împotriva acurateței, pe care el însuși o laudă, "pentru că filosofia lui este un adevărat roman despre natură, ceva ca aventurile lui Don Quijote: nu se bazează pe fapte, ci pe principii inventate de el, foarte îndoielnice" Descartes este inutil, pentru că în loc să conducă la singurul lucru necesar, se irosește în speculații zadarnice Atât Descartes, cât și deiștii nu vor să recunoască nesemnificația naturii umane și, prin urmare, nu-L cunosc pe Dumnezeul creștin La păgâni Împotriva Programul iluminatorilor era să scape lumea de vrajă; și-au propus să risipească miturile și, cu ajutorul cunoștințelor științifice, schimbă complet imaginația umană" Juristul și educatorul german Christian Thomasius ( - ) în Lecturile sale despre prejudecăți (Lectiones de praeiudiciis) ( - ) a împărțit prejudecățile în cele cauzate de autoritate și cele cauzate de necugetare sau grabă Ca o armată în timpul operațiunilor, Iluminații se opun tuturor Iluminatori despre minte prejudecăți: adevărul nu are alte surse decât mintea umană Iluminatorii transformă "tradiția într-un obiect de critică în același mod în care știința [face] din natură un obiect de analiză a manifestărilor sale exterioare Nu tradiția, ci rațiunea este ultima sursă de autoritate" (Gadamer) Deși iluminismul nu a fost singura mișcare culturală și ideologică, filosofia iluminismului în Europa în secolul al XVII-lea a ocupat o poziţie dominantă Aceasta s-a exprimat într-o mișcare filozofică, pedagogică și politică clar definită, care a acoperit treptat diferite țări, precum și în creșterea crescândă a relațiilor burgheze în cele mai dezvoltate țări europene: Anglia, Franța, Olanda, Italia, Germania, parțial în Rusia si chiar Portugalia Iluminismul se formează pe baza diferitelor tradiții nu sub forma unui sistem teoretic, ci mai degrabă sub forma unei mișcări ideologice, care are un caracter specific în fiecare țară în parte, dar cu o bază comună: credința în mintea umană, menite să asigure progresul omenirii, scăparea de fundături și absurdități ale tradițiilor , eliberare de cătușele ignoranței, superstiției, miturii, asupririi Cultul Rațiunii în rândul iluminatorilor presupune protecția cunoștințelor științifice și tehnice ca instrument de transformare a lumii și de îmbunătățire treptată a condițiilor vieții materiale și spirituale a omenirii; este atât toleranță religioasă, cât și etică; protecția drepturilor naturale inalienabile ale omului și ale cetățeanului; respingerea sistemelor metafizice dogmatice care nu sunt susceptibile de verificarea faptică; o critică a superstițiilor întruchipate în religiile pozitive și o apărare a deismului (dar și a materialismului); lupta împotriva privilegiilor de clasă și a tiraniei Aceste trăsături sunt cele care unesc diferitele direcții ale Iluminismului care s-au dezvoltat în diferite țări Iluminatori despre minte Iluminismul este filosofia optimistă a burgheziei în creștere, o filozofie dedicată în întregime progresului Lui Voltaire îi plăcea să spună: "Într-o zi totul se va îmbunătăți - aceasta este speranța noastră" Fără eforturile iluminatorilor, această speranță s-ar putea să nu devină realitate, s-ar fi pierdut multe În orice caz, progresul a fost și este, deși este Mintea în cultura iluminismului și nu este, așa cum credeau unii pozitiviști, o lege inevitabilă a dezvoltării progresive Și la baza acestui progres deloc simplu, spiritual, material și politic, iluminatorii pun aplicarea constructiv-critică a rațiunii Totuși, aici se ridică o întrebare centrală și în același timp inevitabilă: despre ce fel de minte vorbim? Iată răspunsul în prezentarea lui E Cassirer: " pentru marile sisteme metafizice ale secolului al XVII-lea, pentru Descartes și Malebranche, Spinoza și Leibniz, rațiunea este teritoriul "adevărurilor eterne" comune atât spiritului uman și Divinul Tot ceea ce cunoaștem și prevedem datorită minții, percepem intuitiv "în Dumnezeu": fiecare acțiune a minții confirmă participarea noastră la esența divină, deschizându-ne tărâmul inteligibilului, suprasensibilului Cu toate acestea, în secolul al XVIII-lea ratiunii i se da un alt sens, unul mai modest Nu mai este un complex de "idei înnăscute", un "sediment" din esența absolută a lucrurilor Acum rațiunea nu este atât o posesie, cât o cucerire Nu este nici o comoară a spiritului, nici o vistierie în care adevărul este depozitat în siguranță (ca o monedă bătută); dimpotrivă, rațiunea este forța motrice care generează bogăție spirituală, care duce la revelarea adevărului, și este germenul și premisa necesară a oricărei certitudini adevărate Cea mai importantă funcție a minții este capacitatea sa de a raporta un fapt la altul și de a rezolva probleme Ea definește orice date faptice simple, tot ceea ce stă la baza Revelației, tradiției și autorității; el descompune neobosit totul în componente simple, inclusiv cauzele credinței religioase și a încrederii în cineva sau ceva Dar după ce totul este aranjat în ordine, începe o nouă lucrare, nu se poate opri, disjecta membra (coborând mâinile), trebuie să ridice o nouă clădire Numai printr-o astfel de dublă mișcare spirituală poate fi definit conceptul de rațiune: acum nu este un concept de ființă, ci un concept de faptă, un mod de acțiune Lessing a spus că calitatea caracteristică umană nu este posesiunea adevărului, ci mai degrabă o pasiune sau dor de adevăr Montesquieu, la rândul său, va afirma că sufletul uman nu se poate opri niciodată în dorința sa pasională de a extinde cunoștințele: lucrurile sunt, parcă, țesute într-un lanț și este imposibil să cunoaștem cauzele a ceva sau să ne facem vreo idee fără fiind copleșit de dorința de a ști totul Iluminatori despre minte Diderot era convins că "Enciclopedia" și-a stabilit unul dintre scopurile sarcina de a "schimba modul obișnuit de gândire" Iluminații au creat cultul Rațiunii, moștenind ideile lui Descartes, Spinoza și Leibniz Însă, spre deosebire de ei, conceptul de rațiune în rândul Iluminaților este mai apropiat de conceptul formulat de Locke, trăsăturile Iluminatorului (ele sunt cele mai proeminente la el) sunt unite de rațiune, care analizează ideile și le reduce la experiență Aceasta înseamnă că vorbim despre o minte limitată: este limitată de cadrul experienței și controlată de experiență Fizica newtoniană a servit ca model pentru crearea conceptului de minte pentru iluminatori: nu se sprijină pe esență, nu întreabă ce este, de exemplu, care este cauza sau esența forței gravitației, nu face presupuneri și nu se pierde în conjecturi despre natura finală a lucrurilor, ci pornind din experiență, în legătură constantă cu experiența, caută legile funcționării lor și apoi le pune la încercare Folosirea rațiunii în rândul iluminatorilor este o acțiune publică: "Utilizarea publică a rațiunii trebuie să fie liberă în orice moment Prin aplicarea publică a rațiunii, mă refer la ceva asemănător cu ceea ce oferă un om de știință în fața unui întreg public ", a spus Kant În Tratatul de metafizică, Voltaire scrie: "Nu trebuie să ne mai bazăm pe simple ipoteze; nu mai trebuie să începem prin a inventa principii, cu ajutorul cărora ne-am apucat apoi să explicăm toate lucrurile Dimpotrivă, trebuie să începem cu o relatare exactă a fenomenelor observate Iar dacă nu vom apela la ajutorul matematicii busolei și al torței experienței, nu vom putea face nici măcar un pas Voltaire spunea adesea că "atunci când o persoană dorește să pătrundă în esența lucrurilor și să le cunoască, în curând se găsește în postura unui orb căruia i se cere să vorbească despre esența culorii Cu toate acestea, natura binevoitoare a pus un băț în mâinile orbilor - analiză; cu ajutorul lui, el poate simți înainte în lumea fenomenelor, poate observa succesiunea lor, se poate asigura că sunt în ordine - și toate acestea datorită orientării sale spirituale, datorită educației primite din viață și știință "(E Cassirer) Mintea în cultura iluminismului "Minte iluminatoare" împotriva sistemelor metafizice Mintea în înțelegerea iluminatorilor - atât Locke cât și Newton - este o minte care nu depinde de adevărurile revelației religioase, nu recunoaște nici adevăruri înnăscute Prin urmare, vorbim despre o experiență limitată și o minte controlată de ea Nedefinitul în posibilitățile sale și mintea progresivă a Iluminismului, totuși, nu se limitează la faptele naturii, ca la Newton, nu este blocat într-un anumit domeniu de studiu; el observă cu atenţie natura şi în acelaşi timp omul În An Essay on the Elements of Philosophy ( ), d'Alembert scrie că Renaşterea caracterizează secolul al XV-lea; Reforma este cel mai semnificativ fenomen al secolului al XVI-lea; în secolul al XVII-lea, cartezianismul a dat o nouă viziune asupra lumii D'Alembert vede o mişcare grandioasă în secolul al XVIII-lea - "secolul filozofiei": "De îndată ce începem să studiem cu atenţie secolul în mijlocul căruia trăim, observăm imediat schimbări semnificative în toate ideile noastre: cu lor viteză, aceste schimbări ne fac să presupunem o revoluție și mai mare în viitor Numai cu timpul va deveni posibil să se determine cu exactitate subiectul acestei revoluții și să se indice natura și limitele acesteia descendenții vor putea cunoaște mai bine decât noi avantajele și dezavantajele ei Mai mult, d'Alembert notează că oamenilor le place să numească timpul nostru Epoca filosofiei: "Într-adevăr, dacă luăm în considerare starea actuală a cunoștințelor noastre fără prejudecăți, atunci nu se poate nega că filosofia a obținut un succes semnificativ cu noi În fiecare zi, bogăția dobândită de știința naturii crește; geometria își extinde posesiunile, pătrunzând chiar și în unele dintre domeniile fizicii cele mai apropiate de ea; în cele din urmă, sistemul universului a fost dezvoltat și îmbunătățit Trecând de la studiul Pământului la Saturn, de la istoria cerurilor la istoria insectelor, științele naturii și-au schimbat fața Și odată cu ele, toate celelalte științe au căpătat un nou aspect Acest proces de fermentare, acţionând în toate direcţiile, cu violenţă, ca un pârâu care sparge baraje, a surprins totul în cale De la principiile științei la revelație, de la problemele metafizicii la gusturi, de la muzică la morală, de la controversele teologice la chestiuni de economie și comerț, de la politică la drepturile popoarelor și jurisprudența civilă, totul a fost discutat, analizat, totul a fost emoționat, pus în mișcare O lumină nouă care s-a răspândit la multe subiecte și ^ Mintea iluminată" împotriva sistemelor metafizice domeniile cunoașterii și noile obscurități provocate de aceasta au fost rezultatele acestei fermentații generale a minților: un rezultat asemănător se obține în flux și reflux, când marea o aduce pe una la țărm și o duce pe cealaltă O persoană nu poate fi redusă doar la rațiune, dar tot ce are de-a face cu el poate fi explorat cu ajutorul rațiunii: fundamentele cunoașterii, eticii, instituțiilor și structurilor politice, sistemelor filozofice, credințelor religioase Motivul iluminist este critic și empiric, ceea ce înseamnă că este legat de experiență De aceea raționalismul iluminist "experimental" și "inductiv" din Anglia și Franța încalcă și apoi distruge fosta formă de cunoaștere filosofică - sistemele metafizice Nu mai crede în dreptul și eficacitatea "spiritului sistemului", considerându-l nu o forță, ci un obstacol care limitează gândirea filozofică A nu închide filosofia în limitele unei singure sarcini a doctrinei, legată de anumite axiome stabilite odată pentru totdeauna, sau de deducție care nu poate fi dedusă - iluminatorii propun ca filosofia să se dezvolte liber și să cuprindă în sine forma de bază a realității - forma oricărei ființe, atât naturale, cât și spirituale În Philosophy of the Enlightenment ( ), Cassirer continuă această temă: "Astfel, filosofia nu este un corp de cunoștințe care este deasupra sau în afară de orice altă cunoaștere: filosofia nu poate fi separată de știința naturii, istorie, drept, politică" În concluzie, Iluminismul nu este foarte original în conținut Originalitatea filozofică a gândirii iluministe constă în selecția critică atentă a părților și detaliilor pentru îmbunătățirea lumii și a omului: "Nu virtuți secundare și imitative, ci voința și datoria de a modela viața Aceasta înseamnă nevoia nu numai de a alege și a pune în ordine, ci și de a stimula, înainta și pune în aplicare ordinea pe care [filozofia] o consideră potrivită, demonstrând tocmai aceasta realitatea și adevărul ei "(E Cassirer) Cu o claritate deplină, filosofia Iluminismului se manifestă nu în teorii separate sau într-un set de axiome, "ci acolo unde are loc formarea ei, unde se îndoiește și caută, distruge și construiește" Mintea în cultura iluminismului Atacul asupra "superstițiilor" religiilor "pozitive" Asociat cu experiența și îndreptat împotriva sistemelor metafizice, raționalismul iluminist este o mișcare seculară, iar iluminismul a ridiculizat adesea "miturile" și "superstițiile" religiilor "pozitive" cu sarcasm disprețuitor O atitudine sceptică, și de cele mai multe ori deschis ireverențioasă față de biserică este principala trăsătură distinctivă a Iluminismului, o filozofie care poate fi numită secularizarea gândirii După cum putem vedea, școlile engleze și germane ale iluminismului au fost mai reținute în lipsa de respect față de religie În ciuda colorației materialiste și chiar ateiste, gândirea iluministă este asociată cu deismul, iar deismul este o parte integrantă a Iluminismului - o religie rațională și naturală este cel mai mult pe care mintea umană îl poate permite (în sensul lockean) Deismul recunoaște: ) existența lui Dumnezeu; ) Crearea lumii și conducerea ei de către Dumnezeu (în timp ce deiștii englezi - Toland, Tyndall, Collins, Shaftesbury - îi atribuiau lui Dumnezeu controlul asupra vieții naturii și al societății, Voltaire era de părere deplina indiferență divină față de treburi al omenirii); ) viața viitoare, în care toată lumea este răsplătită pentru bine și pentru rău Voltaire scria: "Mi se pare evident că există un principiu rațional impersonal necesar, etern, mai înalt; nu este adevărul credinței religioase, ci adevărul rațiunii Devine clar că dacă mintea poate înțelege, accepta și afirma doar aceste adevăruri religioase, atunci ritualurile, poveștile sacre, tot conținutul și instituțiile așa-numitei religii "pozitive" sau "religiei Revelației" sunt doar superstiții - rodul fricii și al ignoranței Prin urmare, sarcina este de a lumina întunericul care învăluie religiile "pozitive", de a le arăta diversitatea, de a analiza originile și obiceiurile și tradițiile sociale asociate acestora și apoi de a expune ridicola lor inumanitate - Zdrobește nenorocitul! - așa a fost strigătul de luptă al lui Voltaire; bineînțeles, nu împotriva credinței în Dumnezeu (cum spunea chiar filozoful), ci împotriva superstiției, intoleranței și absurdității religiilor "pozitive" Cu toate acestea, după Voltaire, atât credința în Dumnezeu, cât și religia devin adesea subiect de atacuri, sunt portretizate ca un obstacol în calea progresului, un instrument de oprimare și un agent cauzator al intoleranței, ca fiind cauzele unor principii etice eronate și inumane, ca bază a unei ordini sociale vicioase În Politica naturală ( ), Holbach acuză religia de Atacul asupra "superstițiilor" religiilor "pozitive" făcând o persoană să se teamă de tiranii invizibili, de fapt cultivă în el servilitatea, lașitatea obsechioasă în fața tiranilor vizibili, suprimând în el capacitatea de autosuficiență și independență În Tratat de toleranță, Diderot scrie că deiștii au tăiat o duzină de capete hidrei religiei, dar a rămas doar unul, din care tot restul ar crește Natura, potrivit lui Diderot, este cea care trebuie să înlocuiască Divinitatea: într-un cuvânt, va trebui să-și adune curaj și să se elibereze de lanțurile religiei, să respingă toți zeii și să recunoască drepturile naturii, care îi spune omului: "Renunță zeii care mi-au însușit prerogativele și se întorc la legile mele " Când te vei întoarce din nou în sânul naturii, din care ai fugit, te va consola și va alunga din inimă toate neliniștile care te asupresc și toată neliniștea care te chinuiește Aveți încredere în natură, umanitate, în voi înșivă complet - și de-a lungul întregului drum al vieții tale vei găsi flori peste tot În consecință, în curentul general al Iluminismului există curente atee și materialiste Totuși, acest lucru nu ne poate face să uităm că Iluminismul este pătruns de deism, cu alte cuvinte, de religiozitate rațională, naturală, seculară, de care se leagă moralitatea laică, laică: "Datoriile pe care trebuie să le îndeplinim față de neamul nostru se referă în principal și exclusiv la sfera rațiunii, de aceea ele sunt uniforme între toate popoarele Așa a spus d'Alembert; Voltaire era de aceeași părere: "Religia naturală trebuie înțeleasă ca totalitatea principiilor morale comune întregii rase umane" Îndatoririle naturale, precum toleranța, libertatea, sunt raționale, civile, independente de revelație E Cassirer susține că în Epoca Iluminismului "domnește un sentiment cu adevărat creator; prevalează încrederea necondiţionată în reînnoirea şi aranjarea lumii Actualizările sunt cerute și așteptate de la religia însăși Cu cât se simte mai mult incompletitudinea răspunsurilor date de religie la întrebările de bază ale cunoașterii și moralității, cu atât devine mai intensă și pasională formularea unor astfel de întrebări Lupta nu mai este în jurul dogmelor individuale și al interpretărilor lor, ci în jurul persuasivității religioase în sine: aceasta se aplică nu numai problemelor de credință, ci și metodei și direcției, funcției credinței ca atare Se formează un efort, în principal în domeniul filosofiei iluministe germane, nu mai spre descompunerea religiei, ci spre justificarea ei "transcendentală" Mintea în cultura iluminismului și, în consecință, adâncirea transcendentală Această dorință explică natura specifică a religiozității în Epoca Iluminismului; explică tendințele negative și pozitive în filozofie, credință și neîncredere Numai legând aceste două elemente, recunoscând interdependența lor, se poate înțelege cu adevărat în adevărata sa unitate procesul de dezvoltare istorică a filosofiei secolului al XVIII-lea "Rațiunea" și legea naturală Rațiunea iluministă stă la baza normelor juridice și a conceptului de stat Și dacă se poate vorbi de religie naturală și morală naturală, atunci în același mod se poate vorbi de legea naturală Natural înseamnă rațional, non-supranatural Spiritul critic, care face ca fiecare părere, idee și credință din moștenirea trecutului să fie atent cântărită, pătrunde peste tot și se regăsește și în lucrări de filozofie juridică și politică, inspirând proiecte de reformă; aceste proiecte sunt uneori dezvoltate de monarhii înșiși, dintre care mulți doreau să fie cunoscuți ca "iluminați", rămânând în același timp conducători absoluti; uneori astfel de proiecte, dimpotrivă, erau îndreptate împotriva statului absolutist; în Franța, cursul politic și juridic al iluminismului s-a soldat cu o revoluție, unul dintre primii pași ai căruia a fost Declarația drepturilor omului și cetățeanului, tipică dreptului natural În Spiritul legilor, Montesquieu afirmă: "Legile în sensul lor mai larg sunt conexiuni necesare care decurg din natura lucrurilor" Dezvoltând această temă în Scrisorile persane, el explică că, deși suntem eliberați de lanțurile religiei, trebuie totuși să ne supunem justiției: legile ei sunt obiective și neschimbabile, precum legile matematicii Voltaire, la rândul său, deși a afirmat o mare varietate de obiceiuri și chiar a admis că "ceea ce într-o localitate se numește virtute, în alta poate fi considerat un viciu", cu toate acestea, credea că "există anumite legi naturale care trebuie convenite cu oameni din toate colturile lumii Cum [Dumnezeu] a dat albinelor un instinct puternic, conform căruia ele lucrează împreună și împreună produc pentru ele însele Rațiunea" și legea naturală întreținere, așa că a dat unei persoane anumite sentimente, de la care nu le poate refuza niciodată - acestea sunt legăturile eterne și primele legi ale societății umane Credința în natura neschimbătoare a omului, formată din înclinații, instincte și nevoi senzuale, ne întâlnim și cu Diderot, care nu a ratat ocazia de a infirma punctul de vedere al lui Helvetius, conform căruia instinctele morale nu sunt altceva decât egoism deghizat Pentru Diderot, există legături naturale între oameni; ei sunt pe care diversele morale religioase încearcă să-i distrugă Să evidențiem următoarele caracteristici generale ale doctrinei iluminismului: ) o abordare raționalistă a dreptului natural; ) abordarea voluntaristă a dreptului pozitiv Raționalitatea și universalitatea dreptului, translatarea regulilor imuabile ale dreptului natural în legi pozitive efectuate de legiuitor, indiscutabilitatea dreptului pot fi considerate cele mai importante momente ale doctrinei iluministe Vorbim despre un concept apărut în cadrul despotismului iluminat, pentru a se îndepărta ulterior de el cu propuneri politice liberale teoretice și practice și, în final, a se transforma într-o revoluție sau reforme care au subminat fundamentele și s-au dovedit a fi decisive pentru crearea unui stat constituțional modern Potrivit lui J Tarello, iluminarea juridică în Germania a fost "ideologia actuală a monarhilor și funcționarilor, în timp ce gândirea juridică în Franța, și parțial în Italia, este reprezentată de o serie de ideologii de opoziție și Fronder, care, în principiu, nu au fost împărtășite de nici unul monarhi sau (mult timp ) de către oficialii lor Ideologiile în sine nu au fost revoluționare, ci au devenit așa atunci când, sub presiunea evenimentelor istorice, burghezia le-a transformat într-un "mecanism capabil să distrugă instituțiile politice și juridice" Distincția dintre Iluminismul de reformă și Iluminismul revoluționar este deosebit de importantă în prima etapă "pentru a descrie formarea anumitor doctrine juridice și rezultatele acestora în Franța și în teritoriile germane în cursul secolului al XVIII-lea" Pe baza dreptului natural a fost elaborată teoria drepturilor omului și cetățeanului, care și-a găsit cea mai frapantă întruchipare în "Declarația drepturilor omului și cetățeanului", elaborată și adoptată în de Adunarea Constituantă, care a definit principiile manifestului politic al Revoluţiei Franceze Grozav- Mintea în cultura iluminismului Drepturile omului pe care Adunarea Constituantă le consideră naturale (precum sacre și inalienabile) sunt: libertatea, egalitatea în drepturi, proprietatea, securitatea și rezistența la opresiune Legea este aceeași pentru toată lumea și stabilește sfera exactă a puterilor puterii executive pentru a proteja libertatea individului, religie, mod de a gândi, de vorbire Legea este o expresie a voinței generale a poporului, se elaborează cu participarea directă (sau prin reprezentanți) a tuturor cetățenilor Proprietatea este declarată drept "sacru și inalienabil" "Declarația" franceză din o imită pe cea americană din , adică "Declarația drepturilor, adoptată de reprezentanții oamenilor buni, adunată în deplin și liber consimțământ în Virginia", unde în articolul citim: "Toți oamenii sunt nascuti si raman liberi si egali in drepturi, care nu pot fi nici instrainate si nici luate in nici o conditie (nici in prezent si nici in viitor) de la cetatenii societatii, si anume: dreptul la viata si proprietate, dreptul de a cauta si atinge bunăstarea și securitatea Articolul spune: "Toată puterea este în mâinile poporului și, prin urmare, vine de la popor" Și mai departe, articolul : "Guvernul este și trebuie să fie instituit pentru binele comun, protecția și securitatea poporului"; articolul : "Nicio persoană sau grup de persoane nu va avea dreptul la beneficii sau privilegii speciale"; Articolul : "Puterile legislative și executive ale statului sunt separate una de cealaltă, precum și de puterea judiciară" Și tot așa, cu o declarație și o explicație a drepturilor, care mai târziu vor fi considerate principiile structurii statale de tip juridic liberal-democrat Criticate din dreapta și din stânga, principiile stabilite în doctrina drepturilor omului și a drepturilor civile stau la baza ordinii constituționale a statelor democratice de tip occidental, devenind teoria și practica statului de drept În ceea ce privește raționalizarea legislației, este suficient să reamintim că, de exemplu, pentru Franța, "unificarea subiectului de drept a însemnat desființarea a numeroase statuturi juridice (nobil, duhovnic, negustor, catolic, protestant, evreu, om, femeie etc ), care avea un înțeles procesual mare și corespunzător împărțirii în moșii sub vechiul regim Și dacă ideile dreptului natural despre "libertate" și "egalitatea în drepturi" ale "individuului" au fost considerate de interpreții marxişti ca o sistematizare suprastructurală a procesului economic structural-de bază, atunci filosoful Joel Solari scria în : " elaborarea Codului de legi Iluminismul și burghezia noi (coduri) rezumă eforturile de secole ale avocaților, filosofilor de a aduce legislația civilă la unitatea formală și materială uniformitatea cerută a legilor civile a presupus abolirea tuturor tipurilor de inegalități juridice asociate nașterii, clasei sociale, profesiei , avere, loc de reședință Și dacă principiile etice și juridice sunt naturale, atunci sunt firești și principiile democratice ale fiziocraților Francois Quesnay ( - ), Mercier de la Rivière, Dupont de Nemours și alții Esența acestui concept constă în formula liberalismului care apără comerțul liber: Laissez faire, laissez passer ("Nu interveni și sări înainte") "Naturale" sunt proprietatea privată și libertatea concurenței, în timp ce "ordinea naturală" este orice ingerință a statului care interferează cu funcționarea normală a legilor naturale Sarcina statului și a șefului său este, de fapt, invers: ei trebuie să înlăture obstacolele care împiedică desfășurarea normală a "ordinii naturale" Iluminismul și burghezia Înaintarea burgheziei, care deja în secolul precedent era caracteristic unei părți semnificative a celor mai civilizate țări europene, în secolul al XVIII-lea a dus la o redistribuire vizibilă a bogăției și la acumularea de fonduri semnificative în mâinile sale, la creșterea comerțului , noi intreprinderi; exploatarea popoarelor coloniale este reorganizată şi intensificată Noii antreprenori au intrat în conflict cu forțele care dețineau monopolul puterii în toate timpurile anterioare În ciuda faptului că în secolul al XVIII-lea Proprietatea pământului a fost o sursă importantă de bogăție, meșteșugul se transformă treptat, dar decisiv în industrie, iar știința și tehnologia, reunindu-se, vorbesc despre realizarea visului lui Bacon de a transforma lumea Odată cu industria, numărul întreprinderilor comerciale este în creștere Iată ce scrie Voltaire în a zecea din "Scrisorile sale engleze" despre semnificația comerțului britanic: "În Anglia, comerțul i-a îmbogățit pe cetățeni, i-a ajutat să devină liberi, iar libertatea, la rândul ei, a extins comerțul, din care provine măreția și bogăția statului Comerțul a contribuit la crearea treptată a forțelor, datorită cărora Mintea în cultura iluminismului englezii au devenit stăpâni ai mărilor" Stabilitatea internă și expansiunea în alte țări, susținute de ingeniozitatea politică, au asigurat dezvoltarea burgheziei engleze, liberă de obstacolele care stăteau în calea dezvoltării burgheziei franceze În Franța, politica absolutistă a lui Ludovic al XIV-lea a lărgit decalajul dintre clasa dominantă politic și forțele în creștere activă ale națiunii Consecințele eșecului politicii externe a lui Ludovic al XIV-lea s-au dovedit a fi grave și periculoase: războaiele lungi au epuizat grav finanțele publice Ca urmare a abrogării Edictului de la Nantes în , regele a reușit să întărească unitatea politică a țării, dar Franța a plătit pentru aceasta cu pierderea unor resurse neprețuite și, în plus, a treia stare (din care hughenoții) a venit), deziluzionat de absolutism, decide să lupte: tulburări și revolte constante zguduie țara Iată ce scrie Diderot în Enciclopedie despre marile ateliere: "Calitatea înaltă a materialelor este o chestiune de atenție, în timp ce viteza și perfecțiunea muncii depind de numărul de muncitori angajați Atunci când o fabrică are un număr mare de muncitori, fiecare etapă a procesării este gestionată de oameni diferiți Fiecare muncitor efectuează și va efectua o singură operație de-a lungul vieții; celălalt este diferit; prin urmare, fiecare dintre ele este realizată bine și rapid, iar performanța mai bună coincide cu costul mai mic În plus, gustul și abilitățile profesionale sunt, fără îndoială, îmbunătățite cu un număr mare de lucrători, deoarece este greu de imaginat că nu există mai mulți oameni care sunt capabili să reflecte, să combine observațiile și, în cele din urmă, să găsească singura cale care îi va ajuta să depășească colegii lor de muncă: aceasta ar putea fi economii materiale, scurtarea timpului de operare sau chiar un salt înainte al întregii întreprinderi datorită unui nou mod de lucru Entuziasmul lui Diderot pentru revoluția industrială, care va schimba viețile majorității țărilor europene în câteva decenii, este sincer, dar în ochii unei persoane din vremea noastră este cel puțin naiv Problemele sociale ale clasei muncitoare în secolul al XVIII-lea nu trezi prea mult interes nici măcar în rândul celor mai progresişti gânditori; la acea vreme preocuparea principală era alta: sprijinirea iniţiativelor noilor antreprenori Cum răspândesc iluminatorii "lumină" Masele de popor au rămas străine de mișcarea iluminismului, în timp ce iluminații au obținut un mare succes în răspândirea de noi idei în cercurile intelectuale și în rândul burgheziei avansate a Europei, interesând națiuni complet diferite din punct de vedere cultural și politic Abilitățile de popularizare ale iluminatorilor sunt admirabile Ei nu au creat sisteme teoretice majore, dar toți erau considerați mentorii naturali ai clasei de mijloc în creștere Este clar că și-au stabilit scopul de a-și populariza propriile opinii pentru a le face eficiente Iar mijloacele alese pentru răspândirea ideilor educaționale au fost academiile, lojile masonice, saloanele, Enciclopedia, scrisorile și eseurile Academii care au apărut în secolul al XVI-lea și s-au răspândit în secolele al XVII-lea și al XVIII-lea au crescut în număr Iluminatorii, luând o poziţie critică în raport cu academiile, prea des absorbiţi de preocupări literare abstracte, au reuşit să se asigure că acordă mai multă atenţie ştiinţelor naturii, fizicii şi matematicii, studiului ştiinţelor agricole etc În Italia, un grup de milanezi sub conducerea lui Pietro Verri a fost fondat în de Accademia dei Pugni Membrii acestei academii erau tineri care au decis să critice cultura și obiceiurile strămoșilor lor ca distribuitori de "lumină"; tinerii milanezi au purtat discuții atât de vii, încât au început în glumă să-și numească întâlnirile "Academia pumnilor" (în italiană pugno - pumn) Au început să publice revista The Cafe (între și ), care a publicat totul, de la fizica galileană la inocularea variolei și de la subiecte astronomice la probleme de istoriografie, lingvistică și politică Societățile masonice au fost al doilea mediu eficient al Iluminismului Originare în la Londra, au devenit la modă în Europa Masoni erau Goethe și Mozart, Voltaire și Diderot, Franklin și Casanova Prima loja masonică din Londra a căutat pacea și toleranța necesare într-o Anglia care tocmai trecuse prin revolte politice și religioase În lumea romanică, dimpotrivă, masoneria era mai agresivă și anticlericală; în orice caz, s-a dezvoltat pe baza unor principii profund iluminatoare, precum credința non-dogmatică în Dumnezeul unic (și anume Mintea în cultura iluminismului Iluminatorii răspândesc o atitudine ostilă față de cuvântul "dogma"), educația umanității, toleranța prietenească Primele "Constituții" ale Francmasoneriei, publicate de James Anders în , afirmau: "Un mason, în virtutea rangului său, este obligat să se supună legii morale; iar dacă este bine versat în artă, nu va fi niciodată nici un ateu prost, nici un desfrânat fără religie La aceasta se adaugă: "În vremuri străvechi, masonii (masonii medievali care aparțineau breslei artizanilor) erau obligați în orice țară să profeseze religia patriei sau a poporului lor, oricare ar fi aceasta; dar astăzi, lăsând deoparte opiniile private, se consideră mai potrivit să-i obligi să urmeze acea religie cu care toată lumea va fi de acord: este să fie oameni buni, sinceri, modesti și cinstiți, oricare ar fi crezul personal al fiecăruia Biserica în a condamnat francmasoneria, văzând în ea o respingere a acelor afirmații dogmatice (înțelese ca adevăruri de credință) pe care bisericii le considerau definitorii pentru creștinism; dar condamnarea papală nu a adus rezultate palpabile Saloanele au fost o altă modalitate de a răspândi cultura iluminismului Un loc de întâlnire pentru scriitori și oameni de știință, străini de rang înalt, saloanele au devenit un mijloc flexibil de schimb intelectual Modele pentru imitație au fost create de Paris, care în acest secol a devenit ca o oglindă care reflectă întreaga lume intelectuală europeană Saloanele au fost cele care au permis femeilor să se alăture cu entuziasm culturii secolului, să discute despre filozofie și să fie interesate de descoperirile științifice "Enciclopedia" franceză (pe care o vom analiza mai detaliat mai târziu), care a unit toată învăţătura iluministă în volume, a fost un succes publicistic răsunător Profitul editorilor a fost de % Voltaire a remarcat că acesta este un venit fără precedent în orice alt tip de activitate comercială Așa că "Enciclopedia" a devenit un alt instrument puternic de popularizare a ideilor iluminismului Europa în a doua jumătate a secolului al XVIII-lea s-a putut bucura de o lungă perioadă de pace, corespondența intensă i-a transformat pe iluminatori într-o clasă aproape supranațională, comunicând activ peste granițe Scrisorile raportau cel mai adesea impresiile și cunoștințele dobândite în timpul călătoriilor (în secolul al XVIII-lea oamenii călătoreau mult mai mult decât în secolul al XVII-lea) și transmiteau informații Iluminismul și neoclasicismul știință de natură științifică (aceasta a adus beneficii semnificative științelor naturii și, într-o măsură mai mare, istoriografiei) Eseurile au devenit un instrument de popularizare educațională Voltaire și-a exprimat atitudinea față de lucrările scrise într-un limbaj plictisitor și sunet, cu multe fraze trosnitoare: "Sunt plictisitoare și provoacă doar supărare" Iluminatorii au preferat genul eseului sau eseului, adică eseul este scurt, colorat, cât mai vioi și plin de spirit, de preferință polemic Eseul s-a transformat cu ușurință într-un pamflet ironic și batjocoritor Francezii au fost marii maeștri ai genului eseului În Italia, eseul "Despre crime și pedepse" (Dei delitti e delle repe), scris de celebrul teoretician al dreptului Cesare Beccaria, s-a bucurat de un succes extraordinar Periodicele, care existau deja în secolul al XVII-lea, au devenit mai numeroase și operaționale în secolul al XVIII-lea, dovedindu-se a fi un mijloc puternic de răspândire a uneia sau acelea ideologii "În au fost publicate optsprezece cotidiene la Londra; Zece ani mai târziu, erau deja patruzeci și doi acolo", notează cu uimire istoricul Anderson Cu toate acestea, în ciuda oportunităților mari de a-și populariza ideile, "Iluminismul a fost mai mult o abordare intelectuală sau o poziție spirituală decât o direcție științifică și filozofică Puțini au participat la discuțiile intelectuale de la Londra și Paris și chiar mai puțini cei care au fost de acord cu toate concluziile celor mai revoluționari gânditori Dar, în ciuda contradicțiilor individuale și a particularităților locale ale mișcării, noi valori spirituale s-au răspândit încet în toată Europa "(N Hampson) Iluminismul și neoclasicismul Iluminismul a influențat și arta neoclasică, în special arhitectura Prin urmare, înțelegerea neoclasicismului depinde de interpretarea Iluminismului și invers Binom: Iluminismul-neoclasicismul în Italia a primit o expresie foarte interesantă, înaintea timpului său, în așa-numita teorie a arhitecturii funcționale Deja în , F Algarotti scrie despre asta în "Eseu de arhitectură": " o persoană învățată și experimentată (un indiciu al franciscanului Carlo Francesco Lodoli) din dragoste pentru arhitectură a luat în zilele noastre o afacere similar cu cel pe care l-ai luat deja Mintea în cultura iluminismului însuși Socrate din dragoste pentru filozofie exprimând cerința ca nimic, fără nicio excepție, să fie ridicat (din proiecte de arhitectură) dacă nu corespunde scopului său, adică funcției, dar tot ceea ce se îndepărtează cumva de acest principiu, ar trebui fi numit cu adevăratul său nume, exces Deci, conform lui Lodoli și Algarotti, arhitectura ar trebui să fie funcțională, adică să corespundă rațional scopului pentru care este destinată Algarotti mai scrie că Lodoli a fost ferm în opinia sa: "Arhitectura bună ar trebui să modeleze mediul, să decoreze și să arate pentru ce a fost creată, astfel încât scopul și întruchiparea ei ar trebui să fie în armonie" Aceasta a însemnat un verdict asupra stilurilor baroc și rococo; mintea încearcă să evite excesele arhitecturale, se străduiește să armonizeze frumusețea și utilitatea Cu toate acestea, binomul iluminism-neoclasicism nu a adus o soartă fericită artei neoclasice, care de-a lungul istoriei sale a fost nemiloasă chinuită de critică Neoclasicismul a fost adesea judecat ca rece și secundar artistic, cu rare exemple de excepții fericite În viața reală, orice depreciere a iluminismului a presupus deprecierea neoclasicismului Abia relativ recent s-a realizat o înțelegere corectă a artei neoclasice datorită lucrării lui E Kaufmann "Arhitectura în epoca rațiunii" ( ) Exemplul arhitectului neoclasic milanez Giuseppe Piermarini ( - ) este simbolic Fără îndoială, el a fost cel mai talentat arhitect al Italiei neoclasice Clădirea operei milaneze "La Scala", palatul regal din Milano, vila regală din orașul Monza mărturisesc talentul său Și totuși, de aproape două sute de ani, istoricii de artă au dat operei lui Piermarini aprecieri scandalos de contradictorii: fie el este un epigon al lui Vanvitelli, fie îl imită pe Palladio, fie se presupune că încă nu s-a îndepărtat de baroc etc Abia recent, teoreticienii și istoricii artei au ajuns în cele din urmă să fie de acord: "Abordarea rațională a lui Piermarini este direct legată de organizarea funcțională a spațiului arhitectural Tendințele lămuritoare ale lui Piermarini și-au găsit expresie în trăsăturile simple și umane ale arhitecturii sale, plăcute și în același timp funcționale Teatrul La Scala este o confirmare vie a arhitecturii inspirate din ideile iluminismului, unde nu există forme complexe, grele, pline de expresii exagerate a formelor baroc, cu predominanța logicii și funcționale Iluminismul și neoclasicismul o linie dreaptă, un portic convenabil pentru intrarea trăsurilor, o sală cu o acustică excelentă etc (proiectul lui Piermarini a jucat un rol important în reforma clădirii teatrului și a decorului în general) Într-un cuvânt, Piermarini a reușit să exprime în forme arhitecturale ideile celei mai semnificative școli educaționale italiene - Beccaria și frații, Parini și Frisi Arta lui Piermarini în spațiile urbane și soluțiile arhitecturale au întruchipat și spiritul reformelor împărătesei Austriei Maria Tereza, care dorea, după modelul milanez, să raționalizeze școlile și cadastrul, finanțele, agricultura și întregul sistem birocratic Simțul proporției, echilibrul formelor și volumelor fac din Piermarini un reprezentant unic al iluminismului și neoclasicismului Deținând cunoștințe extinse în diverse domenii ale matematicii și mecanicii, sa bucurat de inventarea instrumentelor și dispozitivelor, a dezvăluit secretele neprețuite ale meșteșugului maeștrilor constructori Pe scurt, el nu a separat arta de știință și tehnologie "Seara, după muncă, a simțit o mare plăcere, adunând în jurul său pe cei mai buni maeștri și întrebând despre opera curentă a fiecăruia, vorbind despre realizări în diverse domenii ale mecanicii și artei, regândind cu sfaturile sale anumite lucrări pe care le-a încredințat El însuși a transformat pe strung o mare varietate de obiecte și le-a distrat cu finisaje meticuloase a făcut pluguri mecanice, a montat pompe pentru fântânile de grădină și chiar a sculptat mici șeminee din marmură pentru sufragerie După cum scrie cunoscutul biograf al arhitectului E Philippika, informații similare găsim în biografiile arhitecților francezi Ledoux și Bullet, ale arhitectului englez R Adam sau ale artistului David Seriozitatea artizanală a perioadelor neoclasice și iluministe rezumă "idealurile eticii civile și economice urmate de epoca luminii în cursul dezvoltării sale", principiile prin care gânditorii secolului al XVIII-lea apărau legitimitatea teoretică a artelor aplicate și diverse tipuri de tehnică artistică Mintea în cultura iluminismului Iluminism, istorie și tradiție Hipercritica (și adesea nihilismul) în raport cu tradițiile filozofice, religioase și politice; protecția rațiunii, care se ridică la nivelul unei judecăți supraistorice asupra oricărui eveniment istoric; idei despre natura umană, starea naturii și drepturile naturale - toate acestea au dus la acuzația din partea romanticilor că secolul al XVIII-lea, ca nimeni altul, a fost antiistoric De aici rezultă în mod logic că Iluminismul a fost o filozofie a rațiunii abstracte (natura, legea etc ) fără istorie, cu alte cuvinte, că în mintea (a Iluminismului) sunt valori morale, teorii filozofice, principii teologice sau norme juridice lipsit de o dimensiune istorică Și dacă reprezentanții Romantismului au considerat că Iluminismul considerat abstract, atunci Hegel în Fenomenologia spiritului caracterizează deja Iluminismul ca "un concept superficial, plictisitor, abstract despre nimic" Pentru marxism, "Iluminismul este o mișcare progresivă de emancipare a omului, în măsura în care burghezia este o forță revoluționară, dar această mișcare este un compromis conservator și ideologic, în măsura în care burghezia intră într-o coluziune de facto cu grupuri feudale puternice ( ca în Germania), sau pentru că nu depășește realizarea propriilor interese și privilegii exclusiv de clasă Rezumat pentru reprezentanții romantismului, superficial și incapabil să înțeleagă adevăratul sens al istoriei, după Hegel, "regatul rațiunii" iluminist îi apare marxistului G Lukacs drept "regatul burgheziei" Iluminismul a fost întotdeauna foarte critic la adresa tradiționaliștilor, precum Bonald și de Maistre, iar într-o epocă ulterioară, a neoidealiștilor Giovanni Gentile se certa în mod constant despre secolul revoluției Și abia în anii treizeci ai secolului nostru au apărut semnele unei evaluări adecvate a celui mai important eveniment al secolului al XVIII-lea Cei mai marcanți reprezentanți ai noii istoriografii au fost L Salvatorelli ("Gândirea politică a Italiei de la la ", ), N Valeri ("Pietro Verri", ), F Venturi ("Tinerețea lui Diderot", ) Cassirer, Filosofia Iluminismului Istoricul austriac A Vandrushka crede că o întorsătură decisivă în reevaluarea iluminismului a avut loc în Europa după cel de-al Doilea Război Mondial: soldații americani "au adus înapoi la Pierre Bayle Europa, deși într-o formă ușor modificată, face parte din moștenirea spirituală europeană pe care au moștenit-o din secolul al XVIII-lea, epoca rațiunii, în care au văzut originile civilizației și istoriei americane Revoluția americană a fost inspirată, după cum știți, de ideile educaționale europene Revenirea vechilor idei educaționale peste Atlantic a fost întruchipată și în victoria asupra statelor totalitare Cea mai recentă istoriografie a secolului al XVIII-lea iar Iluminismul s-a eliberat de interpretarea lui ca preromantism, dar cu toate acestea, aprecierea pe care romanticii i-au dat Iluminismului ca filozofie abstractă, lipsită de simț al istoriei și chiar "anti-istoric", există încă Cu toate acestea, potrivit lui Cassirer, nu are nici o bază istorică și nici nu poate avea o motivație serioasă: este doar "un strigăt de luptă și o expresie exagerată folosită de reprezentanții romantismului pentru a lupta împotriva filozofiei iluminismului" Cu toate acestea, filosofia iluminismului a cucerit lumea istorică de care romantismul însuși era atât de mândru - și pe bună dreptate Această idee o întâlnim în lucrări atât de celebre, cum ar fi "Secolul al XVIII-lea și lumea istorică" a lui W Dilthey ( ), "Filosofia iluminismului" a lui E Cassirer ( ), "Începuturile istoricismului" de F Meinecke ( ) ) De exemplu, așa cum scrie Dilthey, tocmai datorită iluminismului "a devenit posibilă o critică imparțială a istoriei, care nu se oprește nici măcar la cele mai sacre relicve ale trecutului și o metodă de comparație care se extinde la toate etapele umane dezvoltare " Gândirea iluministă vrea să stabilească o legătură între "general" și "privat", "reprezentare" și "realitate", "legi" și "fapte", pentru a desemna granițe de încredere între primul și al doilea Potrivit lui Cassirer, în realitate "există o ciudată ironie în faptul că romantismul, învinuind Iluminismul în numele istoriei, cade exact în aceeași greșeală pe care și-o reproșează adversarului" Pierre Bayle: sarcina istoricului este identificarea erorilor Filosofia secolului al XVIII-lea considerate problemele istorice ca fiind naturale Importantă aici este opera lui Pierre Bayle ( - ) În , Bayle publică "Gânduri despre Mintea în cultura iluminismului meta", iar în - "Dicționar istoric și critic" Apariția unei comete în a fost ocazia pe care Bayle a decis să o folosească pentru a critica credința că cometele sunt vestigii de nenorocire și "amenință lumea cu nenumărate necazuri" Bayle a declarat că nu poate permite ca "orice doctor în științe, a cărui hrană spirituală nu ar trebui să fie conjecturi, ci exclusiv fructe pure ale rațiunii și care nu este obligat să facă exercițiu pentru a convinge poporul, să respecte astfel de idei nefondate și să se mulțumească cu tradiția și citate din poeți și istorici Bayle lansează un atac frontal asupra presupusei autorități a tradiției: "A crede că o opinie transmisă din generație în generație de-a lungul secolelor nu poate fi niciodată absolut falsă este cea mai pură iluzie Oricât de profundă ar fi examinarea motivelor care stau la baza anumitor opinii și a acelor motive care le perpetuează în generații întregi, va arăta cu siguranță că o astfel de convingere nu are temei în rațiune Bayle critică nu numai ideea influenței cometelor asupra treburilor umane, dar nici nu acceptă identificarea ateismului cu imoralitate Dar Bayle este și mai radical în dicționarul său istoric și critic, ale cărui intrări constituie un registru de erori Bayle nu se teme de acuzația că este minutissimarum rerum minutissimus scrutător (cel mai neînsemnat cercetător al celor mai neînsemnate lucruri), și nu se lasă înșelat de mirajul sistemului Vedem în mare parte o întreagă colecție de crime și dezastre Sarcina istoricului este în primul rând de a stabili faptele istorice prin identificarea și eliminarea treptat a erorilor Dicționarului istoric și critic al lui Bayle i se acordă "valoare durabilă prin faptul că conține noțiunea de "fapt" în toate modurile sale problematice și profunde; Bayle nu mai consideră faptele individuale drept pietre din care istoricul trebuie să construiască o clădire; el este atras de munca intelectuală însăși, munca gândirii ducând la cucerirea acestui material de construcție" (E Cassirer) Bayle se concentrează asupra condițiilor de care depinde aprecierea faptului, logica istoriei: "Pentru el, "faptul" nu mai este sursa cunoașterii istorice, ci este, într-o anumită măsură, scopul cunoașterii, că este, este terminus ad quern (limita, până la care), și nu terminus a quo (limita de la care) El vrea să elibereze o cale care poate duce la "adevărul real" Pierre Bayle Înainte de Bayle, nimeni nu criticase tradiția cu atâta precizie scrupuloasă, cu atâta severitate fără compromisuri În căutarea și studierea petelor albe din istorie, a momentelor întunecate, de neînțeles, a contradicțiilor, Bayle este neobosit Aici iese la iveală adevăratul său geniu ca istoric Ea constă, în mod paradoxal, nu în descoperirea adevăratului, ci în descoperirea falsului" (E Cassirer) Astfel, Bayle a devenit fondatorul metodei acribiei istorice (acribes - precis, strict), adică acuratețea prezentării De aceea meritele sale în istorie sunt poate nu mai puțin semnificative decât meritele lui Galileo în cunoașterea naturii Iată imperativul lui Bayle: "Cel care cunoaște legile istoriei va fi de acord cu mine în problema imparțialității: istoriograful, fidel sarcinii sale, trebuie să scape de spiritul lingușirii și calomniei El trebuie, pe cât posibil, să se pună în locul istoricului, care nu este mișcat de nicio pasiune Ignorând lucrurile străine, el ar trebui să fie devotat doar intereselor adevărului și, din dragoste pentru acesta, să-și sacrifice sentimentele, dacă este cazul, recunoştinţa pentru serviciul sau resentimentele pentru prejudiciul care i-a fost făcut, și chiar dragostea pentru Patria Mamă Trebuie să uite din ce țară este, că a fost crescut în această credință, că trebuie să fie recunoscător pentru asta sau cutare, că anumiți oameni sunt părinții sau prietenii lui Istoricul ca atare este singur ca un deget, nu are tată, nici mamă, nici urmaș Iar dacă este întrebat de unde vine, istoricul trebuie să răspundă: "Nu sunt francez, nu englez, nu german, nu sunt spaniol; Sunt un cosmopolit Sunt în slujba nu a împăratului, nu a regelui Franței, ci exclusiv a adevărului; este singura mea regină pe care am jurat că o voi asculta" Bayle, potrivit lui Cassirer, devine liderul spiritual al Iluminismului Nu trebuie să uităm că în perioada dintre publicarea primei și celei de-a doua lucrări a lui Bayle, în , a apărut "Paralelele dintre antic și modern în materie de artă și știință" a lui Charles Perrault, în care autorii antici nu mai apar ca "giganți" pe a cărora umerii stau "pitici", adică scriitori moderni; adevărata antichitate este alături de autori moderni care au reușit să acumuleze cunoștințe și experiență Voltaire îl va numi "nemuritorul Bayle - podoaba și gloria rasei umane"; mai târziu, când faptele istorice sunt strânse în scheme teoretice absurde pentru a le da sens, acribia istorică și analiza evenimentelor individuale vor rămâne puncte atât de importante încât va fi imposibil să le ignorăm ] Raţiunea în cultura iluminismului De asta ne vom convinge atunci când vorbim despre atitudinea față de istorie (față de idei, obiceiuri, față de civilizație în general) a lui Voltaire sau Montesquieu Acest lucru este dovedit de lucrările istoricului englez Edward Gibbon ( - ), autor al cărții The History of the Decline and Fall of the Roman Empire ( - ) și ale istoricului scoțian William Robertson ( - ), care a scris Istoria Scoției ( ), Istoria domniei lui Carol al V-lea" ( ) și una dintre "Istoriile Americii" ( ) Partea a noua DEZVOLTAREA MINȚII ILUMINATE ÎN FRANȚA, ANGLIA, GERMANIA ȘI ITALIA Cred că este imposibil ca societatea să fie îmbogățită și menținută o perioadă considerabilă într-o stare atât de prosperă, dacă nu ar exista vicii umane Bernard da Mandeville Capitolul nouăsprezece EDUCAȚIA ÎN FRANTA Enciclopedie Enciclopedia sau Dicționarul explicativ al științelor, artelor și meseriilor (Encyclopedie, ou Dictionnaire raisonne des sciences, des arts et des metiers) a devenit cel mai mare monument al filosofiei și culturii iluministe franceze - rodul muncii colective a multor oameni remarcabili din eră Ideea creării unei enciclopedii a venit de la editorul parizian Le Breton, care intenționa să traducă în franceză și să publice enciclopedia lui Ephraim Chambers, foarte faimoasă în acei ani, publicată în Anglia în în două volume sub titlul "Cyclopedia, or the Dicționar general de arte și științe" (Cyclopaedia, sau un dicționar universal de arte și științe), care ignoră aproape complet științele umaniste Totuși, din cauza diverselor dificultăți, evenimentul nu a avut loc; atunci Denis Diderot a schimbat planul de lucru și, împreună cu Jean d'Alembert, și-a conturat obiective mult mai mari și mai ambițioase În noiembrie a fost distribuită "perspectiva" "Enciclopediei" și a început abonamentul; Încă de la început, au fost mulți abonați Primul volum a ieșit din tipar la sfârșitul lunii iunie Reacția la acesta a fost imediată Atacurile părintelui iezuit Berthier au fost deosebit de încăpățânate și amare: din octombrie a publicat un număr imens de articole în Journal de Trevoix, în care a încercat să discrediteze opera filozofilor Berthier a analizat meticulos atât intrarea în programul "Discours preliminaire" a lui D'Alembert, cât și un număr mare de intrări din dicționar din primul volum Realizând semnificația enormă a Enciclopediei și potențialul ei de a submina tradițiile, el a acuzat autorii de plagiat, arătând în același timp clar că adevăratul scop al eforturilor sale era acela de a proteja religia și instituțiile ei de bază Ca deosebit de periculoase, el a evidențiat articolele "Puterea politică" (Autorite politique) și Aius Locutus, în care au fost înaintate cereri Enciclopedie libertatea de exprimare, cu atacuri la adresa religiei și a puterii politice Este interesant de observat că janseniștii au concurat cu iezuiții în sofisticarea atacurilor lor asupra enciclopediștilor În , a fost publicat al doilea volum al Enciclopediei F Boyer, episcop de Mirepois și educator al Delfinului, a cerut intervenția regelui, iar la ianuarie a fost promulgat un decret care interzicea primele două volume Cu toate acestea, cu ajutorul patronilor de rang înalt, aceste dificultăți au fost depășite; în a fost publicat al treilea volum; apoi, unul pe an, a ieșit restul, în a fost publicat al șaptelea După tentativa de asasinat din asupra regelui, măsurile de supraveghere a presei de opoziție au fost înăsprite și atacurile asupra Enciclopediei s-au intensificat; o campanie de persecuții și amenințări, bine organizată de reacție, l-a forțat pe d'Alembert să oprească publicarea Convingerea persistentă a lui Diderot și Voltaire de a abandona această decizie nu l-a putut convinge pe d'Alembert Astfel, în timp ce Diderot a rămas singurul conducător și și-a asumat responsabilitatea pentru cantitatea uriașă de muncă de pregătire a ediției, Enciclopedia trecea prin cea mai gravă criză din istoria sa Și nu numai pentru că, odată cu plecarea lui d'Alembert, nu mai existau alți angajați de valoare, ci mai ales în legătură cu faptul că, după publicarea cărții lui Helvetius "Despre Spirit", Parlamentul a emis un decret ( februarie, ), condamnând ca carte pe Helvetius și Enciclopedia Cu toate acestea, publicația nu a fost închisă și, datorită medierii directorului Camerei Cărții, Malserbe, care a tratat întotdeauna filozofii favorabil, a fost permisă tipărirea de "gravuri" (ilustrări ale textului: publicarea lor a provocat și controverse aprinse în jurul acuzația că o parte semnificativă a ilustrațiilor referitoare la arte și meșteșuguri ar fi copiat); între timp, publicarea volumelor rămase a fost amânată Cu toate acestea, în , ultimul dintre cele nouă volume rămase ale textului a fost tipărit Deci, ediția principală este formată din volume de text și și volume de "gravuri" (ilustrări la text) În ceea ce privește influența sa asupra forțelor cele mai progresiste ale Franței din acea vreme, datorită dezvăluirii esenței cunoașterii umane, unei descrieri detaliate a științelor și artelor individuale și identificării conexiunii dintre ele, Enciclopedia este cea mai importantă fenomen al culturii, politicii și vieții sociale A fost cel mai puternic mijloc de răspândire a unei culturi reînnoite, care a rupt decisiv cu idealurile învechite ale cunoașterii dogmatice și ornamentate și a deschis cu ospitalier porțile Dezvoltarea minții iluministe pentru istorie, cunoștințe speciale și științifice și tehnice Printre cei mai cunoscuți angajați ai Enciclopediei, pe lângă Diderot și d'Alembert, se numără Voltaire, Helvetius, Holbach, Condillac, Rousseau, Grimm, Montesquieu, naturalistul J Buffon, economiștii F Keney, A Turgot și alții devotat cauzei publicării, a fost L de Jaucourt, autorul multor articole De remarcat faptul că colaborarea lui Montesquieu se reduce la articolul "An experiment on taste in works of nature and art"; Turgot a scris articolele "Etimologie" și "Ființă" (în aceasta din urmă, imitându-l pe Locke, vorbește despre existența "Eului", a lumii exterioare și a lui Dumnezeu); Contribuția creativă a lui Rousseau se referă în principal la chestiuni legate de muzică Acest lucru dovedește încă o dată că Enciclopedia nu este doar o bătălie zgomotoasă împotriva religiei și tradițiilor, așa cum se crede în mod obișnuit; sunt în ea destul de multe articole care pot satisface cele mai evlavioase suflete și pot justifica în ochii lor echipa de autori (N Abanya-no) În unele articole importante despre probleme politice și economice se remarcă o orientare moderat reformistă Acest lucru este valabil și pentru articolele de teologie încredințate unor personalități religioase atât de celebre precum Mollet, de Prade, Morelli: au reușit să împace ideile noi cu cea mai scrupuloasă ortodoxie Dimpotrivă, articolele dedicate problemelor de filozofie au provocat dispute și dezacorduri furtunoase; acest lucru se aplică mai ales articolelor scrise de însuși Diderot în spiritul ateismului militant În articolele referitoare la întrebările de istorie și cercetarea istorică, se acordă multă atenție principiilor unei atitudini critice față de faptele istorice Un fenomen remarcabil au fost articolele despre matematică, fizică matematică și mecanică, editate de d'Alembert Alături de filozofi, oameni de știință și publiciști, cei mai importanți ingineri, marinari, specialiști militari și medici francezi au luat parte la Enciclopedie Printre enciclopediști s-au numărat oameni de diferite vederi politice: alături de susținătorii "absolutismului iluminat" au fost și republicani și susținători ai democrației burgheze Nici părerile filozofice nu erau aceleași: unii, ca, de exemplu, Voltaire și Rousseau, se aflau pe poziția deismului, alții, ca, de exemplu, Diderot, Helvetius și Holbach, erau materialiști și atei Dar toți erau uniți de o atitudine negativă față de sistemul feudal, de apărarea drepturilor celui de-al treilea stat, în frunte cu burghezie, de ura față de scolastica medievală și de Biserica Catolică Enciclopedie Enciclopediștii au opus legea naturală dreptului tradițional și divin, o analiză experimentală a naturii și a omului credinței oarbe Ei acordau o mare importanță educației și creșterii Ei nu și-au limitat critica la domeniul religiei; au criticat fiecare tradiție științifică, fiecare instituție politică a timpului lor, dovedind aplicabilitatea universală a teoriei lor Dar cea mai originală caracteristică a "Enciclopediei" a fost atenția sporită acordată tehnologiei, meșteșugurilor, aplicării descoperirilor și invențiilor științifice în industrie Diderot a atras artizani pricepuți să participe la Enciclopedie și, din cuvintele lor, a scris articole relevante despre "artele mecanice": aceasta a devenit una dintre principalele trăsături ale revoluției științifice în curs de dezvoltare În timp ce vizita atelierele, Diderot a umplut volumele cu ilustrații excelente ale diverselor instrumente și procese de lucru, ceea ce le-a făcut un important ajutor vizual pentru istoria tehnologiei "Ne-am îndreptat către cei mai pricepuți artizani ai Parisului și ai regatului Am fost la atelierele lor, am pus întrebări, am dictat, le-am aflat părerea, am încercat să găsim cuvinte și termeni care să corespundă meșteșugurilor lor, am făcut desene și desene; unii ne-au dat descrierile lor în scris și am avut (aproape o precauție inevitabilă) în conversații lungi repetate pentru a clarifica cu unii ceea ce alții au explicat confuz, nu suficient de clar, uneori incorect În plus, Diderot a dorit să achiziționeze unele mecanisme și să efectueze anumite tipuri de lucrări asupra acestora Din când în când proiecta chiar el însuși mașini simple și făcea tot felul de muncă pentru a-i învăța pe alții cum să le facă bine Prin propria sa recunoaștere, el a constatat că era complet incapabil să descrie anumite operații și procese de lucru în Enciclopedie, dacă nu a pus anterior mecanismul în mișcare cu propriile mâini și nu ar fi văzut procesul cu propriii ochi De asemenea, a recunoscut că anterior nu cunoștea majoritatea obiectelor care ne servesc în viața de zi cu zi și acum și-a dat seama de rușinosarea unei astfel de ignoranțe; a recunoscut că nu cunoaște numele multor unelte, dispozitive, unelte: dacă mai devreme își făcea iluzii cu privire la vocabularul său bogat, acum este nevoit să adopte un număr imens de termeni de la artizani Enciclopedia descrie în detaliu un exemplu de automatism tehnic, care era (pentru acea epocă) o mașină pentru producția de ciorapi, Dezvoltarea minții iluministe dar Diderot însuși considera acele lucrări tradiționale prost mecanizate, în care mâinile artizanului au rămas principalul lucru, ca pe o adevărată tehnică Prin urmare, importanței extraordinare a motorului cu abur nu i se acordă prea multă atenție În orice caz, mulțumită Enciclopediei, pentru prima dată, renunțând la atitudinea caracteristică relațiilor corporative de a nu da o publicitate excesivă detaliilor tehnice ale producției, enciclopediștii au prezentat într-adevăr într-o formă pe înțelesul publicului larg (cum s-a vrut prin programul publicației) o descriere detaliată și amănunțită a artelor și meșteșugurilor Datorită enciclopediștilor, conștientizarea semnificației culturale a tehnologiei a devenit de fapt proprietatea societății și a căpătat o dimensiune cu totul nouă Obiectivele și principiile "Enciclopediei" Am vorbit despre istorie, angajați și pe scurt despre conținutul Enciclopediei Și acum luați în considerare principiile filozofice ale acestei lucrări gigantice, precum și scopurile urmărite de enciclopediști d'Alembert scrie în Discursul introductiv: "Ordinea enciclopedică a cunoștințelor noastre constă în a culege aceste cunoștințe într-o formă, pe cât posibil, concisă și a dezvolta un punct de vedere filozofic, stând suficient de sus deasupra acestui labirint, în așa fel încât să să poată distinge în totalitatea lor științele și artele de bază, să îmbrățișeze cu o singură privire obiectele de speculație și operațiuni care pot fi efectuate asupra acestor obiecte; identificați ramurile comune ale cunoașterii umane, punctele lor de contact și liniile de despărțire și, uneori, chiar ghiciți căile ascunse care le leagă În dicționarul "Enciclopedie" citim: "Scopul oricărei enciclopedii este să unească cunoștințele împrăștiate pe suprafața pământului; prezentându-le în mod sistematic pentru transmiterea celor care vor veni pe lume după noi, pentru ca lucrările secolelor trecute să nu fie inutile pentru secolele ce vor urma, pentru ca nepoții noștri, fiind mai educați, să devină mai mult virtuoși și fericiți și, în cele din urmă, pentru a nu dispărea din neamul omenesc, fără să ne lăsăm amintiri despre noi înșine Suntem conștienți că publicarea "Enciclopediei" nu putea fi întreprinsă decât în epoca filosofiei, iar această epocă a venit Dacă acesta este scopul principal al enciclopediștilor, atunci principiul care i-a inspirat este nevoia de a rămâne la fapte În "Vetu- Enciclopedie raționament prudent" afirmă esența principiului: "Nu există nimic mai incontestabil decât existența senzațiilor noastre; pentru a verifica dacă ele stau la baza cunoștințelor, este suficient să demonstrăm că pot fi Într-adevăr, în buna filozofie, orice concluzie bazată pe fapte sau adevăruri general acceptate este de preferat raționamentului bazat pe presupuneri pure, chiar dacă sunt geniale Pe baza acestui principiu, enciclopediștii au reconsiderat semnificația artelor mecanice și au ajuns la concluzia că "dacă o societate respectă cu dreptate marile genii care o luminează, dezvăluindu-i adevărul, atunci nu trebuie să slăbească mâinile care o servesc Descoperirea busolei este la fel de utilă rasei umane ca și fizicii pentru a explica proprietățile acului magnetic Unsprezece volume de gravuri care ilustrează arte și meșteșuguri sunt, printre altele, un tribut adus răbdării, ingeniozității și ingeniozității artizanilor Enciclopediștii au observat că opinia publică a fost întotdeauna mai înclinată să-i admire pe cei mari ai artelor liberale și ai științelor umaniste, dar sosise timpul să ridice monumente pentru inventatorii mașinilor utile, descoperitorii busolei, proiectanții de ceasuri și așa mai departe de obicei sunt forțați să facă față nevoii de a-și câștiga existența; totuși, cea mai mare utilitate pe care o aduc artele mecanice ar trebui să fie un bun prilej pentru oamenii de știință de a le acorda mai multă atenție, iar societatea să arate mai mult respect În articolul Art, Diderot scrie că distincția și separarea artelor liberale de cele mecanice a întărit nefericitul prejudiciu potrivit căruia "a avea de-a face cu obiecte materiale tangibile" înseamnă "a slăbi demnitatea spiritului uman" Diderot adaugă că această prejudecată "a umplut orașele cu raționori mândri și cu visători inutili, iar peisajul cu tirani ignoranți, leneși și disprețuitori" Este interesant de observat că enciclopediștii se considerau datori față de titanii Renașterii în domeniul artei: "Ar fi nedrept din partea noastră, din moment ce am atins trăsăturile de mai sus, să nu ne recunoaștem datoria față de Italia, care ne-a dat ne-au științele care mai târziu au dat roade atât de abundente în toată Europa arte plastice și bine Dezvoltarea minții iluministe Ne datorăm gustului nostru, nenumărate exemple de perfecțiune incomparabilă, în principal Italiei Conceptul dominant de știință în rândul enciclopediștilor era îndreptat împotriva "un sistem de idei înnăscute care încă mai păstra unii adepți" Noul concept de cunoaștere și-a găsit fundația în domeniul senzațiilor După cum scrie d'Alembert, "Primul lucru pe care simțurile noastre îl descoperă este ființa noastră; de aceea primele idei reflectate de constiinta se refera la noi insine, adica reflecta principiul gandirii, care constituie natura noastra si nu se poate distinge de noi; a doua cunoaștere, pe care o datorăm senzațiilor, este existența obiectelor exterioare, inclusiv corpul nostru printre ele Urmărind teoria lui F Bacon privind împărțirea abilităților umane în memorie, rațiune și imaginație, precum și conceptul lui J Locke despre originea experimentală a cunoașterii umane, despre legătura dintre teorie și practică care dă rezultate fructuoase pentru umanitate , D'Alembert distinge "trei moduri diferite de a influența sufletul asupra obiectelor gândurilor noastre", raportându-se, respectiv, la memorie, la rațiune și la imaginație "Aceste trei facultăți formează cele trei distincții generale ale sistemului nostru, cele trei obiecte comune ale cunoașterii umane: istoria aparține memoriei, filosofia este rodul minții, iar artele frumoase apar din imaginație", scrie d'Alembert Prin urmare, imaginația dă naștere artelor, rațiunea dă naștere științelor, iar memoria istoriei, care ne leagă de secolele trecute, arătând o imagine a viciilor și virtuților, cunoștințelor și greșelilor și transmite informații despre noi secolelor viitoare Potrivit lui D'Alembert, cele mai bune roade ale activității minții le găsim în rezultatele muncii științifice, așa că visele metafizice ale filosofilor nu-și au locul în complexul cunoașterii reale cucerite de spiritul uman D'Alembert și filozofia ca "știința faptelor" "Epoca filozofică" și "Epoca experimentului și analizei" Jean Baptiste Leron d'Alembert s-a născut la Paris în , a fost copilul nelegitim al unui ofițer și al unui aristocrat; a fost aruncat în pragul bisericii Saint-Jean-Léron Numele acestui sfânt a fost dat d'Alembert băiat la botez A fost crescut de un plebeu, dar datorită pensiei tatălui său, tânărul a reușit să facă studii La început, a devenit interesat de drept și medicină, dar mai târziu a devenit interesat de matematică și s-a dedicat doar studiului acesteia Foarte tânăr a fost admis la Academia de Științe din Paris ( ), iar în a publicat un Tratat de dinamică, în care a formulat pentru prima dată regulile generale pentru compilarea ecuațiilor diferențiale ale mișcării oricăror sisteme materiale, reducând problemele de dinamică la statica (principiul lui d'Alembert); un an mai târziu, a aplicat acest principiu în tratatele "Discursuri despre cauza comună a vânturilor" și "Echilibrul și mișcarea fluidelor" pentru a justifica hidrodinamica: a dovedit existența mareelor de aer împreună cu mareele oceanice În , după publicarea Studiilor on the Vibrations of a String, d'Alembert a devenit membru cu drepturi depline al Academiei de Științe din Berlin În matematică, d'Alembert a studiat și regula forțelor paralelogramului, a determinat axele de rotație ale unui corp rigid; astronomia îi este îndatorată pentru fundamentarea teoriei perturbării planetare și a teoriei anticipării egalităților și nutației Din , d'Alembert a devenit membru al Sankt Petersburgului și al altor academii de științe Din , colaborează la apariția Enciclopediei, care i-a absorbit toată puterea și timpul de câțiva ani, dar în , neputând să reziste persecuției reacționarilor, s-a îndepărtat de munca în Enciclopedie și Diderot; după ceva timp, d'Alembert a rupt relaţiile şi cu Rousseau Dintre lucrările filozofice ale lui d'Alembert, cele mai importante sunt articolul introductiv la Encyclopedia and the Elements of Philosophy ( ), în care el exaltă "secolul filozofic" și își conturează propria teorie a progresului Alte scrieri ale lui d'Alembert includ Reflections on Poetry ( ) și History of the Destruction of the Jesuit Order ( ), precum și o publicație anterioară Reflections on Various Important Aspects of the World System ( ) La cererea regelui prusac Frederic al II-lea, d'Alembert a scris "Explicaţii" la "Elementele filosofiei", care au fost publicate în În , d'Alembert a fost numit secretar ştiinţific permanent al Academiei Franceze de Ştiinţe A murit la Paris în În secțiunea anterioară, am vorbit deja despre câteva dintre ideile lui d'Alembert Aici este important să confirmăm încă o dată că viziunea despre lume a lui d'Alembert este exprimată în opiniile sale epistemologice: d'Alembert raţiunea trebuie să ţină cont de fapte În urma lui Locke, a fost înclinat spre senzaționalism, dar în același timp credea că în marea ghicitoare a lumii nu facem decât "ghicim niște silabe", al căror sens exact ne este încă necunoscut În "Discursul preliminar" la Enciclopedie, el scrie: "Fizica se limitează doar la observații și calcule; medicina - istoria corpului uman, bolile sale și tratamentul lor; istoria naturală se ocupă cu descrierea detaliată a plantelor, animalelor și mineralelor; chimie - studiul compoziției și descompunerea experimentală în compoziție d'Alembert nye părți din diferite substanțe; într-un cuvânt, toate ştiinţele, pe cât posibil, conţin fapte şi nu acceptă niciun punct de vedere fără dovezi concrete "De fapt, toate cunoștințele noastre pot fi împărțite în directe și reflectate Directe sunt cele pe care le primim direct, fără intervenția voinței noastre Cunoștințele reflectate sunt dobândite de spiritul nostru prin influențarea celor directe, conectându-le și combinându-le în diverse moduri Toată cunoașterea directă pe care o primim de la simțuri; de aici putem concluziona că toate ideile le datorăm senzațiilor Mai mult, d'Alembert notează că existenţa senzaţiilor este un adevăr de necontestat De asemenea, "adevărul experienței" este și faptul că ideile sunt începutul cunoașterii noastre, iar senzațiile, la rândul lor, le dau naștere Adevăratele începuturi ale oricărei științe sunt tocmai "în fapte simple și binecunoscute", mărturisite de senzații, "în fapte care nu admit altfel și care nu pot fi nici explicate, nici contestate" În Elements of Philosophy, d'Alembert susține că aceste fapte "în fizică sunt fenomene pe care le observăm zilnic; în geometrie, proprietățile perceptibile ale extensiei; în mecanică, impenetrabilitatea corpurilor, care este sursa interacțiunii lor; în metafizică este rezultatul senzațiilor noastre; în morală, acțiuni elementare comune tuturor oamenilor Filosofia nu trebuie să se limiteze la proprietățile generale ale ființei și naturii, întrebări inutile despre concepte abstracte; fie este știința faptelor, fie este o himeră " Prin urmare, filosofia trebuie să se bazeze pe fapte Chiar și încercând să mulțumească, filosofia nu poate și nu trebuie să-și uite scopul principal - să predea; "Tocmai din acest motiv arta sistemică, care mai degrabă seduce imaginația decât luminează mintea, este astăzi complet alungată din operele solide Abatele de Condillac, unul dintre cei mai buni filozofi ai noștri, a dat lovitura finală Spiritul de ipoteze și presupuneri putea fi util, chiar necesar, pentru renașterea filozofiei într-un moment în care nu era vorba atât de metoda corectă de gândire, cât de a învăța să gândești singur Cu toate acestea, vremurile s-au schimbat, iar astăzi dependența de sistem va părea fără speranță în urmă vremurilor Avantajele pe care le-ar putea oferi în prezent sunt prea slabe și mizerabile pentru a compensa dificultățile pe care le provoacă d'Alembert a observat cu perspicacitate că spiritul filosofic, "atât de la modă astăzi", "înclinat spre experiență și analiză", străpunge peste tot și "chiar și în domeniul sentimentelor" Dezvoltarea minții iluministe caută să introducă discuţii seci edificatoare Desigur, nu se poate nega, continuă d'Alembert, că acest lucru dăunează dezvoltării ficţiunii, căci pasiunile şi bunul gust au şi ele propria lor logică, dar depinde de principii destul de diferite de cele ale logicii obişnuite Cu toate acestea, potrivit lui D'Alembert, "ar trebui să presupunem că un astfel de spirit de discuție a contribuit la eliberarea literaturii noastre de admirația oarbă față de autorii antici și ne-a învățat să apreciem în ei doar acele frumuseți pe care le admirăm în mod modern scriitori" Deci: epoca filosofiei este epoca criticii și analizei, iar filosofia este știința faptelor, prin urmare nu ar trebui să se irosească în presupuneri vagi inutile în spiritul vechii metafizici, unde în loc de un studiu aprofundat al naturii iar omule, întâlnim mii de întrebări goale despre entități metafizice abstracte Nici nu trebuie să sperie filozofia cu scolastica, care a format întreaga pseudoștiință a evurilor întunecate Noua filozofie adevărată este știința lui Bacon, Locke și Newton, deși nu trebuie să uităm anumite merite ale lui Descartes și Leibniz În orice caz, susţine d'Alembert, se pare că "filozofia, devenită pasiunea dominantă a epocii noastre, vrea să recâştige timpul pierdut prin succesul în societatea noastră şi să răzbune dispreţul cu care au tratat-o părinţii noştri" Deism și moralitate naturală D'Alembert și-a extins scepticismul asupra religiei: s-a îndoit de existența lui Dumnezeu, dar nu a luat poziția de ateism Uneori pare să recunoască într-o oarecare măsură semnificația revelației, care - așa cum scrie d'Alembert în articolul introductiv al Enciclopediei - "ar putea avea scopul de a aduna cunoştinţe naturale despre tot ceea ce trebuie să ştim: restul este închis pentru noi și, se pare, pentru totdeauna Unele adevăruri în care trebuie să credem, câteva prescripții practice - la asta se rezumă religia naturală " În ciuda acestui fapt, d'Alembert este în mod clar un deist Dumnezeu creează ordine în univers și înțelegem în mod rațional că El există pe baza legilor imuabile pe care El le-a stabilit și care guvernează natura Dumnezeu - Creatorul și Prima Cauză a universului, potrivit lui D'Alembert, nu intervine în cursul natural zilnic al evenimentelor și acțiunilor umane Într-un cuvânt, religia nu este legată de morală și nu servește drept bază d'Alembert urla; moralitatea este și va fi o calitate naturală, adică rațională: "Ceea ce se referă în principal și numai la rațiune, bunul simț și, prin urmare, este același pentru toate popoarele, sunt îndatoririle noastre față de noi ca și noi Morala este o consecință necesară a formării societății, deoarece are ca scop ceea ce datorăm altor oameni ", scrie d'Alembert în Elements of Philosophy "Religia, slabă în primele etape ale formării societății umane, era menită să aducă oamenii, se poate spune că se concentrează în principal pe persoana "ca atare" Într-adevăr, principiul și baza unității [între oameni] este comunicarea ideilor, necesitând în mod inevitabil inventarea semnelor: în felul acesta a avut loc formarea societății umane (în diferite locuri și în diferite epoci), luând contur odată cu limba Cu toate acestea, ideile, după cum știm deja, sunt legate de senzații "Este așadar evident că concepțiile pur raționale despre virtute și viciu, despre principiul și necesitatea legilor, despre existența lui Dumnezeu și îndatoririle noastre față de El - într-un cuvânt, adevăruri în care simțim cea mai imediată nevoie - sunt rezultat al primelor reflecții cauzate de sentimentele noastre " Din toate cele de mai sus, a devenit evidentă încrederea pe care d'Alembert o avea în raţiune, raţiune controlată de experienţă Și, spre deosebire de materialiști, el credea că există principii morale imuabile, care nu depind de mediul social, inerente omului Cu toate acestea, în opinia sa, există și probleme de o importanță capitală, asupra cărora mintea noastră este neputincioasă și a căror soluție este "dincolo de capacitatea noastră" Deci, de exemplu, cum produc senzațiile reprezentări? Care este natura sufletului? "Care este unitatea trupului cu sufletul și influența lor reciprocă? Obiceiurile sunt inerente trupului și sufletului sau numai sufletului? Care este diferența dintre lumea spirituală a oamenilor? Are asta ceva de-a face cu sufletul sau depinde numai de educație, de înclinații corporale, de circumstanțele vieții sociale? Cum diverși factori afectează sufletele într-o asemenea varietate de moduri, care altfel ar fi toate la fel; De ce substanțele simple sunt diferite în natură? De ce animalele care au organe asemănătoare cu ale noastre, senzații similare (și adesea mai vii) rămân invariabil la nivelul unei simple ființe senzoriale, neputând deduce din experiența senzorială, așa cum facem noi, o serie întreagă de abstract reflectat? Dezvoltarea minții iluministe idei, concepte metafizice, limbi, legi, științe și arte? Și, în sfârșit, unde poate gândirea să conducă animalele și de ce nu le poate duce mai departe? Ideile înnăscute sunt o himeră respinsă de experiență, dar modul în care primim senzațiile și ideile, în ciuda faptului că se bazează pe aceeași experiență, nu devine mai de înțeles din asta Și totuși, în fața acestor întrebări și argumente notorii, "o minte superioară a pus în fața vederii noastre slabe un văl prin care încercăm în zadar să străpungem Aceasta este soarta tristă a curiozității și mândriei noastre, dar aceasta este soarta omenirii Trebuie în primul rând să concluzionăm că sistemele, sau mai degrabă visele filosofilor, legate de majoritatea întrebărilor metafizice, atunci când generalizăm cuceririle reale ale spiritului uman, sunt epuizate Denis Diderot: de la deism la materialism Deism versus ateism și religie pozitivă Denis Diderot s-a născut la octombrie în orașul Langres, în familia unui meșter bogat După câțiva ani de studii la un colegiu iezuit local, în s-a mutat la Paris, unde, după ce și-a luat rămas bun de la gândurile unei cariere bisericești, a absolvit Colegiul d'Harcourt la Sorbona, primind titlul de Maestru în Arte ( ) La Paris, a stabilit relații de prietenie cu un cerc de filozofi, i-a cunoscut pe d'Alembert, Rousseau și Condillac Pentru a-și câștiga existența, a lucrat ca traducător; Diderot a tradus Istoria Greciei a lui Stannan, Dicționarul de medicină generală, chirurgie și chimie al lui James și Eseul lui Shaftesbury despre demnitate și virtute Sub influența acestuia din urmă, Diderot a scris și a publicat în Gânduri filozofice În același an, a început să lucreze la pregătirea Enciclopediei În a fost publicată "Scrisoarea despre orbi pentru edificarea celor văzători", iar în a fost publicat celebrul eseu "Gânduri despre explicația naturii" Din a început să frecventeze cercul lui Holbach, unde s-a întâlnit cu Grimm, Saint-Lambert, Reynal și italianul Galiani În perioada - , "Convorbirea lui D'Alembert cu Diderot", "Visul lui D'Alembert" și "Filosoful Denis Diderot principii referitoare la materie și mișcare În a fost publicată lucrarea "Refutarea lui Helvetius" În , Diderot, la invitația Ecaterinei a II-a, a vizitat Rusia; a lucrat la Sankt Petersburg la proiecte de reformă El a purtat cu mândrie titlul de membru de onoare al Academiei de Științe din Sankt Petersburg și al Academiei de Arte Un an mai târziu, s-a mutat în Olanda, unde a finalizat lucrările la Refutația lui Helvetius Elementele de fiziologie ( - ) a fost publicată în În ultimul deceniu al vieții sale, Diderot a participat (în calitate de coautor) la scrierea cărții lui Reynal "Istoria filozofică și politică a așezământului și comerțului europenilor în ambele Indii", în care comerțul este prezentat ca un factor fundamental de progres și civilizație Deci, în Gândurile filozofice, Diderot argumentează simultan cu ateismul și cu "superstițiile" religioase, care, în opinia sa, ar trebui să dispară, părăsind tărâmul spiritual al religiei naturale bazate pe credința în natură Ulterior, Diderot va lua o poziție mai radicală, dar în Gândurile filozofice (și într-o altă lucrare timpurie, The Skeptic's Walk, sau Alley, scrisă în ), fără să rupă încă complet cu ideea de Dumnezeu, el vorbește din pozițiile deismului și înseamnă atât împotriva ateismului, cât și împotriva religiei pozitive și a bisericii Diderot scrie: "Nu mâna metafizicii a dat cele mai grave lovituri asupra ateismului Reflecțiile sublime ale lui Malebranche și Descartes nu au zguduit atât de mult materialismul, cât o observație a lui Malpighi Dacă această ipoteză periculoasă este subminată în zilele noastre, atunci meritul aici aparține fizicii experimentale Numai în lucrările lui Newton, Mushenbroek, Hartsucker și Niventuit s-au găsit date care dovedesc în mod convingător existența Ființei Atotînțelepte Datorită acestor oameni grozavi, lumea nu mai este un zeu, ci o mașinărie cu roți, funii, scripete, arcuri și greutăți Subtilitățile ontologiei au produs în cel mai bun caz sceptici; a fost în sarcina științei naturii să creeze adevărați deiști Din Anexa la Gândurile Filosofice reiese clar că Diderot este un deist convins, precum și în lupta împotriva superstițiilor religioase, și mai ales împotriva dogmelor creștine El scrie: "A dovedi Evanghelia printr-o minune înseamnă a dovedi o absurditate prin intermediul unui fenomen nefiresc" Și mai departe: "De ce sunt adevărate minunile lui Isus Hristos, dar minunile lui Esculapius, Apollonius din Tyana și Mahomed sunt false?" "O să cred cu ușurință pe singura și singura persoană cinstită care mă va anunța că Majestatea Sa tocmai a câștigat o victorie completă asupra aliaților; dar chiar dacă tot Parisul mi-ar fi jurat Dezvoltarea minții iluministe Nu pare că un mort a înviat recent, nu o să cred Într-adevăr, este de mirare că un istoric a făcut o greșeală, sau chiar o întreagă națiune? În plus, Diderot pune la îndoială nu numai miracolele, ci și inspirația divină ca sursă a Sfintei Scripturi: cine stabilește Divinitatea Scripturii? Biserică Care este baza afirmațiilor ei? Despre Sfânta Scriptură Diderot comentează această poziție: "Totuși, nu pot fi de acord cu infailibilitatea Bisericii înainte ca Divinitatea Scripturii să fie dovedită Așadar, iată că am revenit din nou la inevitabilul scepticism Vorbind în esență, mitologia romană (odată cu înălțarea la Rai a lui Romulus) și mitologia creștină, din punctul de vedere al lui Diderot, nu sunt foarte diferite una de cealaltă El îl pune în contrast pe Iulian Apostatul, împăratul tolerant, cu autoritarul Grigore cel Mare Pasiunile umane sunt evaluate într-un mod nou de către filozof: "Luptăm neobosit cu pasiunile Totuși, numai patimile și pasiunile puternice pot înălța spiritul pentru fapte mari Fără patimi nu va fi nimic mai sublim, nici în obiceiuri, nici în fapte și creații; artele se vor întoarce la lipsă de experiență, iar virtutea va deveni pedante Pasiunile moderate îi fac pe oameni gri Pasiunile stinse îi fac să degenereze chiar și pe oamenii remarcabili A stabili scopul de a suprima pasiunile este culmea nebuniei Un om evlavios este chinuit ca un nebun pentru a nu-și dorește nimic, a nu simți, a nu iubi, iar dacă intențiile i se împlinesc, se va transforma într-un adevărat monstru "Necredinciosul" cărții lui Diderot nu este pusă la îndoială, deși el se autoproclamă fiu credincios al Bisericii Romane, considerând creștinismul cel mai bun dintre toate religiile pozitive și o educație religioasă adecvată ca o binecuvântare Dar Diderot pune întrebări: "Ce crime grave au comis toți acești nefericiți? Unii își bat pieptul cu pietre; alții își sfâșie trupurile cu cârlige de fier; toţi aveau remuşcări, suferinţă, durere şi moarte îngheţate în ochi Cine i-a condamnat la un asemenea chin? Dumnezeul pe care l-au jignit Dar cine este acest Dumnezeu? Acesta este un depozit al bunătății Ar putea un Dumnezeu plin de bunătate să-și facă plăcere să se scalde în lacrimile nefericiților? Nu trebuia oare groaza lor să ofenseze mila Lui? Și ce ar putea înfrâna mânia vreunui tiran? Într-adevăr, "[oamenii] din această lume ar trăi destul de calm dacă ar fi cu adevărat siguri că nu au de ce să se teamă în lumea cealaltă: gândul la absența lui Dumnezeu nu a speriat niciodată pe nimeni, în timp ce, Denis Diderot dimpotrivă, este groaznic să cred că există un astfel de Dumnezeu pe care mi l-au descris ei " În Anexa la Gândurile filosofice, Diderot amintește cuvintele lui Pascal: " "Dacă religia ta este falsă, nu riști nimic crezând că este adevărată; dacă este adevărat, riști totul crezând că este fals " Un imam ar putea spune același lucru ca și Pascal La iulie , prin decret al Parlamentului de la Paris, cartea "otrăvitoare" a fost condamnată la ardere, ca "revoltatoare și contrară religiei și moralei plină de otrava celor mai criminale și absurde opinii pe care depravații mintea umană este capabilă de pune toate religiile pe o singură tablă și ajunge la faptul că nu recunoaște niciuna Totul este materie în mișcare Dacă în primele lucrări ale lui Diderot poziția natural-teologică este evidentă (cu o puternică influență a lui Newton), atunci în anii următori, începând cu Scrisoarea despre orbi, poziția filozofică a lui Diderot începe să se schimbe: rupând cu idealismul și religia, a devenit materialist și ateu În lucrări remarcabile (atât filozofice, cât și artistice) scrise în anii săi de maturitate - "Gânduri despre explicația naturii", "Convorbirea lui D'Alembert cu Diderot", "Visul lui D'Alembert", "Principii filozofice referitoare la materie și mișcare", " Monarhia", "Nepotul lui Ramo", "Iacuse Fatalistul" (concomitent cu peste douăzeci de ani de conducere și muncă activă la crearea "Enciclopediei") - Diderot "pare a fi un materialist convins și denunțător al religiei: cel" static "și" a creat "natura adepților lui Newton și a lui Voltaire el pune acum în contrast imaginea realității fizice, care este în continuă mișcare și dezvoltare, care în sine își poartă începutul și în care prezența unei anumite "ordine" nu are dați motive pentru a afirma că acest lucru este cauzat de cauze finale sau de existența unui manager superior" (Paolo Rossi) Deismul la Diderot este înlocuit de neo-spinozismul materialist, pentru care postulatul rămâne efectiv: Deus sive natura sive materia (Dumnezeu sau natură sau materie) Lumea este materie în mișcare În Scrisoarea pentru orbi citim: "Ce este lumea aceasta? O compoziție predispusă la schimbare o succesiune rapidă de creaturi care se succed, împingând și dispărând, simetrie efemeră, ordine aleatorie "Presumarea oricărei ființe din afara universului material este imposibilă Dezvoltarea minții iluministe Nu mai trebuie formulate ipoteze de acest fel, deoarece nu se pot trage concluzii din ele Așa scrie Diderot în principiile sale filozofice referitoare la materie și mișcare; în cartea sa Thoughts Concerning the Explication of Nature, el afirmă: "Câte presupuneri absurde, câte noțiuni false, câte concepte iluzorii zac în imnurile pe care apărătorii nesăbuiți ai cauzelor finale au îndrăznit să le compună în numele Creatorului " Deci, nici un administrator Dumnezeu și nici un finalism Nu există decât materie în mișcare: "Văd că tot ce există este legat de acțiune și reacție, unele forme sunt distruse și create sub altă formă; Văd sublimări, dezintegrari, combinații și combinații de orice fel, adică fenomene incompatibile cu omogenitatea materiei; de aici trag concluzia că materia este eterogenă, că în natură există un număr infinit de elemente diferite, fiecare dintre ele, în legătură cu diversitatea lor, are propria sa forță specifică, necreată, imuabilă, eternă, indestructibilă și că aceste forțe se dezvoltă De aici provine mișcarea, cu alte cuvinte, datorită unui ferment comun De aici vine viața Vezi un ou? Acest ou răstoarnă toate școlile teologice și toate templele pământului Ce reprezintă? Înainte de apariția germenului în el, este o masă insensibilă, precum și după apariția germenului, deoarece germenul în sine este pur și simplu un lichid inert și umed Cum, atunci, această masă va trece la alt dispozitiv, la sensibilitate, la viață? Prin intermediul căldurii Ce produce căldură? Circulaţie" Conform lui Diderot, formele organice suferă o transformare treptată După cum arată textul, avem în fața noastră o imagine a universului construită pe baza datelor științifice din diverse domenii de experiență Vedem în fața noastră o încercare de interpretare globală a materialității lumii în spiritul metafizicii materialiste Cu toate acestea, un studiu atent al moștenirii creatoare a lui Diderot relevă o încercare din punctul de vedere al materialismului de a explica unitatea materiei și mișcării, depășind mecanismul inerent științei acelei epoci El este mai apropiat decât alți materialiști ai secolului al XVIII-lea a abordat ideea de auto-mișcare a materiei și a văzut în aceasta cel mai convingător argument împotriva existenței lui Dumnezeu După ce a exprimat ideea că senzația este potențial o proprietate universală a materiei, Diderot a anticipat unele prevederi ale doctrinei evoluționiste Denis Diderot Dacă înțelegem corect trăsăturile materialismului său, atunci putem respinge punctul de vedere al lui Diderot ca fiind în contradicție cu el însuși, deoarece cartea "Refutarea consecventă a cărții lui Helvetius" despre om "nu înseamnă deloc întoarcerea lui Diderot la deism și respingerea lui al materialismului, ci mai degrabă exprimă remarci metodologice corecte un filozof experimentat că nici judecățile, nici sentimentele nu pot fi reduse la cea mai simplă sensibilitate, întrucât aceasta din urmă constituie condiția lor, și nu esența, nu forța motrice El nu a împărtășit dorința lui Helvetius de a reduce pur și simplu conceptele, conștiința umană la suma senzațiilor, prezentându-și ipotezele ca fapte absolut adevărate Iată exemple din "Refutare": "El [Helvetius] spune: educația creează totul Ar trebui spus: educația creează multe El spune: durerile și plăcerile noastre sunt întotdeauna dureri și plăceri senzuale Ar trebui spus: destul de des El spune: educația este singura sursă a diferențelor spirituale Ar trebui spus: acesta este unul dintre principalele El spune: personajul depinde în întregime de circumstanțe Ar trebui spus: cred că circumstanțele îl schimbă În consecință, comparativ cu Helvetius, Diderot are o metodologie mai fină Paolo Rossi notează că în spatele dezacordului cu Helvetius au existat și diferențe politice profunde: "Protestând împotriva poziției că oamenii pot trăi fericiți "sub puterea nelimitată a conducătorilor drepți, umani și virtuoși"", Diderot nu protestează doar împotriva despotismului ipocrit al curtea franceză, dar dezvăluie și întreaga ambiguitate a idealului și a practicii absolutismului luminat Diderot întreabă: "Ce caracterizează un tiran? Poate bunătate, înșelăciune? Iar el răspunde: "Nimic de genul ăsta Aceste două concepte nu sunt deloc incluse în definiția unui tiran Acest lucru depășește limitele puterii atribuite, nu o folosește Două sau trei domnii ale unei puteri drepte, blânde, luminate, dar nelimitate pot deveni cel mai mare dezastru pentru o națiune: popoarele vor fi aduse la uitarea completă a drepturilor lor, la sclavie profundă Acesta este umanismul lui Diderot, un filozof care crede în rațiune ("Dacă renunț la rațiune, la bun simț, atunci nu voi mai avea niciun mentor și ghid"), dar nu în atotputernicia ei Prin urmare, îndoiala și scepticismul adevărat sunt necesare: "Acesta este un filozof care s-a îndoit de tot ce credea și a crezut ceea ce mintea și sentimentele lui s-au dovedit a fi adevărate" Într-adevăr: "Ceea ce nu a fost niciodată pus la îndoială nu poate fi considerat verificat Dezvoltarea minții iluministe nym și dovedit Ceea ce nu a fost niciodată supus unei minți deschise nu a fost cu adevărat explorat Prin urmare, scepticismul este primul pas către adevăr " Condillac și epistemologia senzaționalismului Viața și arta În cadrul iluminismului francez, Condillac a făcut cea mai consecventă încercare de a dezvolta empirismul lui Locke într-un sens cu adevărat filozofic În timp ce majoritatea filozofilor, urmând exemplul lui Voltaire, s-au mulțumit cu criticarea lui Descartes și polemicile pe cele mai cunoscute probleme ale teoriei filosofice a lui Locke, autorul "Tratatului despre senzații" a mers mai departe decât profesorul său de engleză, arătând cum este întreaga mentalitate cognitivă născut dintr-o singură senzaţie prin modificări şi dezvoltare viaţa umană Teoria cunoașterii dezvoltată de Condillac este într-un fel epistemologia iluminismului, unde empirismul lui Locke este redus la o formă clară de senzaționalism cu un singur principiu dominant al senzației Într-adevăr, "Condillac a fost inspirat mai ales de doi autori: Locke și Newton De la Locke, el a împrumutat metoda analitică și principalele prevederi ale teoriei sale a cunoașterii El îi datorează ideea unității lumii spirituale a omului lui Newton, care, cu ajutorul legii gravitației, a conectat lumea naturii fizice "(N Abagnano) Etienne Bonnot (mai târziu abate de Condillac) s-a născut la Grenoble în într-o familie bogată După moartea tatălui său, băiatul a fost transferat la Lyon, unde a studiat la un colegiu iezuit Mai târziu s-a mutat la Paris, a intrat într-un seminar teologic, apoi a studiat teologia la Sorbona Hirotonit preot în , s-a retras treptat din teologie, devenind interesat de (și mai târziu abandonându-se în întregime) filozofie El a dat o mare profunzime teoriilor lui Locke și Newton Îi plăcea să citească Bacon, Voltaire și La Mettrie; cu ajutorul patronei sale, doamna de Tansen, a cunoscut cele mai reprezentative personalităţi culturale ale acelei epoci: Diderot, Fontenelle, Marivaux, d'Alembert, Rousseau Condillac Prima lucrare filozofică a lui Condillac a fost Disertația despre existența lui Dumnezeu, pe care a trimis-o la Academia de Științe din Berlin, condusă de Maupertuis În această lucrare, Condillac concluzionează din ordinea universală și finalismul manifestat în ea că Dumnezeu există Totuși, prima lucrare notabilă a filosofului a fost "Un eseu despre originea cunoașterii umane", publicată în Iată scopul pe care și-a dorit să-l atingă în această lucrare: "Subiectul nostru principal, pe care nu trebuie să-l pierdem niciodată din vedere , este studiul minții umane nu pentru a-i descoperi natura, ci pentru a-i cunoaște acțiunile, pentru a urmări prin ce artă acestea sunt combinate și cum ar trebui să le controlăm pentru a obține toată dezvoltarea mentală de care suntem capabili de Este necesar să aflăm originea ideilor noastre, să aflăm cum se formează ele, să le urmăm până la limitele destinate lor de natură, să stabilim în acest fel sfera și limitele cunoașterii noastre și să reînvie întregul om minte Putem efectua cu succes aceste studii doar prin observație " În a apărut un Tratat de sisteme În ea, dezvoltând liniile directoare metodologice ale "Experienței", Condillac expune "înșelarea sistemelor", "iluzia dobândirii adevărate cunoștințe prin sisteme, în timp ce gândurile noastre gravitează în jurul cuvintelor lipsite de un anumit sens" Pentru Condillac, sunt de încredere doar acele sisteme care se bazează pe fapte bine stabilite și confirmate Pornind de la acest principiu, el critică greșelile unor filozofi precum Descartes, Malebranche, Leibniz și Spinoza, care au pus la baza sistemelor lor principii abstracte, lipsite de legătură cu experiența senzorială și verificarea faptică A primit în urma acestor două publicații titlul de membru al Academiei de Științe din Berlin, Condillac - după primele operații de îndepărtare a cataractei și ca răspuns la discuțiile în curs, de exemplu, între Berkeley și Diderot, privind percepția, viziunea și realitatea lumii exterioare - publică în cea mai sistematică lucrare a sa, Tratat de senzații, care continuă tema Experienței, dar într-o formă profundă și extinsă, cu un rafinament elegant, care a adus succesului literar și științific lui Condillac În Tratat, Condillac a dat celebrul exemplu al statuii (vom vorbi mai jos despre el), din cauza căruia a fost acuzat de plagiat de către Diderot și Buffon, în timp ce teologii (de exemplu, părintele La Roche și abatele de Lignac) ) l-a acuzat de materialism Condillac Dezvoltarea minții iluministe i-a răspuns lui Buffon un an mai târziu, adică în , cu lucrarea "Tratat despre animale", unde a inclus "Disertația sa despre existența lui Dumnezeu", "pentru a arăta cum sistemul său duce la religia naturală și, prin urmare, la revelație" ( M Gio) În , Condillac s-a mutat la Parma, asumându-și atribuțiile de educator-mentor al lui Ferdinand Bourbon, fiul ducelui de Parma și nepotul regelui francez Ludovic al XV-lea Şederea sa la Parma (a durat până în ) a avut un impact semnificativ asupra multor intelectuali italieni Aici a scris (deși a publicat abia în ) faimosul său "Curs de studii", care cuprindea: "Gramatică", "Arta vorbirii", "Arta gândirii", "Arta scrisului", "Istoria antică" " și "Istorie nouă" La întoarcerea sa la Paris în , Condillac era deja ales în membru al Academiei Franceze În , refuzând să devină tutorele celor trei copii ai Delfinului, a mers la castelul Fle la nepoata sa și a recitit acolo scrierile sale, fiind interesat, printre altele, de economie și agricultură În , a publicat Despre comerț și guvernare, considerate în relațiile lor reciproce, care a fost supusă criticilor acerbe din partea fiziocraților La cererea contelui Potocki, Condillac scrie Logica pentru școlile poloneze; a ieşit din tipar în - adică în anul morţii lui Condillac După moartea filozofului, a fost publicată lucrarea Limbajul calculului ( ) Sentimentul ca bază a cunoașterii În "Experiență" Condillac afirmă: că sufletul este diferit de trup; că sursa cunoștințelor este experiența; că, în consecință, trupul este cauza ocazională a tot ceea ce se întâmplă în suflet; că senzația și reflexia sunt diferite Ultima distincție, extrasă de la Locke, dispare în Tratatul senzațiilor, unde senzația este văzută ca "singurul principiu care determină toată cunoașterea și, odată cu aceasta, dezvoltarea abilităților umane" Astfel, Condillac intenționează să meargă mai departe decât Locke în căutarea unei baze mai solide pentru empirismul filozofic Condillac scrie: "Locke se mulțumește să admită că sufletul percepe, gândește, se îndoiește, crede, reflectă, știe, dorește, reflectă și că suntem convinși de existența unor astfel de procese, pentru că le găsim în noi înșine și ele contribuie la dezvoltarea cu succes a cunoștințelor noastre; dar nu simţea nevoia Condillac acoperă principiul originii tuturor acestor procese Locke "nu a remarcat majoritatea judecăților asociate senzațiilor a ignorat nevoia ca noi să învățăm să atingem, să vedem, să auzim etc toate abilitățile sufletului i se păreau calități înnăscute și nu chiar imaginați-vă că au avut un început în sentiment" În plus, Locke "distinge între două surse ale ideilor noastre - sentimentele și reflecția Mai corect ar fi să admitem doar una, atât pentru că reflecția este identică ca origine cu senzația însăși, cât și pentru că nu este atât o sursă de idei, cât o verigă intermediară prin care sentimentele își exercită efectul Locke "a făcut multe pentru iluminarea noastră", dar gândurile sale trebuie, pe de o parte, să fie corectate, iar pe de altă parte, să se aprofundeze Pentru că "nu este suficient să explorezi senzațiile Pentru a deschide calea spre succesul tuturor cunoștințelor noastre și tuturor facultăților, este esențial să distingem ceea ce datorăm fiecăruia dintre simțuri, iar acest studiu nu a fost încă realizat În plus, trebuie stabilit și demonstrat că "din senzații se naște întregul sistem uman Rațiunea, reflecția, pasiunile, toate procesele mentale - într-un cuvânt, totul este senzații variat modificate Pe acest adevăr se concentrează întregul conținut al Tratatului de senzații, "singura lucrare în care toate obiceiurile unei persoane sunt sortate os cu os Prin studiul simțirii în dezvoltarea lui, ni se arată cum dobândim obiceiul de a ne folosi facultățile Așa își prezintă Condillac conceptul cititorilor Când avem o impresie bazată pe acțiunea simțurilor, avem de-a face cu o senzație adevărată Cu toate acestea, "dacă avem o senzație care nu este de fapt observată în acest moment", atunci aceasta este o manifestare a memoriei: "deci, memoria este doar o senzație modificată" Pe de altă parte, dacă "conștiința este ocupată în mod deosebit cu o senzație care își păstrează toată strălucirea și vivacitatea", atunci senzația se transformă în atenție Dar dacă atenția este fixată asupra unei anumite senzații notate în memorie, atunci se poate face o comparație (sau comparație) între astfel de senzații "Totuși, comparațiile nu pot fi făcute fără a percepe vreo diferență sau asemănare în ele: a percepe astfel de relații înseamnă a judeca " Prin urmare, "acțiunile de comparație și judecată sunt atenția însăși: în acest fel, senzația devine succesiv Dezvoltarea minții iluministe atenție, comparație, judecată Și vorbind despre diferite aspecte ale senzațiilor noastre, "atenția este ca o lumină care se reflectă de la un corp la altul, luminându-le pe amândouă, iar eu o numesc reflexie, adică reflexie După ce senzația devine atenție, comparație, judecată, ea se identifică și cu reflexia în sine, adică reflectarea Deci: senzația este baza cunoștințelor noastre Cunoașterea este doar o senzație modificată Dar atunci ce anume nu permite sufletului să se înece în oceanul de senzații indiferente, fiecare dintre ele echivalentă cu toate celelalte? Și în sfârșit, ce anume generează atenția? Condillac răspunde: "Plăcerea sau durerea, prin afectarea capacității noastre de a simți, este cea care dă naștere atenției, din care provin memoria și judecata" Comparăm stările noastre prezente și trecute pentru a vedea dacă suntem mai buni sau mai rău Judecăm dacă trebuie să ne bucurăm sau să ne bucurăm de ceva bun Memoria, atenția, reflecția și imaginația sunt guvernate de plăcere și durere: "Aspirația nu este altceva decât acțiunea însăși abilităților atribuite intelectului, care, fiind îndreptată către obiectul anxietății cauzate de absența (sau nevoia lui) , direcționează către acest obiect și abilitățile corpului Pasiunile, dragostea, ura, speranța, frica, voința se nasc din străduință Toate acestea, încă o dată, nu sunt altceva decât o senzație modificată În același timp, plăcerea și durerea sunt "singurul principiu pentru dezvoltarea abilităților noastre", iar "cunoștințele și pasiunile noastre sunt rezultatul plăcerii sau durerii care însoțește impresiile simțurilor Cu cât se gândesc mai mult la asta, cu atât mai puternică va fi convingerea că aceasta este singura sursă a abilităților și instrumentelor noastre de gândire " "O statuie aranjată interior ca noi" și construcția funcțiilor umane Pentru a explica ideea că toate cunoștințele și abilitățile sufletului provin din senzații, Condillac a venit cu imaginea unei statui, aranjată interior, ca noi, și animată, dar fără idei În plus, el sugerează ca suprafața statuii să fie de marmură pentru a preveni "folosirea oricăror organe de simț" și își rezervă "libertatea de a-și deschide [simțurile] după bunul plac la diferitele impresii la care sunt receptivi" El incepe Condillac dă statuii un simț al mirosului și o face să miroasă ca un trandafir Foarte curând atenția se dezvoltă în statuie: "La apariția primului miros, capacitatea statuii noastre de a simți este complet transformată asupra impresiei făcute pe corpul ei"; statuia "începe să se bucure și să sufere, căci dacă capacitatea de a simți este pe deplin transformată într-un miros plăcut, atunci aceasta este plăcere; dacă este complet transformat într-un miros neplăcut, atunci aceasta este suferință Dar nu apare doar atenția; apare și memoria, pentru că pentru statuie "chiar și atunci când corpul care emite mirosul încetează să mai acționeze asupra organului său, mirosul nu dispare fără urmă" Atunci statuia, după ce a mirosit alte mirosuri, le va compara și va judeca; si ea le poate imagina Iată cum, prin utilizarea unui singur organ de simț (și considerată "dintre toate simțurile cel mai puțin utilă cunoașterii"), statuia "dobândește atât de multe abilități" Condillac crede că prin analiza unui singur sentiment, a demonstrat că "sentimentul conține toate abilitățile sufletului"; cu alte cuvinte, procesele intelectuale și volitive (judecata, reflecția, aspirațiile, pasiunile etc ) sunt doar senzații modificate După ce a analizat simțul mirosului, Condillac dezvoltă considerații analoge despre auz, gust și vedere și ne îndeamnă să observăm cum, prin senzație, statuia "mărește numărul de moduri de a fi", cum "lanțul reprezentărilor sale devine mai mult variat și se lărgește", și cum cresc dorințele și plăcerile sale Cu toate acestea, în ciuda faptului că simțurile mirosului, gustului, auzului și văzului au întărit potențialitățile statuii, aceasta nu are încă idei despre o realitate exterioară în afară de senzațiile pe care le percepe, ele ajung la ea cu ajutorul atingerii Condillac pune accent pe simțul tactil Atingerea este cea care provoacă senzația de interacțiune între părți ale corpului, Condillac numește atingere sentimentul principal Dar mai târziu, când statuia își întinde mâinile și atinge obiectele exterioare, această senzație îi permite să deschidă lumea exterioară, în care se află cauza senzațiilor noastre Astfel Condillac rezolvă problema obiectivității cunoștințelor noastre Cu toate acestea, chiar și după aceea, nu toate problemele au fost încă rezolvate: cum rămâne cu existența calităților secundare în realitate? Statuia se poate întreba: "Sunetele, gusturile, mirosurile, culorile există cu adevărat, împreună cu obiectele?" Dar totuși, potrivit lui Condillac, "statuia nu are nevoie de mai multă încredere: apariția calităților simțite este suficientă pentru a Dezvoltarea minții iluministe pentru a trezi în aspirațiile ei, a o lumina în comportament și a forma în ea un sentiment de fericire sau durere, în timp ce, pe de altă parte, dependența de obiectele cu care este nevoită să-și relaționeze senzațiile nu îi va permite să se îndoiască de existență a altora in afara de ea insasi creaturi Dar care este natura acestor gânduri? Ea nu știe asta, iar noi știm la fel de multe despre asta; tot ce știm sunt obiecte numite lucruri " Exprimându-și punctul de vedere asupra teoriilor lui Condillac din zilele noastre, Mario del Pra scrie: "Înainte de Condillac, niciunul dintre filozofii care s-au referit la importanța experienței nu a ajuns la o înțelegere a capacității acesteia de a completa natura și de a dezvolta abilitățile sufletului ; gratie noii teorii nu se creeaza doar un corp de cunostinte, departe de a fi innascut, ci se formeaza si un corp de functii umane (care au fost considerate stabilite de la bun inceput), care se formeaza in functie de o simpla senzatie "jargonul" nociv al metafizicienilor și limbajul bine compus al științei Potrivit lui Condillac, notoria teorie a cunoașterii nu afectează principiul spiritual general al omului, al vieții și al lumii Principalul lucru este că există un suflet în interiorul statuii, statuia este "aranjată intern, ca și noi" Sufletul există separat de corp Potrivit lui Condillac, se poate dovedi și că sufletul este nemuritor și că Dumnezeu există Condillac se confruntă cu sistemele metafizice În Tratatul de sisteme, el distinge trei tipuri de sisteme: cele bazate pe principii, care sunt maxime generale sau abstracte; luarea de ipoteze drept principii pentru a da sens unor fapte altfel inexplicabile; și, în sfârșit, sisteme bazate pe fapte stabilite Sistemele metafizice ale lui Descartes, Malebranche, Spinoza, Leibniz ş a se bazează pe principii generale abstracte care nu au legătură cu realitatea Condillac le critică aspru în convingerea că "principiile abstracte sunt inutile şi periculoase" Necazul este că "creșterea i-a învățat pe oameni atât de persistent să se mulțumească cu concepte vagi, încât foarte puțini sunt capabili să se decidă cu privire la respingerea completă a aplicării unor astfel de principii Deci rezultatele triste ale unei astfel de metode devin adesea ireparabile Condillac În consecință, critica sistemelor metafizice se reduce la critica conceptelor abstracte obscure care poartă masca cunoașterii Condillac credea că "filozofii sunt de vină pentru o asemenea mizerie Cu cât voiau să vorbească mai mult despre toate cu atât s-au exprimat mai inexacte și mai incorecte Spiritosi, originali, extravaganți, de neînțeles, de multe ori aceștia, parcă s-ar fi teamă să nu fie suficient de deștepți, și-au acoperit cunoștințele adevărate sau imaginare cu o ceață Prin urmare, timp de multe secole, limbajul filosofiei a fost mai mult ca jargonul S-a răspândit o vorbă nefericită că nu se poate discuta despre principii Astfel, atunci când nu ar trebui să discutăm despre principii care sunt obscure, netestate și neverificabile, nu există nicio greșeală care să nu poată fi evitată Și așa se comportă cineva care urmează să construiască un sistem metafizic: "Operând cu o idee preconcepută, de multe ori fără să se gândească, începe să adune toate cuvintele care, după părerea lui, au cel puțin o anumită legătură cu ideea De exemplu, cineva care vrea să treacă drept metafizic dobândește următoarele cuvinte: ființă, substanță, esență, natură, atribut, proprietate, mod, cauză, efect, libertate, eternitate etc Apoi, sub pretextul că suntem liberi să atribuie cuvântului orice ar fi sensul, el își urmează capriciul; singura precauție va fi alegerea celor mai convenabile definiții în acest scop Oricât de ciudate ar fi astfel de definiții, ele vor conține întotdeauna anumite conexiuni semantice: de aici se pot trage concluzii și se pot îngrămădi raționamente nesfârșite În consecință, el va ajunge la concluzia că definițiile cuvintelor au devenit definițiile lucrurilor și va fi plin de admirație pentru profunzimea descoperirilor pe care se presupune că le-a făcut "Totuși, acesta este nu despre descoperiri deloc, ci doar despre limbajul prost, lipsit de legătură cu realitatea Acum înțelegem atenția deosebită pe care Condillac a acordat-o semnelor, adică limbajului Aplicând sisteme metafizice abstracte, se poate doar "acumula erori nesfârșite, iar conștiința trebuie să se mulțumească cu concepte obscure și cu un set de cuvinte fără sens"; în timp ce cu o altă filozofie - analizând cu atenție conceptele abstracte, reducându-le la simple senzații și având grijă de mecanismele corecte de stabilire a relațiilor dintre idei - "se dobândește o cantitate mai limitată de cunoștințe, dar pericolul erorii este eliminat, mintea lucrează corect și dezvoltă întotdeauna reprezentări stricte" Aceasta este calea științei: Dezvoltarea minții iluministe știință bine dirijată înseamnă limbaj bine format "Analiza ne va învăța să raționăm doar atunci când, după ce ne-a învățat să definim concepte generale și abstracte, ne va ajuta să ne construim corect limbajul: întreaga artă a raționării se rezumă la capacitatea de a vorbi bine " În Limbajul calculului, Condillac completează această teză: "Matematica este o știință corect direcționată, deoarece limbajul său este algebra" Rigoarea conceptuală, corectitudinea argumentării și legătura cu experiența sunt idealul nu numai al metafizicii - "ambițios, dorind să pătrundă în toate misterele, în natură, în esența ființei, în cele mai ascunse cauze", ci și a filozofiei, "mai mult" modestă, măsurându-și propriile afirmații de cercetare cu slăbiciunile conștiinței umane și nu-i pasă de obiectivele de neatins, deși este nevoie cu lăcomie de acele probleme pe care le poate înțelege Tradiție și educație În ciuda criticilor aduse lui Locke și a amendamentelor introduse treptat în ideile sale, el a fost inspiratorul lui Condillac în sensul că l-a convins să se supună doar experienței, practicii și să nu aibă încredere în principii metafizice fără temei Cu toate acestea, filozoful francez a explorat viața mentală cu mai multă rigoare decât Locke, eliminând o parte din "timiditatea" filosofului englez Condillac a dat culturii europene o teorie organică a "eu" pe care nici Descartes, nici Locke nu au dat-o "Din senzații s-a născut întregul sistem al omului - un sistem complet, din care toate părțile sunt interconectate și se sprijină reciproc", a scris Condillac în concluzia la Tratatul senzațiilor Dacă senzațiile s-ar limita doar la nevoile de hrană, atunci abilitățile umane ar fi tocite, ca în cazul unui băiat de zece ani care trăia printre urși și a fost găsit în în pădurile care despart Lituania de Rusia Nu dădea semne de rațiune, se mișca în patru picioare, nu putea vorbi și scotea sunete care nu semănau cu cele umane A durat mult până când a reușit să rostească câteva cuvinte, dar chiar și acelea păreau barbar Aceasta înseamnă că sentimentele unei persoane ar trebui educate, transmițându-i experiența pe care umanitatea a dobândit-o de-a lungul lungului său drum; în acest fel mintea poate cuprinde ştiinţele şi artele, pentru că acesta este punctul de sosire a întregii istorii a omenirii La sfârșitul procesului educațional, o persoană va trebui să tragă aceeași concluzie ca și Julien Offret de La Mettrie statuia la care se face referire în Tratatul de senzații: "Acum iau măsurile pe care le consider necesare pentru fericirea mea și mi se pare că sunt înconjurat de ființe prietenoase și ostile - obiecte din jur Învățat de experiență, verific, gândesc și decid înainte de a acționa Mă comport conform convingerilor mele, sunt liber și, pe măsură ce dobândesc din ce în ce mai multe cunoștințe, îmi folosesc mai bine libertatea nu contează pentru mine dacă sunt sigur de existența acestor lucruri [care mă înconjoară] Am senzații plăcute și neplăcute, mă lovesc de parcă ar exprima însăși calitățile obiectelor, iar asta este suficient pentru a-mi asigura siguranța Filosofia lui Condillac, în exterior atât de simplă, a fost adesea interpretată în moduri diferite și acum continuă să dea naștere unor judecăți diametral opuse Condamnat ca materialist și senzualist, ca suflet superficial corupt de Iluminism, acuzat de o aderență secretă la spiritism, adică de a trăda însuși spiritul Iluminismului, Condillac, după toate aparențele, pare a fi un om cu soartă grea Operele lui Condillac sunt utilizate pe scară largă chiar și în seminariile teologice, întrucât, în ciuda senzaționalismului, filozoful-egumen gândea în deplină concordanță cu adevărurile religiei A fost o iluzie pură că voia să împace senzaționalismul cu credința catolică? Unii atribuie acest lucru "inconsecvenței teoretice extraordinare" cuplate cu "aceeași caracter practic calculat" Este imposibil să nu ne amintim afirmația lui Condillac: "Adesea un filozof își declară angajamentul față de adevăr, pe care nici măcar nu-l cunoștea" După părerea noastră, senzaționalismul lui Condillac nu a pus în pericol spiritismul, deoarece în interiorul statuii de marmură se află un suflet, prin demonstrarea nemuririi căruia se poate dovedi existența lui Dumnezeu Materialismul iluminist: Lamerty, Helvetius, Holbach La Mettrie și lucrarea sa "Man-Machine" Senzaționalismul lui Condillac nu este identic cu materialismul, iar filozofii tendinței moderate - Voltaire, d'Alembert și chiar Dezvoltarea minții iluministe Maupertuis, cu prudența condiționată de idealul lor de minte care doar descrie faptele și nu se adâncește în teorii metafizice necontrolate, nici măcar nu a permis gândul că activitatea mentală (sau sufletul, sau spiritul) poate depinde cauzal de materie Totuși, dacă la Diderot materialismul este încă un program de cercetare, cu La Mettrie, Helvetius și Holbach apare ca o teorie care se pretinde adevărată, întrucât este susținută temeinic de succesele științelor și, în special, de realizările medicinei Astfel, res cogitans cartezian își pierde independența, dizolvându-se în res extensa, în urma căreia mecanismul lui Descartes se transformă în materialism metafizic Julien Ofray de La Mettrie s-a născut în la Saint-Malo A studiat la Caen, apoi la Paris, unde și-a susținut teza și a primit doctoratul în medicină Mai târziu a plecat la Leiden, în Olanda, unde în - instruit sub renumitul medic, chimist și botanist Hermann Boerhaave ( - ), un cunoscut ateu și spinozist, care susținea că procesele vieții pot fi reduse la formule și exprimate în termeni chimici În , La Mettrie a publicat The Natural History of the Soul (Tratat despre suflet) În Remarci introductive, el afirmă: "Tot ceea ce nu se obține din sânul naturii însăși, tot ceea ce nu este un fenomen, cauză, efect - într-un cuvânt, știința lucrurilor - nu are nimic de-a face cu filozofia și provine din o sursă străină acesteia " Prin urmare, "a scrie pentru un filozof înseamnă a preda materialismul!" La Mettrie notează că materialismul din vremea lui este considerat un mare rău El pune o întrebare retorică: "Și dacă materialismul este bine întemeiat, dacă este rezultatul evident al tuturor observațiilor și experienței celor mai importanți filozofi și medici, dacă acest sistem a fost anunțat numai după un studiu atent al naturii, o examinare amănunțită al lumii animale și un studiu profund al omului în toate stările sale și de-a lungul vieții? Stând chiar în fața adevărului, chiar nu ne dorim, după ce am făcut un efort, să ne aplecăm și să-l ridicăm? Nu am mers prea departe în înțelegerea esenței "sufletului": "Nici Aristotel, nici Platon, nici Descartes, nici Malebranche nu ne pot explica ce este sufletul Vei suferi în zadar în căutarea cunoașterii naturii sale; în ciuda vanității și intoleranței tale, vei fi forțat să te supui ignoranței și credinței Natura sufletului și a omului și a animalelor este și va rămâne întotdeauna la fel de necunoscută ca natura materiei și a corpurilor Voi spune mai multe: suflet, abstract Julien Offret de La Mettrie separată de corp, este ca materia privită fără nicio formă: nu poate fi percepută "Cât de antistoici ne simțim! În măsura în care sunt riguroși, triști, fermi, așa că vrem să fim veseli, complianți și plăcuți În întregime din suflet, ei se abstrag de trupuri; complet corporale, ne abstragem de la suflet " Pentru opiniile sale materialiste și ateiste, Lamerty a fost persecutat și persecutat de teologi, idealiști, doctori ai vechii școli și puterea regală franceză În , La Mettrie a fost expulzat din Franța și forțat să emigreze în Olanda Acolo a publicat anonim The Man-Machine ( ), cea mai faimoasă lucrare a sa Totuși, din ordinul magistratului din Leiden, cartea a fost arsă de călău Ascunzându-se de reacționarii olandezi, La Mettrie își găsește refugiul în Germania, alături de Frederic al II-lea, regele Prusiei, care, pe lângă faptul că acordă o pensie omului de știință, contribuie la intrarea acestuia în Academia de Științe din Berlin În timpul șederii sale la Berlin, au fost publicate următoarele publicații: "Omul-Plantă" ( ), "Anti-Seneca, sau discurs asupra fericirii" ( ), "Animalele sunt mai mult decât mașini" ( ), "Arta" de a se bucura" ( ) și "Frumusețea fizică sau o experiență despre originea sufletului uman" ( ) În Man-Machine, La Mettrie își exprimă părerile: "Omul este o mașină atât de complexă încât este imposibil să-ți faci imediat o idee clară despre el și să-l definești Așadar, toate studiile a priori ale marilor filozofi, cu toată ingeniozitatea minții, au fost zadarnice Numai a posteriori este posibil, fără a vorbi despre dezvăluirea însăși a naturii omului, să se ajungă la un nivel mai înalt de înțelegere a acestei probleme De aici rezultă că trebuie să te înarmezi cu "baiasca (adică, sprijinul) experienței" și să renunți la "vorbăria goală a filozofilor" Se pot admira cercetarile marilor genii (Descartes, Malebranche, Leibniz, Wolf etc ), dar spuneti-mi, ce beneficiu au scos ele din reflexiile lor profunde? Să revenim însă la faptele empirice "În timpul bolilor, sufletul rămâne uneori ca într-o eclipsă și nu se manifestă în nimic; uneori pare să se despartă în două, sfâșiat de furie sau furie; uneori slăbiciunea ei dispare, iar prin recuperarea nebunului se naște o persoană talentată Și invers, se poate întâmpla ca cel mai mare talent, uluit brusc, să devină de nerecunoscut În plus: "Suflet și trup împreună imersând Dezvoltarea minții iluministe du-te la culcare Corpul este o mașină, care înfășoară el însuși arcurile care îl pun în mișcare Nutriția restabilește ceea ce irosește prin excitația puternică Ce putere stă în mâncarea bună! Gândim și chiar săvârșim fapte morale, așa cum simțim bucurie sau un val de curaj; totul depinde de modul în care mașina noastră este configurată și pregătită Pentru a depune mărturie asupra influenței inevitabile a vârstei asupra rațiunii, este suficient doar să vezi Sufletul este influențat de creștere și educație și simte schimbări în starea corpului Impactul climei este atât de mare încât o persoană care își schimbă condițiile climatice ale vieții, împotriva voinței sale, îl simte puternic Se simte ca o plantă care se transferă pe un sol nou " Omul este doar o mașinărie: "Diferitele stări ale sufletului se corelează întotdeauna cu starea corpului Dar, deoarece toate abilitățile sufletului depind numai de caracteristicile structurii creierului și ale întregului corp, ele trebuie identificate cu acest dispozitiv Deci s-a dovedit a fi o mașină foarte inteligentă! La Mettrie exprimă judecata că în realitate "sufletul este doar un cuvânt gol, căruia nu îi corespunde niciun concept și pe care o persoană rezonabilă ar trebui să-l folosească doar pentru a desemna principiul nostru de gândire Corpurile animate au tot ceea ce este necesar pentru mișcare, sentimente, gândire, pocăință - într-un cuvânt, ele pot duce atât viața fizică, cât și cea etică în funcție de ea "Concluzia lui La Mettrie este fără ambiguitate:" Omul este o mașină și în întregul univers există o singură substanță sub diferite forme Nu este "produsul unei presupuneri sau al prejudecății; Aș neglija asta dacă sentimentele mele, luminându-mi mintea, nu m-ar forța să-l urmez Așa că experiența mi-a spus prin rațiune: astfel am ținut cont de ambii [factori]" Ce se poate face împotriva acestei teorii - "puternic stejar puternic" - "slabă trestie de teologie și metafizică?" La Mettrie vine la ideea îmbunătățirii treptate a ființelor organice (animate), în spiritul teoriei evoluției Între om și animal, a văzut doar o diferență cantitativă: omul are un grad mai mare de senzualitate "Dar nu pun la îndoială existența unei ființe superioare; dimpotrivă, consider că este un fapt de mare probabilitate " "Nu are rost să ne îngrijorăm cu privire la problemele teologiei, deoarece nu există argumente suficient de convingătoare nici pro sau contra; cu toate acestea, lumea nu va fi fericită până atunci Claude Adrian Helvetius până când devine ateu Dacă ateismul ar fi răspândit peste tot, atunci toate confesiunile religioase s-ar prăbuși la pământ, nu ar exista războaie teologice și luptători pentru religie Eliberată de teribila otravă, natura își recapătă puritatea și drepturile Oricine ridică în sufletul său altare superstiției este sortit să adore idolii și să nu venereze virtutea " Helvetius: evaluarea ca început al abilităților mentale și interesul ca început al moralității Dacă senzaționalismul lui Condillac a fost spiritualist, atunci senzaționalismul lui Claude Adrian Helvetius ( - ) este hotărât materialist S-a născut la Paris în familia unui medic de curte; după ce a absolvit un colegiu iezuit, s-a mutat la Caen Chiar înainte de a intra la universitate, a citit Eseul lui Locke despre mintea umană, care i-a făcut o impresie profundă și a influențat formarea viziunii sale asupra lumii După terminarea cursului de drept, s-a întors la Paris și a primit funcția de fermier general Observând direct decăderea sistemului feudal și indignarea crescândă în rândul celei de-a treia state, din ce în ce mai impregnate de sentimente de opoziție, Helvetius a devenit aproape de cei mai mari reprezentanți ai generației mai vechi de iluminatori - Montesquieu și Voltaire În , Helvetius a demisionat din funcția de fermier și s-a dedicat în întregime activităților științifice În , prima sa lucrare, scrisă sub influența lui Voltaire, a fost publicată sub titlul "Mesaj despre dragostea de cunoaștere", care mai târziu, împreună cu alte mesaje, eseuri și eseuri, a fost inclusă în capitolele poeziei "Fericire" ", publicată după moartea autorului, în la Londra În același loc, tot în , a fost publicată cartea "Despre om, abilitățile sale mentale și educația sa", dedicată importanței educației În orice caz, cea mai cunoscută (și senzațională) lucrare a lui Helvetius a fost lucrarea "Despre minte" (publicată în ), îndreptată împotriva fundamentelor ordinii feudale, ideologiei feudal-religioase și Bisericii Catolice Cartea a stârnit un asemenea val de furie și protest în cercurile reacționare, încât a fost interzisă de autorități și arsă de călău; scandalul din jurul cărții a întrerupt chiar și munca la Enciclopedie pentru o vreme Care sunt principiile principale ale acestei cărți? În primul rând, Helvetius încearcă să descopere ce este înțelegerea; în acest scop "ar trebui Dezvoltarea minții iluministe învață cum se formează ideile El este convins că "receptivitatea fizică și memoria, sau, mai exact, sensibilitatea singură, provoacă formarea tuturor ideilor noastre Memoria este într-adevăr doar unul dintre organele receptivității fizice; principiul simțirii din noi trebuie să fie inevitabil și începutul memoriei, deoarece amintirea înseamnă nimic mai mult decât simțire Prin urmare, senzațiile sunt fundamentul întregii vieți mentale Pe de altă parte, interesul este începutul, baza ideilor morale și a calităților sociale ale unei persoane "Cred că mintea este o colecție de idei noi mai mult sau mai puțin numeroase de interes pentru public, iar reputația unei persoane inteligente depinde nu atât de numărul de idei pline de spirit, ci de selecția cu succes a acestora " Dacă ideea nu pare utilă sau atractivă sau instructivă pentru public, atunci nu prezintă interes; prin urmare, "interesul călăuzește toate judecățile noastre" Altfel, "pe ce alte scale am putea cântări valoarea ideilor noastre?" Numărul ideilor este infinit, iar criteriul de apreciere a valorii și alegerii lor, potrivit lui Helvetius, este un criteriu pragmatic: "Ar fi interesant să aflăm exact cum interesul public stabilește valoarea diferitelor fapte umane, cum, în în ceea ce privește utilitatea lor pentru societate, nocivitatea sau indiferența, le dă numele de virtuos, vicios sau permis; chiar acest interes este singurul distribuitor de respect sau dispreț pentru ideile noastre Pe baza unor astfel de presupuneri, Helvetius împarte ideile, precum și acțiunile, în trei clase diferite: a) idei utile: "Desemnez prin acest cuvânt orice idee care ne poate învăța ceva sau ne poate distra"; b) idei dăunătoare: "cele care ne fac o impresie negativă"; c) ideile indiferente: "toate cele care, fiind neplăcute în sine sau devenind prea obișnuite, cu greu ne fac impresie" "Oricand si in orice loc, atat in domeniul eticii cat si in cel al speculatiei, interesul privat este cel care determina judecatile individuale, iar interesul public determina judecatile unor popoare intregi intr-un cuvant, dragostea sau generozitatea este întotdeauna și pretutindeni lăudat, dar disprețuit ura sau răzbunarea " Deci, lumea fizică se supune legile mișcării, iar lumea morală se supune legile interesului sau dragostei de sine: "ca un magician, sub ochii tuturor, interesul schimbă forma tuturor obiectelor" Separa Paul Henri Dietrich Holbach o persoană numește acțiunile altora bune pentru el; pentru societate, acțiunile care o avantajează sunt virtuoase Și cele mai prospere și mai puternice națiuni se dezvoltă acolo unde actele legislative au reușit să îmbine interesele individului și beneficiul întregii societăți: "Grație dragostei de sine, societatea și-a atins cea mai mare parte a succesului - această cunoaștere, deși încă imperfect, a ajutat popoarele să înțeleagă necesitatea de a înarma conducătorii cu putere A ajutat legiuitorii să înțeleagă necesitatea de a stabili principii de probitate bazate pe interesul propriu Și pe ce altă bază ar putea fi stabilite? Combinarea intereselor private cu interesele publice este o intenție înțeleaptă Așa a fost și în Sparta, unde priceperea militară a fost răsplătită de dragostea celor mai frumoase femei În consecință, nu este vorba de a distruge sau de a eradica, așa cum doresc moraliștii ipocriți, pasiunile omului, ci mai degrabă de a le alinia intereselor mai generale ale societății "Distruge într-un om pasiunea care îl inspiră și, în același moment, îl vei lipsi de lumina rațiunii; se poate dovedi că părul lui Samson era un simbol al pasiunilor; fără ei, Samson ar fi devenit un om obișnuit Absența completă a pasiunilor ne-ar provoca deplină stupefie Aceasta înseamnă că pasiunile sunt acel foc ceresc care însuflețește lumea moralității și cu el se înalță sufletul, iar științele și artele își fac descoperirile Și dacă omenirea le datorează viciile și necazurile ei, atunci acest lucru nu dă moraliștilor dreptul de a condamna pasiunile și de a le considera pur și simplu o prostie Virtutea sublimă și înțelepciunea luminată sunt, de asemenea, roadele unei asemenea nebunii " Holbach: "Omul este o creație a naturii" Paul Henri Dietrich, baronul Holbach, s-a născut în orașul Heidelsheim din Palatinat în , a crescut și și-a petrecut întreaga viață la Paris După ce a moștenit o avere uriașă, s-a stabilit în vecinătatea Parisului, dedicându-se urmăririi științei Cu cunoștințe extinse de științe naturale și tehnologie, a fost un angajat activ al Enciclopediei; a scris o serie de articole despre fizică, chimie, metalurgie și mineralogie În salonul lui Holbach, ca centru al gândirii filosofice și ateiste a Franței prerevoluționare, s-au adunat adesea Diderot, Helvetius, Morelle La Conda-min, F M Grimm, Reynal, Lagrange Dezvoltarea minții iluministe Holbach), stareţul Galiani şi alţii; de două ori pe săptămână, în zilele de joi și duminică, pentru oaspeți erau aranjate cine Până în , Rousseau a participat și el la aceste întâlniri În Palatul Holbach, în plus, au primit toți străinii luminați care au vizitat Parisul Holbach a murit în Dintre lucrările lui Holbach, cele mai cunoscute sunt: "Sistemul naturii" ( ), "Politica naturală" ( ), "Sistemul social" ( ), "Moralitatea universală" ( ) Lucrări antireligioase tipice au fost: "Despre cruzimea religioasă" ( ), "Ipocrizia preoților" ( ), "Creștinismul expus" ( ), "O analiză critică a vieții și scrierilor Sfântului Pavel" ( ), "O istorie critică a lui Isus Hristos" ( ), "Bun simț sau idei naturale contrastate cu ideile supranaturale" ( ), etc "Sistemul naturii" - principala lucrare a lui Holbach, potrivit contemporanilor, a devenit "biblia materialismului ateist"; este o sinteză a tuturor argumentelor străvechi și noi în favoarea unei explicații materialiste și ateiste a realității (aici se simte mai ales influența lui La Mettrie) Lipsită de o mare originalitate filozofică, această lucrare are o mare semnificație istorică A servit ca o lovitură puternică pentru obscurantism în apărarea ideilor iluminismului, a denunțat sistemul politic existent și a cerut revoluție Se poate adăuga că acesta este un imn filozofic către natură, înțeles doar în sens fizic "Omul este o creație a naturii, există ca parte a naturii și este supus legilor acesteia, de care nu se poate elibera nici măcar în gânduri; în zadar mintea lui încearcă să treacă granițele lumii vizibile: este forțat constant să se întoarcă la propriile limite Pentru o ființă creată și limitată de natură, nu există nimic în afara întregului mare din care face parte și a cărui influență este întotdeauna supus; presupusele ființe deasupra naturii, sau în orice caz diferite de ea, sunt întotdeauna doar himere, despre care nu vom dobândi niciodată cunoștințe exacte, nici despre spațiile pe care le ocupă și modul lor de acțiune Există și nu poate fi nimic în afara naturii Nu există nicio diferență între o persoană fizică și o persoană spirituală "Omul este o ființă pur fizică; o ființă spirituală este exact aceeași ființă fizică considerată dintr-un punct de vedere special, adică în raport cu fiecare dintre ei Paul Henri Dietrich Holbach tipuri de comportament cauzate de caracteristicile sale personale Dar trăsăturile lui personale nu sunt create de natură? Nu sunt proprietățile fizice - mișcarea și capacitatea sa de a acționa? Faptele și acțiunile sale vizibile, precum și mișcările invizibile care apar în interiorul lui, cauzate de voință sau gândire, sunt asemănătoare acțiunilor naturale, consecințele necesare ale mecanismului său specific și impulsurile pe care le primește de la ființele din jurul său Pe scurt, omul fizic acţionează sub influenţa unor cauze cunoscute prin simţuri; o persoană spirituală este o persoană care acționează din motive fizice care ne împiedică să ne cunoaștem propriile prejudecăți În consecință, omul trebuie să recurgă întotdeauna la fizică și la experiență pentru toate nevoile sale Acest lucru este valabil și pentru religie, morală și politică Prin experiență el trebuie și poate înțelege astfel de lucruri Într-adevăr, din cauza ignoranței sale asupra naturii, omul și-a inventat zei, care au devenit singurele obiecte ale speranțelor și temerilor sale Oamenii nu și-au dat nici cea mai mică idee că natura, străină atât de bine cât și de rău, se supune doar unor legi necesare și imuabile Conceptele teologice "nu au nicio realitate, reprezentând doar cuvinte goale, fantome create de ignoranță și distorsionate de o imaginație bolnavă" Cu toate acestea, această întrebare nu este epuizată, întrucât conceptele teologice nu sunt doar iluzii, ele au fost și rămân idei dăunătoare omenirii "Teologia și conceptele ei, departe de a fi utile rasei umane, au devenit o sursă de dezastre care devastează pământul, paralizează prejudecățile, ignoranța și viciile Ideile supranaturale și divine pe care ne-am inspirat din copilărie ne-au făcut incapabili să raționeze înțelept despre dezacordurile religioase și despre cea mai inumană persecuție Și, în sfârșit, admitem că ideile pernicioase au făcut idei obscure de morală, au corupt politica, au întârziat progresul științei, au distrus pacea și fericirea în inima omului însuși Dacă o persoană vrea să iasă din captivitatea acestor idei iluzorii și pline de suferință, trebuie să nu se mai uite la cer și să se roage zeilor: necazurile, din cauza cărora ochii sunt spălați cu lacrimi, "sunt cauzate de fantome goale , aşezat de el în ceruri" Prin urmare, Holbach dă unei persoane următorul sfat: "Căutați în natură și în forțele voastre acele mijloace și ajutorul pe care zeitățile surde nu vi le vor oferi niciodată Ascultă-ți dorințele inimii și tu Dezvoltarea minții iluministe invata ce trebuie sa faci, ce iti datorezi tie si altora; studiază natura și scopurile societății și nu vei mai fi sclav; Testează totul prin experiență și vei găsi adevărul și vei recunoaște că eroarea nu te va face niciodată fericit " Deci, omul este o parte a naturii și "numai cauzele și efectele naturale pot exista în natură" Prin urmare, este lipsit de sens să vorbim despre un suflet separat de trup În același mod, este lipsit de sens să vorbim despre libertatea umană: "Acțiunile oamenilor nu sunt niciodată libere: ele sunt întotdeauna consecințele inevitabile ale temperamentului, ideilor dobândite, concepte adevărate sau false ale fericirii - într-un cuvânt, punctul lor de vedere , bazat pe educație, pe exemple, pe experiența de viață Aceasta înseamnă că o persoană nu poate fi liberă, oricare dintre pașii lui este în mod necesar controlat de avantaje reale sau aparente (sau beneficiu, beneficiu) pe care le atribuie obiectelor care îi excită pasiunile Prin urmare, Holbach întreabă: "Pot să-mi ordon să nu doresc niciun obiect care mi se pare de dorit? Sunt capabil să împiedic subiectul să aibă calitățile care mă atrag? Prin natură, fiecare persoană tinde spre fericire și "toate societățile își propun același scop" Societatea este "o colecție de indivizi uniți prin nevoia de cooperare în scopul autoconservării și al bunăstării publice" Tocmai din acest motiv, fiecare cetăţean, pentru propria sa bunăstare, "se angajează să se supună şi să depindă de cei cărora societatea le-a încredinţat protecţia drepturilor şi exprimarea voinţei generale" În acest sens, legile naturale ca "întemeiate pe natura unui sentiment, aspirând la bine și evitând gândirea rea, raționând și dorind neobosit bunăstarea unei ființe" nu pot fi nici anulate, nici suspendate de nicio societate Prin urmare, legile civile trebuie să fie "legi naturale, adaptate nevoilor, circumstanțelor, opiniilor oricărei societăți sau națiuni Astfel de legi nu le pot contrazice pe cele naturale, pentru că în orice țară oamenii au aceleași dorințe și nevoi, doar mijloacele de satisfacere a acestora se pot schimba În orice caz, o persoană trebuie să înțeleagă că totul este legat de natură și, înțelegând legile acesteia și influențând anumite condiții, el însuși își poate satisface cerințele urgente "Dacă uiți Voltaire Răutatea și ignoranța au făcut lanțuri pentru națiuni întregi, dacă prejudecățile le-au fixat, atunci știința, rațiunea și adevărul le pot rupe Spiritul uman, suprimat pentru o lungă succesiune de secole, s-a trezit în sfârșit din superstiție și frivolitate Chiar și cele mai frivole națiuni încep să gândească în termeni de obiecte utile; calamitățile publice obligă, în cele din urmă, să dea vina, prin reflecție, pe cei care s-au jucat cu soarta Chiar și prinții, obosiți de lenevie, caută în mintea lor un remediu împotriva răului pe care ei înșiși l-au creat Voltaire: lupta pentru toleranță Viața și opera lui Voltaire "Marele dar dramatic al lui Voltaire este comparabil cu cel grecesc în ceea ce privește amploarea talentului și varietatea intereselor unui suflet rebel, născut pentru cele mai profunde răsturnări tragice El a realizat ceea ce niciun german nu a realizat, căci natura francezilor este mult mai apropiată decât cea a germanilor de grecească; de aceea, el a fost ultimul mare scriitor care, vorbind limba prozei, auzit ca grec, poseda conștiința artistică a unui grec, simplitatea și eleganța unui grec Așa a fost judecat Voltaire de Friedrich Nietzsche Wolfgang Goethe credea că "Voltaire a fost cel care a contribuit la formarea unor personalități precum Diderot, d'Alembert, Beaumarchais și alții, deoarece pentru a reprezenta ceva în comparație cu el, trebuie să aveți foarte multe virtuți" Într-adevăr, cu proză sarcastică, stil ascuțit și elegant, pasiune pentru dreptate și toleranță nemărginită, cu râsul și izbucnirile sale violente, Voltaire a devenit emblema culturii iluminismului François Marie Arouet (cunoscut sub pseudonimul Voltaire) s-a născut în la Paris în familia unui notar bogat A fost crescut în casa nașului său, abatele Chateauneuf, iar în a studiat la Colegiul aristocratic iezuit al lui Ludovic cel Mare Deja în acest moment a arătat o minte și o abilitate plină de viață, dar, după ce a primit o moștenire, a părăsit colegiul și a început să studieze dreptul; în acelaşi timp s-a apropiat de cercul tinerilor liber gânditori În a călătorit în Olanda ca secretar al marchizului de Châteauneuf (fratele său) Dezvoltarea minții iluministe nașul său), numit în această țară de ambasadorul Franței Dar, în curând, dragostea înflăcărată a lui Voltaire cu un tânăr protestant i-a forțat pe rudele sale îngrijorate să-l cheme pe tânăr la Paris Pentru două poezii libere și lipsite de respect față de regent, a fost exilat la Sully-on-Loire, iar la întoarcerea sa la Paris a fost închis în Bastilia luni întregi (din mai până în aprilie ) În timp ce se afla în închisoare, Voltaire a scris tragedia "Oedip", care a fost pusă în scenă în și a avut un succes uriaș În a publicat un poem epic despre Liga, scris în cinstea lui Henric al IV-lea, ulterior, în , a fost publicat sub titlul "Henriad" Un anume nobil, Chevalier de Rogan, jignit de sarcasmul lui Voltaire, a ordonat servitorilor săi să-l bată aspru cu bastoane Acest lucru s-a întâmplat în Voltaire l-a provocat la duel pe cavalerul de Rogan, dar a reușit să obțină o a doua închisoare a scriitorului în Bastilia După închisoare, Voltaire a fost expulzat din Franța și a locuit la Londra timp de trei ani, din până în În Anglia, Lord Bolingbroke l-a introdus în cercul celor mai educați oameni din societatea engleză: Voltaire a comunicat cu Berkeley, Swift, Pope și alți oameni de știință englezi El studiază cu atenție instituțiile politice engleze și învățăturile filozofice ale lui Locke și Newton, apoi le aprofundează "Lucrările lui Locke l-au introdus în filozofie, cărțile lui Swift au fost un model, lucrările lui Newton au oferit teorie științifică Bastilia i-a inspirat o sete de reînnoire a societății, dar Anglia a arătat că o astfel de societate poate exista "(A Maurois) Rezultatul șederii sale în Anglia au fost "Scrisorile filozofice" (altfel numite "Scrisorile engleze"), publicate în în engleză, iar în în franceză (tipărite în Olanda și distribuite clandestin în Franța) Subliniind impresiile sale despre Anglia, Voltaire a denunțat ordinea feudală care domnea în Franța, intoleranța religioasă și obscurantismul El pune în contrast libertățile civile din Anglia cu absolutismul politic francez, conturează principiile filozofiei empirice a lui Bacon, Locke și Newton, compară teoriile științifice ale lui Newton și Descartes Desigur, Voltaire nu neagă meritele matematice ale lui Descartes, dar crede că el "a creat o filozofie asemănătoare unui roman bun: totul pare plauzibil, dar nimic nu este adevărat Descartes a greșit însă în aplicarea unor metode riguroase; a distrus fanteziile absurde cu care tinerii își umpluseră capetele timp de două mii de ani; i-a învățat pe contemporanii săi să raționeze înțelept și, mai mult, criticându-l Voltaire să fie propria lui armă Și chiar dacă munca lui nu a fost răsplătită în mod adecvat, însuși faptul că a învățat să facă distincția între adevărat și fals este important Potrivit lui Voltaire, filosofia lui Descartes este o "schiță, schiță", iar filosofia lui Newton este o "capodopera"; "Descoperirile lui Newton, care l-au făcut celebru în lume, conțin sistemul universului, lumina, infinitul în geometrie și, în cele din urmă, cronologia, pe care a studiat-o pentru recreere" La rândul său, Bacon este "părintele filosofiei experimentale" Lordul Cancelar "nu cunoștea încă natura, dar intuitiv a prevăzut și a arătat calea care duce la ea A făcut tot posibilul pentru ca instituțiile create pentru îmbunătățirea gândirii umane să nu confunde în continuare filosofia cu tot felul de esențe, forme substanțiale și alte cuvinte goale care mărturiseau ignoranța amestecată cu dogmele sacre ale religiei "Poate că nu a existat un spirit mai profund și mai metodic, mai precis din punct de vedere logic decât Locke Distrugerea teoriei ideilor înnăscute Locke a stabilit că toate ideile noastre, ideile ne vin din simțuri; a studiat idei simple și complexe, a urmărit mintea umană în toate procesele sale, a arătat cât de imperfecte sunt limbile vorbite de oameni și cât de des folosesc greșit cuvintele Voltaire s-a întors din Anglia în Franța în , iar la martie a murit actrița Adrienne Lecouvreur, căreia, din cauza profesiei sale, i s-a interzis să fie înmormântată pe terenul consacrat al cimitirului Voltaire, în The Death of Mademoiselle Lecouvreur, a arătat diferența dintre umilirea unei actrițe din Franța și onorurile pe care britanicii le-au plătit celebrei lor actrițe Ann Oldfield îngropând-o la Westminster În , Voltaire a publicat tragedia Brutus, în , Istoria lui Carol al XII-lea, iar în , cea mai bună tragedie a sa, Zair (în intriga care amintește oarecum de Othello), a trecut triumfător În , după cum sa menționat deja, au apărut "Scrisorile engleze", conform verdictului Parlamentului de la Paris, cartea a fost arsă ca "contrară religiei, bunelor moravuri și puterii" Voltaire fuge din Paris și se ascunde în castelul Sire împreună cu admiratorul și prietenul său, marchiza du Chatelet Atunci legăturile care îi legaseră timp de cincisprezece ani s-au întărit În Syra s-a dezvoltat un fel de frăție, care includea minți remarcabile precum Algarotti, Bernoulli, Maupertuis Pentru Voltaire, perioada vieții sale în Syrah s-a dovedit a fi fructuoasă și fericită: a scris tragedia "Moartea lui Cez Dezvoltarea minții iluministe rya ( ), Alzira ( ), Mohammed ( ), Merope ( ), precum și lucrarea filozofică Fundamentals of Newton's Philosophy ( ) Grație sprijinului doamnei de Pompadour, Voltaire a primit iertarea curții și, din ordinul regelui, a fost numit istoriograf al Franței, iar la aprilie a fost ales membru al academiei În același an, a fost publicată povestea sa filozofică "Viziunea lui Babu-ka"; următoarele două, Memnon și Zadig, apar în și, respectiv, "Între timp, fostul rege al Poloniei, Stanisław Leszczynski, a asistat la o altă tragedie care i-a schimbat viața lui Voltaire: Madame du Chatelet s-a îndrăgostit pasional de tânărul și chipeșul Saint-Lambert Voltaire s-a înfuriat șocat, dar apoi - ca un adevărat filozof - a iertat-o Madame a murit la naștere; Durerea lui Voltaire a fost profundă și sinceră" (A Maurois) Madame du Châtelet a murit în , iar în Voltaire a călătorit la Berlin la invitația regelui prusac Frederick al II-lea, care a căutat să treacă pentru iluminism și i-a oferit celebrului scriitor postul de camerlan Întâmpinat cu mari onoruri, Voltaire a trăit trei ani în Prusia, dar abia ieșind din posesiunile "solomonului de nord", a ridiculizat crunt regimul cazărmilor prusac în Memorii În timpul șederii lui Voltaire în Prusia, a fost publicată prima ediție a cărții sale Secolul lui Ludovic al XIV-lea ( ) În , Voltaire a achiziționat moșia Otrada de lângă Geneva, unde a fost surprins de vestea unui cutremur teribil la Lisabona, iar în a publicat "Poemul morții de la Lisabona" Apoi începe cooperarea în "Enciclopedie" Este publicată lucrarea sa în șapte volume Un eseu despre istoria generală și despre morala și spiritul națiunilor ( - ), una dintre primele cărți despre filosofia istoriei, unde Voltaire subliniază în mod repetat ideea că crimele împotriva popoarelor sunt pedepsite În timp ce Bossuet, în Discursul său despre istoria generală, a încercat să demonstreze că istoria este punerea în aplicare a voinței Providenței, Voltaire a exclus orice mituri și prejudecăți religioase din istorie și a scos în prim-plan studiul mediului natural, al relațiilor sociale, al culturii și istoria comerțului și invențiile El a susținut că istoria este făcută de oameni, nu de providența lui Dumnezeu, că desfășurarea evenimentelor depinde de condițiile și acțiunile oamenilor, iar indivizii educați foarte talentați sunt capabili să schimbe în bine soarta popoarelor Dar cea mai importantă trăsătură, poate, pare să fie faptul că Voltaire a înlocuit istoria regilor, dinastiilor și bătăliilor cu istoria dezvoltării civilizațiilor, adică obiceiurile, obiceiurile, Voltaire structura statului, modul de gândire și tradițiile culturale În opera sa, el a inclus și istoria popoarelor din India, Japonia și China Voltaire încearcă să excludă elementul supranaturalului din evenimentele istorice și susține că creștinismul joacă un rol foarte modest în istoria generală a omenirii Poezia despre cutremurul de la Lisabona precede tema ridicată de Voltaire în povestea filozofică Candide, sau optimism ( ) În , comerciantul protestant Jean Calas a fost condamnat pe nedrept, acuzat împreună cu întreaga sa familie de uciderea propriului său fiu, care ar fi fost pe cale să se convertească la credința catolică Voltaire a scris faimosul său Tratat despre toleranța religioasă ( ), în care a denunțat greșelile de justiție, fanatismul bisericesc, obscurantismul și intoleranța cu indignare și sarcasm În , a achiziționat moșia Ferne din Elveția, unde s-a stabilit în cele din urmă în și și-a dezvoltat pe scară largă activitățile literare și sociale În a apărut "Dicționarul filosofic", în - "Filosofia istoriei", tipărit în Olanda, în au fost publicate mai multe lucrări, printre care - "Ignorantul" și "Comentariul" la cartea lui Beccaria "Despre crime și pedepse" ", publicată în În , Chevalier de Labarre a fost acuzat de lipsă de Dumnezeu și condamnat la moarte; un exemplar al Dicționarului filosofic al lui Voltaire a fost ars peste trupul său Iată ce a scris Voltaire despre execuție: "Când chevalierul de Labarre, nepotul generalului vicerege militar, un tânăr talentat, care făcea mare promisiune, dar predispus la acte pripite a fost condamnat și pentru cântare de cântece impioase întrucât a trecut înaintea procesiunii capucinilor, fără să-și scoată pălăria, judecătorii din Abbville, care pot fi comparați cu senatorii romani, nu numai că i-au scos limba, i-au tăiat mâna și au ars-o pe foc lent, dar au și chinuit-o el pentru a afla exact ce cântece a cântat și înainte de câte procesiuni nu și-a dat jos pălăriile Această poveste interesantă nu a avut loc în secolul al XIII-lea sau al XIV-lea, ci în a doua jumătate a secolului al XVIII-lea " În ciuda vârstei sale, Voltaire nu își încetează activitatea literară: în au apărut "Un studiu important al Domnului meu Bolingbroke", "În apărarea unchiului meu", "Inocent" În - au fost publicate volume de "Întrebări despre enciclopedie", iar în - "În sfârșit a explicat Biblia" La februarie , după de ani de absență, Voltaire se întoarce la Paris pentru reprezentarea ultimei sale comedii, Irina Pe drum, a fost întâmpinat de mulțimi uriașe Dezvoltarea minții iluministe strigând: "Trăiască Voltaire!", "Slavă apărătorului lui Ka-las!" Trei luni mai târziu, la mai , Voltaire a murit "Deținând curaj și imaginație, suferind el însuși de intoleranță, aroganță și atotputernicia celor puternici din această lume, a devenit un oponent convins și încăpățânat al oricărui fanatism și despotism Ca burghez și om de afaceri, a admirat structura statală a Angliei, "o națiune de negustori" Deoarece talentul, ingeniozitatea și abilitățile de afaceri au ajutat la strângerea unei averi solide, un astfel de reformator nu ar putea deveni niciodată un revoluționar Și, în cele din urmă, în virtutea unei minți și a unei curiozități extraordinare, s-a interesat de științele de la teologie la politică și de la astronomie la istorie, ceea ce a contribuit la o prezentare clară și accesibilă a celor mai complicate lucruri; ca niciun alt scriitor, el va avea un impact uriaș asupra oamenilor nu numai din timpul său, ci și din secolele următoare Coase deism din ateism și teism Există dicționare care definesc voltairianismul drept "o neîncredere batjocoritoare în religie" Dar există Dumnezeu pentru Voltaire? Potrivit scriitorului însuși, nu există nici cea mai mică îndoială cu privire la faptul existenței lui Dumnezeu Cât despre Newton, pentru Voltaire Dumnezeu este un mare inginer sau designer care a conceput, creat și depanat sistemul universului Existenta ceasurilor este o dovada incontestabila a existentei unui ceasornicar Și Dumnezeu există, așa cum credea Voltaire, pentru că există o ordine mondială Acest lucru este confirmat de "legi simple și excelente care fac lumile cerești să se repezi în spațiile fără fund" În Tratatul de metafizică, Voltaire scrie: "După ce am aruncat de la o îndoială la alta, de la o concluzie la opusă suntem invitați să luăm în considerare această judecată: Dumnezeu există ca fenomenul cel mai plauzibil pe care oamenii și-l pot imagina și opus argumentul este absurd" Ordinea mondială nu este întâmplătoare "în primul rând pentru că există ființe inteligente în univers și nu poți dovedi că mișcarea singură poate crea inteligență; la urma urmei, se poate paria că universul este spiritualizat de o forță inteligentă Când vedem un mecanism magnific, presupunem că există un mecanic cu abilități mentale remarcabile Dar lumea este într-adevăr o mașină uimitoare și, prin urmare, există Voltaire inteligenta minunata, oriunde ar fi Acest argument este foarte vechi, dar nu și-a pierdut în niciun caz caracterul persuasiv Deci există un Dumnezeu Dar există și răul Cum să împaci prezența unei acumulări uriașe de rău cu existența lui Dumnezeu? Voltaire răspunde că Dumnezeu a creat ordinea fizică a lumii, iar istoria este treaba oamenilor înșiși Acesta este miezul teoretic al deismului Deistul știe că Dumnezeu există, dar, așa cum scrie Voltaire în Dicționarul filozofic, "deistul nu știe cum pedepsește, patronează și iartă Dumnezeu, pentru că nu este atât de nesăbuit încât să se lase înșelat de iluzia că cunoaște calea lui Dumnezeu lucrări " Deistul "se abține să se alăture vreunei secte, deoarece acestea sunt profund contradictorii Religia lui este cea mai veche și cea mai răspândită, pentru că închinarea simplă a lui Dumnezeu a existat înaintea tuturor sistemelor acestei lumi El vorbește într-o limbă pe înțelesul tuturor popoarelor, chiar dacă altfel nu se înțeleg Frații lui sunt împrăștiați în toată lumea, toți oamenii învățați și înțelepți sunt frații lui El crede că religia nu se află în teorii metafizice și nu în fast degeaba, ci în închinarea lui Dumnezeu ca dreptate Cultul lui este de a face bine, teoria lui este de a fi ascultător de Dumnezeu El îi protejează pe cei asupriți și îi ajută pe cei nevoiași " Prin urmare, Voltaire este un deist În numele deismului, el respinge ateismul: "Unii geometri, nefilozofi, au negat cauzele finale; totuși, adevărații filozofi le recunosc; după cum spunea celebrul scriitor, în timp ce un profesor de catehism transmite copiilor despre Dumnezeu, Newton dovedește existența Sa oamenilor de știință Mai mult, Voltaire avertizează: "Ateismul este un monstru periculos în persoana celor care stăpânesc asupra oamenilor; este periculos și la oamenii de știință, chiar dacă aceștia se comportă inofensiv; din tăcerea birourilor lor, ateismul poate ieși în fața mulțimii de pe străzi; are aproape întotdeauna un efect fatal asupra virtuții Trebuie adăugat că astăzi există mai puțini atei printre oamenii de știință decât oricând, pentru că filozofii au recunoscut că nu există o singură ființă vie fără germen, nu există germen fără un scop definit etc , iar bobul nu se naște din putregai" Acesta este motivul pentru care Voltaire este împotriva ateismului Iar pentru deist, existența lui Dumnezeu nu este o chestiune de credință, ci mai degrabă rezultatul lucrării rațiunii, a bunului simț; în Dicționarul filozofic, Voltaire explică: "Pentru mine, existența unei Ființe raționale necesare, eterne, superioare este evidentă, iar acest adevăr nu se referă la credință, ci la bunul simț Credința nu stă în ceea ce pare adevărat, ci în ceea ce în mintea noastră pare a fi fals Dezvoltarea minții iluministe nym există credință în miracole, credință în lucruri care sunt contradictorii și imposibile Astfel, existența lui Dumnezeu este un fapt al minții Credința, pe de altă parte, este o simplă superstiție: "Aproape orice, în afară de închinarea Ființei Supreme și ascultarea de poruncile Sale eterne, este superstiție" Religiile pozitive, cu credințele, riturile și liturgiile lor, sunt aproape în întregime o colecție de superstiții "O persoană superstițioasă depinde de un escroc la fel cum un sclav depinde de un tiran Mai mult, omul superstițios se supune fanaticului și devine el însuși unul Superstiția, originară din vremurile păgâne, cu aprobarea iudaismului, a lovit biserica creștină la începuturile ei Astăzi, o jumătate din Europa încearcă să demonstreze că cealaltă jumătate a fost angajată în superstiții de câteva secole (și până astăzi) Protestanții consideră moaștele, indulgențele, mortificarea cărnii, rugăciunile pentru morți, apa sfințită și aproape toate riturile Bisericii Romane ca fiind superstiții ale nebunilor Potrivit acestora, superstiția constă în faptul că sunt întreprinse acțiuni inutile pentru necesar Nu trebuie să ne mire când o sectă acuză pe alta de superstiție și în același timp toate celelalte religii: "Musulmanii, acuzând toate societățile creștine de superstiție, sunt ei înșiși acuzați de aceasta Cine va judeca aceste dispute? Poate minte? Dar fiecare sectă crede că adevărul este de partea ei Decizia, cel mai probabil, va fi cu forța - și nu trebuie decât să așteptăm până când mintea apare într-un număr suficient de mare de capete care vor putea înfrâna forța Voltaire dă o listă lungă de superstiții și conchide: "Mai puține superstiții - mai puțin fanatism, mai puțin fanatism - mai puține nenorociri și necazuri" Și Franța se laudă cu totul în zadar că aici sunt mai puține superstiții decât în alte țări: "Câte dintre ele, aceste sacristii, unde vei vedea frânturi din rochia Fecioarei Maria, picături uscate din laptele ei, mătreață din părul ei! Și nu este oare în biserica din Puy-en-Velay că o bucată din prepuțul Fiului Său Divin este încă păstrată cu grijă ca altar? Aș putea să vă dau încă douăzeci de astfel de exemple Înroșește și încearcă să te îmbunătățești!" Și iată mai multe sfaturi: "Spanioli, ca să nu mai auziți numele Inchiziției și ale Sfintei Armade Turcii care au înrobit Grecia, călugării care au contribuit la stupefacția ei, dispar de pe fața pământului! Voltaire "Protecția omenirii" de "mizantropul sublim" Pascal Primele șapte scrisori filozofice tratează pluralismul confesional din Anglia și subliniază toleranța religioasă și armonia între membrii diferitelor credințe din societatea engleză; Scrisorile VIII-X despre sistemul politic englez, care dă mai multă libertate cetățenilor săi decât sistemul politic al Franței; scrisorile XII-XVII tratează o examinare a filozofiei engleze și interpretarea teoriilor lui Bacon, Locke, Newton și filosofia experimentală, atât de diferită de metafizica scolastică și cartezianismul popular în Franța; scrisorile XVIII-XXIV se ocupă de literatură și se concentrează pe libertate și influența pe care oamenii educați o au asupra celor mai largi secțiuni ale societății "Scrisorile filosofice" este o lucrare remarcabilă care a avut un impact vizibil asupra minții Ei au adus în Franța într-o formă sistematică gândirea politică engleză și teoriile filozofice Și totuși scrisoarea care a făcut furori (dacă nu scandal) în acei ani a fost XXV, intitulată "Observații despre gândurile lui Pascal" Pentru Voltaire, creștinismul, ca toate religiile, este o superstiție Cu toate acestea, în Franța, creștinismul s-a găsit un apologe strălucit în persoana lui Pascal Prin urmare, atacul asupra lui Pascal a însemnat subminarea celui mai puternic fundament al tradiției creștine franceze Iar Voltaire a îndreptat focul criticii asupra lui Pascal "Respect geniul și elocvența lui Pascal și tocmai pentru că îi admir talentul îi resping unele idei" Dar ce idei ale lui Pascal urma să conteste, să infirme sau să corecteze? "În general, am avut impresia că Pascal și-a scris "Gândurile" în efortul de a arăta o persoană într-o lumină inestetică Face tot posibilul să ne facă pe toți să arătăm rău și patetic El scrie despre natura umană în aproape același ton în care i-a denunțat pe iezuiți Voltaire își continuă sistematic atacul: "Aici el face prima dintre principalele greșeli, întrucât atribuie naturii umane acele trăsături care sunt caracteristice doar indivizilor El insultă elocvent întreaga rasă umană Prin urmare, îndrăznesc să iau asupra mea apărarea omenirii împotriva acestui sublim mizantrop; Îndrăznesc să spun că nu suntem atât de răi și nici atât de nenorociți cum scrie [Pascal]" Dezvoltarea minții iluministe Potrivit lui Voltaire, pesimismul lui Pascal este deplasat Și dacă ideea lui Pascal despre un om este greșită, atunci ieșirea din starea mizerabilă descrisă nu este mai puțin greșită Pascal o vede în adevărata religie, adică creștinismul, care oferă o rațiune pentru contradicțiile inerente existenței umane, măreția și mizeria ei Voltaire obiectează că alte opinii (mituri despre Prometeu, cutia Pandorei etc ) ar putea explica și contradicțiile menționate Oare religia creștină ar rămâne la fel de adevărată, chiar dacă cineva nu ar încerca să inventeze astfel de argumente artificiale Creștinismul propovăduiește doar simplitate, umanitate, milă, iar a încerca să o traduci în metafizică înseamnă să o transformi într-o sursă de erori De asemenea, Pascal crede că fără a înțelege cele mai de neînțeles mistere, vom rămâne neînțeleși pentru noi înșine Dar Voltaire obiectează: "Omul este de neînțeles fără această ghicitoare de neînțeles: de ce să te străduiești să mergi mai departe decât a mers Scriptura? Nu este obrăznicie să crezi că are nevoie de sprijin? În realitate, "omul nu este misterul etern pe care-ți place să-l gândești Omului i se atribuie un loc mai definit în natură, mai înalt în comparație cu animalele, cărora le seamănă cu structura organelor, și mai jos în comparație cu alte creaturi, cărora le poate fi asemănător în gândire Ca în tot ceea ce vedem, binele și răul, plăcerea și durerea se amestecă în om El este înzestrat cu pasiuni pentru a acționa și cu rațiune pentru a-și ghida propriile acțiuni Dacă omul ar fi perfect, ar deveni un zeu, iar contrastele notorii, pe care le numiți contradicții, sunt componente necesare ale constituției omului, ceea ce ar trebui să fie În ceea ce privește celebra "ipotecă" sau "pariu" a lui Pascal pe existența lui Dumnezeu (pe care, din moment ce este necesar să pariezi, atunci - pentru că dacă câștigi, câștigi totul, iar dacă pierzi, nu pierzi nimic - pare rezonabil) pentru a lupta pentru pariu că Dumnezeu există), Voltaire notează: "Judecata mi se pare destul de copilăroasă de naivă și neglijentă: toate aceste gânduri despre joc, pierdere și câștig sunt pur și simplu deplasate într-o problemă atât de serioasă " "În plus, dacă sunt interesat să cred în ceva, interesul meu nu este nicidecum o dovadă că există " Și, în sfârșit, potrivit lui Pascal, căutarea de distracție și distracție plăcută este un semn sigur al mizeriei umane Dar Voltaire este de altă părere: "Thailandezul ăsta Voltaire Instinctul natural [de distracție], fiind primul principiu și fundament necesar al societății, este mai degrabă un dar al lui Dumnezeu pentru fericirea noastră, și nu rezultatul mizerii " Voltaire respinge și alte propoziții expuse de Pascal în Gândurile, încheindu-și raționamentul cu o remarcă sarcastică: "Mă măgulesc cu speranța că am găsit și corectat unele gafe ale marelui geniu; pentru o conștiință atât de limitată ca a mea, este un mare confort să știi că oamenii mari pot greși în același mod ca muritorii obișnuiți Împotriva lui Leibniz și "cea mai bună dintre lumi posibile" Dacă, potrivit lui Voltaire, chiar și "marele geniu" Pascal se înșela uneori, atunci și mai mult a fost încrederea sa în optimismul iluzoriu al lui Leibniz, "cel mai profund metafizician al Germaniei", pentru care lumea nu putea fi decât "cel mai bun dintre tot posibilul" Spre deosebire de Pascal, Voltaire nu crede că totul este atât de rău: "De ce să simțim groază din cauza ființei noastre? Existența noastră nu este deloc atât de dezastruoasă pe cât suntem făcuți să credem Să consideri universul ca o închisoare și oamenii drept criminali care așteaptă execuția, nu putea veni în minte decât unui fanatic Cu toate acestea, chiar dacă condamnă pesimismul obsesiv al lui Pascal, Voltaire nu poate fi un martor indiferent al prezenței răului în lume Și există mult rău: ororile generate de răutatea umană și dezastrele naturale nu sunt în niciun caz invenții ale poeților Acestea sunt fapte goale și crude, respingând în mod decisiv optimismul filosofic al ideii de "cea mai bună dintre toate lumile posibile" Deja în "Poemul pierderii Lisabonei" Voltaire pune întrebări despre cauzele suferinței oamenilor nevinovați, despre "dezordinea veșnică" și "haosul dezastruos" în această "cea mai bună dintre lumi posibile"; apoi a rostit celebrul: "Totul poate deveni bun - aceasta este speranța noastră; Toate bune și acum - asta e ficțiune umană Și totuși, tocmai în povestea filozofică "Candid, sau optimism" - o adevărată capodoperă a literaturii și filosofiei iluministe -, Voltaire caută să expună și să arate în cele din urmă eșecul filozofiei optimiste, care vrea să justifice totul, împiedicând astfel înțelegerea lucruri Candide i-a inspirat pe Renan, Anatole France, chiar și pe scriitori de dreapta precum Charles Maurras și Jacques Benville; Stilul lui Voltaire - strălucitor, impetuos, simplu și clar - a devenit idealul pentru o întreagă galaxie de scriitori francezi Scriitori Dezvoltarea minții iluministe și alte țări (de exemplu, Byron) datorează mult ironiei lui Voltaire "(A Maurois) Candide este o tragicomedie Tragedia este în războaie, rău, boală, asuprire și arbitrar, în intoleranță și superstiție oarbă, prostie, jafuri, dezastre (precum cutremurul de la Lisabona) cu care se confruntă Candide și profesorul său Pangloss (imagine care face aluzie transparent la Leibniz) Efectul comic constă în explicațiile pe care Pangloss, și uneori Candide, încearcă să le dea nenorocirilor umane Ce fel de profesor este Pangloss? A predat metafizica și teologia A dovedit uimitor că nu există efecte fără cauze și că în această lume cea mai bună posibilă, castelul unui baron suveran era cel mai frumos dintre castele, iar doamna baroneasă cea mai bună baroneasă posibilă El spunea adesea: "S-a dovedit că nimic nu poate fi altfel: din moment ce totul a fost creat pentru un anumit scop, atunci totul este necesar și creat pentru cel mai bun scop Rețineți că nasurile sunt făcute să poarte ochelari - și într-adevăr avem ochelari; picioarele sunt evident adaptate pentru purtarea pantalonilor - iar noi purtam pantaloni Pietrele sunt concepute pentru a fi cioplite și construite castele - și într-adevăr monseniorul are cel mai frumos castel: puternicul baron al provinciei ar trebui să locuiască în cea mai bună locuință; si in sfarsit, din moment ce porcii sunt facuti pentru a fi mancati, mancam carne de porc tot anul Drept urmare, cei care spun că totul este în regulă au spus prostii: ar trebui să spună că totul este în bine " Candide, alungat din castelul baronului, condamnat pentru că a cortes-o pe domnișoara Kunigunda, a fost recrutat cu forța în armata bulgarilor (adică a prusacilor) care lupta împotriva avarilor (adică a francezilor) și îngrozitor bătut: "Nu există nicio investigație fără motiv, - se gândi Candid "Totul este aranjat pentru bine în modul necesar Faptul că am fost izgonit din casa lui Cunigunde, condus prin rânduri și bătut cu toiag, este necesar la fel ca și acum să cerșesc, până să-mi câștig singur pâinea Toate acestea nu puteau fi altfel Așa s-a gândit Candide când, scăpat de o luptă cumplită, a fost nevoit să cerșească "Nu a existat nimic pe lume mai frumos, mai dexter, mai strălucit și mai ordonat decât ambele trupe Trâmbițe, țevi, oboi, tobe și tunuri au creat o armonie care nu s-a auzit nici măcar în iad Tunurile au măturat de pe suprafața pământului aproximativ șase mii de oameni de fiecare parte; apoi muschetele au dus de pe cea mai bună dintre lumi aproape nouă sau zece mii de escroci, Voltaire legănând scoarța terestră Și baioneta a fost un motiv suficient pentru moartea a câteva mii de oameni În total a fost de aproximativ treizeci de mii de suflete Candide, tremurând ca un filozof, în timpul unui masacru atât de eroic a încercat să se ascundă cât mai bine În cele din urmă, când ambii regi, fiecare în domeniul lui, au cântat Te Deum, el s-a hotărât să plece în alt loc pentru a specula pe subiectul cauzelor și efectelor După diverse peripeții și multe suferințe, Candide s-a întâlnit din nou pe Pangloss, teribil de desfigurat, care i-a povestit cum Cunigunde "ostașii bulgari i-au rupt burta după ce au violat-o multă vreme; baronul care a încercat să o protejeze a fost bătut în cap; baroana a fost sfâșiată și nu a mai rămas piatră pe piatră din castel Auzind această veste, Candide a căzut în disperare: unde este cel mai bun dintre lumi? și și-a pierdut cunoștința Când revine în sine, aude cuvintele lui Pangloss: "Dar noi suntem răzbunați, pentru că avarii au procedat la fel și în castelul baronial vecin, care aparține maestrului bulgar" Candide îl întreabă pe Pangloss ce i-a desfigurat atât înfățișarea El răspunde că motivul este dragostea Obiecte Candide: poate o cauză atât de frumoasă să provoace un efect atât de teribil? Și primește răspunsul lui Pangloss: "Dragă Candide, îți amintești de Paquette, grațioasa servitoare a maiestuoasei noastre baronese? În brațele ei m-am bucurat de fericirea cerească, care a provocat chinuri infernale care m-au distrus A fost infectată și cred că a murit din cauza asta Paqueta a primit un cadou de la un franciscan cu adevărat înțelept care dorea să ajungă la sursa cunoașterii; el, la rândul său, l-a primit de la o conteasă bătrână care a împrumutat boala de la un căpitan de cavalerie, care datora boala unei anume marchize care a prins-o de la un paj care a luat infecția de la un iezuit care, în tinerețe , a luat-o direct de la unul dintre asociații lui Cristofor Columb În ceea ce mă privește, nu o voi transmite nimănui, căci voi muri în curând După o asemenea descriere a poveștii dezgustătoare, Candide îl întreabă pe Pangloss dacă diavolul însuși a fost strămoșul acestei genealogii, la care "vrednicul" Pangloss îi răspunde: "Nimic de genul ăsta În cea mai bună dintre lumi posibile, este un lucru inevitabil, o parte necesară a întregului Dacă Columb nu ar fi descoperit această boală pe una dintre insulele Americii, care otrăvește sursa de reproducere și o oprește adesea, ceea ce, fără îndoială, contrazice prescripțiile naturii, atunci nu am avea ciocolată sau coșenilă De asemenea, trebuie remarcat faptul că până astăzi Dezvoltarea minții iluministe pe continentul nostru, această boală este, ca și oamenii de știință din controversă, absolut a noastră Nici turcii și hindușii, nici perșii și chinezii, nici siamezii și japonezii nu sunt încă familiarizați cu ea, dar există suficiente motive pentru ca ei să o recunoască în curând După un timp de dezvoltare minunată, armatele de mercenari bine pregătiți vor decide soarta națiunilor; aici poți jura că atunci când treizeci de mii de oameni vor lupta împotriva aceluiași număr de trupe inamice, vor fi cel puțin douăzeci de mii de sifilitici de fiecare parte Când au ajuns în portul Lisabona, un anabaptist bun și nobil, care făcuse bine lui Pangloss și Candide, în încercarea de a ajuta un marinar care anterior îl tratase cu nepoliticos, căzuse în mare, s-a înecat "Apropiindu-se, Candide și-a văzut binefăcătorul, care pentru o clipă a apărut din nou la suprafața apei și apoi a fost absorbit de ea pentru totdeauna; a vrut să se arunce în mare după el, dar filosoful Pangloss nu i-a permis să facă acest lucru, dovedindu-i lui Candide că raidul de la Lisabona a fost creat special pentru ca nefericitul anabaptist să se înece în ea Când au intrat în cetate, au observat cum deodată a început să tremure pământul, marea, fierbinte, s-a stropit în port, smulgând corăbiile din ancoră; pătratele erau acoperite cu vârtejuri de flăcări și cenuşă, casele s-au prăbușit Treizeci de mii de locuitori ai orașului au rămas sub ruine Pangloss a spus: "Acest cutremur nu este deloc nemaiauzit; orașul Lima din America a experimentat același lucru anul trecut: aceleași cauze produc aceleași efecte Cu siguranță trebuie să existe un strat de sulf sub pământul Limei, ajungând până la Lisabona Candide a răspuns: "Nu este nimic mai probabil Dar, pentru numele lui Dumnezeu, puțin ulei și vin!" Pangloss a obiectat: "Cum este probabil? Cred că problema a fost rezolvată" Aventurile ambilor eroi nu se opresc aici Totuși, din cele de mai sus este deja clar ce este "Candide" și ce a vrut să spună Voltaire Până la urmă, după o altă nenorocire furtunoasă, personajele au ajuns la Constantinopol (în realitate, Kunigunde nu a murit, ci a devenit teribil de urât); aici Candide, Pangloss și un alt filozof, Marten, au cunoscut un bătrân musulman înțelept, neinteresat de politică, care nu discuta despre armonia prestabilită și nu se amestecă în treburile altora: "Am doar douăzeci de jugeri de pământ cu care cultiv fiii mei; munca ne ajută să alungăm cele mai mari trei rele: plictiseala, obiceiurile proaste și dorința " Voltaire Este înțelepciunea bătrânului turc care îi aduce cumva pe cei trei filozofi în fire Pangloss vorbește despre pericolele relelor menționate, dar Candide știe acum despre necesitatea de a-și cultiva grădina Marten i se alătură: "Să muncim, nu să ne certăm - acesta este singurul mod de a face viața suportabilă" "Nevoia de a ne cultiva grădina" nu este o evadare din grijile vieții, ci cel mai demn mod de a o trăi, schimbând-o în bine pe cât posibil Nu totul este rău în lume, dar nici totul este bun Lumea este plină de probleme Sarcina fiecăruia este să nu se ferească de problemele noastre, ci să facem tot posibilul pentru a le rezolva Lumea noastră nu este în niciun caz cea mai rea lume posibilă, deși nu cea mai bună "A ne cultiva grădina" este nevoia de a face față dificultăților pentru ca această lume să se îmbunătățească treptat, sau cel puțin să nu se agraveze Fundamentele toleranței religioase Tocmai pentru a ne face lumea mai civilizată și viața mai tolerabilă, Voltaire a luptat din greu toată viața pentru toleranță Potrivit lui Voltaire, toleranța își găsește baza teoretică în faptul că, așa cum au demonstrat Gassendi și Locke, "noi prin propriile forțe nu putem ști nimic despre secretele Creatorului" Nu știm ce este Dumnezeu, nu știm ce este sufletul și multe alte lucruri Dar există oameni care își aroga dreptul divin de atotștiință și de aici vine intoleranța În "Dicționarul filozofic" citim: "Ce este toleranța? Aceasta este moștenirea omenirii Cu toții suntem slabi și plini de iluzii: a ne ierta reciproc nebunile este prima lege naturală La bursa din Amsterdam, Londra, Surat sau Basra, un evreu, un mahomedan, un gebr, un deist chinez, un brahman, un ortodox, un catolic, un protestant, un quaker, un baptist, fac comerț împreună și niciodata ridică cuţitul împotriva altuia pentru a dobândi un suflet nou pentru propriul său religie Așadar, de ce, de la Sinodul I bisericesc de la Niceea, ne-am tăiat aproape continuu? Conștiința noastră este limitată și toți suntem supuși erorii - aceasta este rădăcina argumentului în favoarea toleranței reciproce Ce teolog, tomist sau adept al lui Scot îndrăznește să pretindă serios că este absolut sigur de poziția sa științifică ? Cu toate acestea, religiile sunt în război între ele și sectele intra-religioase Dezvoltarea minții iluministe se atacă violent unul pe altul Dar Voltaire este clar că "trebuie să fim reciproc toleranți, căci toți suntem slabi, inconsecvenți, supuși inconstanței și erorii Poate că stufurile, aplecate de vânt peste mlaștină, ar trebui să-i spună vecinului lor, aceeași stuf, dar înclinată în sens opus: "Îndoiește-te ca mine, nefericite, sau te anunț să fii smuls și ars!"? Intoleranța este împletită cu tirania, iar "un tiran este un conducător care nu recunoaște alte legi decât mofturile sale, își însușește proprietatea supușilor săi și apoi îi recrutează în armată pentru a lua proprietăți de la vecinii săi" Cu toate acestea, revenind la intoleranța religioasă propriu-zisă, Voltaire a văzut pericolul în secte care au sfâșiat literalmente biserica Și totuși, spune Voltaire, "un astfel de dezacord teribil, care durează câteva secole, servește ca o lecție clară că trebuie să ne iertăm greșelile unii altora, căci dezacordul este fatal pentru rasa umană, iar singurul remediu pentru el este toleranța" Toată lumea este de acord cu acest adevăr atunci când gândește și decide singur "Dar de ce, atunci, aceiași oameni care recunosc în mod privat îngăduința, blândețea, bunăvoința și dreptatea, se răzvrătesc public împotriva acestor virtuți cu atâta furie? De ce? Pentru că zeul lor este interesul personal și sunt gata să sacrifice totul în numele unui monstru adorat "Cazul Kalas" și "Tratat de toleranță" La sfârșitul lunii martie , un călător din Languedoc s-a oprit la moșia lui Voltaire Fernet și i-a povestit scriitorului despre un incident care a zguduit toată Toulouse Negustorul calvinist Jean Calas, din ordinul parlamentului orașului, a fost supus unor chinuri dureroase, spânzurat și apoi ars Jean Calas a fost acuzat că și-a ucis propriul fiu, Marc Antoine, care ar fi avut scopul de a-l împiedica să se convertească la catolicism A fost un caz de intoleranță religioasă sălbatică și crudă O mulțime brutală de catolici fanatici și aceiași judecători fanatici au condamnat un nevinovat Voltaire, sub impresia acestor fapte, a scris un Tratat despre toleranța religioasă Într-o scrisoare din ianuarie , adresată unui prieten, el scrie: "Acum nu se mai poate salva pe Jean Calas, dar poți să arăți toată ticăloșia judecătorilor săi și o voi face M-am îndrăznit să notez în scris toate argumentele care ar putea servi drept scuză acestor judecători; Voltaire Mi-am zguduit creierul mult timp, dar am găsit doar motive pentru distrugerea lor Iată ce crede Voltaire despre procesul împotriva familiei Calas: "Treisprezece judecători se întruneau zilnic pentru a conduce procesul Nu a existat și nu putea exista nicio dovadă a vinovăției familiei, dar în loc de dovezi, dovezile erau o trădare a religiei Șase judecători au insistat mult timp să condamne pe Jean Calas, fiul său și Lavasse (un prieten al familiei Calas) să fie arși pe rug Ceilalți șapte, cei mai moderati, au cerut cel puțin o examinare amănunțită a cazului Dezbaterea a fost lungă și repetată Unul dintre judecători, convins de nevinovăția acuzatului și de imposibilitatea comiterii infracțiunii, a vorbit energic în apărarea lor; a apărat deschis familia Calas în toate casele din Toulouse, unde strigătele neîncetate ale campionilor religiei cereau sângele celor răi Un alt judecător, renumit pentru fanatismul său violent, a vorbit în tot orașul împotriva lui Kalas cu aceeași furie și furie cu care primul a încercat să-l apere Scandalul a crescut până la urmă într-o asemenea măsură încât ambii judecători au fost nevoiți să-și declare neparticiparea la vot și au părăsit orașul Dar printr-o ciudată coincidență, judecătorul, înclinat favorabil către familia Calas, s-a dovedit a fi atât de scrupulos, încât s-a abținut cu adevărat de la vot, în timp ce altul a votat împotriva celor pe care nu avea dreptul să-i condamne; acest vot s-a dovedit a fi hotărâtor pentru a condamna nefericitul să fie condus, pentru că s-au exprimat opt voturi în favoarea executării și cinci împotrivă (unul din cei șase judecători moderati, după lungi certuri, s-a răzgândit și a trecut la partea care cere o pedeapsă severă) Se pare că atunci când vine vorba de crimă și instanța urmează să-l condamne pe tatăl familiei la cele mai brutale torturi, atunci sentința ar trebui pronunțată în unanimitate, deoarece dovezile și dovezile unei astfel de infracțiuni nemaiauzite ar trebui să fie evident pentru toată lumea; în astfel de cazuri, cea mai mică îndoială ar trebui să fie suficientă pentru a face să tremure judecătorul care semnează mandatul de moarte Slăbiciunea minții și neajunsurile legilor noastre se fac simțite zilnic; cu toate acestea, nenorocirea lor, ca niciodată până acum, se dezvăluie în acele cazuri când, cu o majoritate de doar un vot, instanța trimite un cetățean la executare pe roată La Atena pentru executarea morții Dezvoltarea minții iluministe Pentru a ajunge la un verdict, a fost necesar să se strângă cincizeci de voturi peste jumătate din toți cei care au votat Ce rezultă din asta? Ceea ce știm deja este că grecii erau mult mai înțelepți și mai umani decât noi " Apărând cu încăpățânare și curaj victimele reacției bisericești (cazurile Calas, Sirven, Labarre), Voltaire a căutat reabilitare, uneori chiar și după moartea lor Numele lui Voltaire a câștigat o mare popularitate datorită denunțării răului și apărării acuzaților pe nedrept Vorbind despre cazul lui Calas, Voltaire oferă o listă lungă de crime teribile cauzate de fanatism și intoleranță Și totuși, ce remediu ar trebui folosit împotriva acestei boli crude? Iată răspunsul pasionat și izbitor al înțeleptului educator: "Cea mai bună modalitate de a reduce numărul maniacilor din societate este să încredințezi această boală a spiritului rațiunii, care luminează încet, dar sigur oamenii Un astfel de aranjament rațional - uman, blând - inspiră îngăduință, stinge diferențele, întărește virtutea și, mult mai mult decât forța, promovează respectarea legilor Și nimeni nu ține cont de faptul că astăzi manifestările fanatismului pot fi prezentate într-o lumină ridicolă; râsul este o barieră puternică în calea extravaganței de orice fel, o armă împotriva absurdității acelor teologi care izbucnesc de fanatism și ură Totuși, din fericire, "polemica și controversa teologică este o boală epidemică care se apropie deja de sfârșit; această ciumă, de care lumea este deja vindecată, nu necesită decât moderație și îngăduință Fără îndoială, Voltaire a dat dovadă de un optimism excesiv în această problemă: de fapt, controversele teologice pot lua forma unei lupte ideologice și se pot dovedi a fi foarte crude în consecințele sale Mai târziu s-a întâmplat asta În orice caz, pentru Voltaire, "legea naturală este arătată oamenilor prin însăși natura Ți-ai crescut și crescut fiul, iar el ar trebui să te respecte pentru că ești tatăl lui și să simtă recunoștință pentru tot binele pe care l-ai făcut pentru el Aveți dreptul la fructele pământului pe care îl cultivați Dacă faci sau primești o promisiune, atunci aceasta trebuie ținută " Deci, potrivit lui Voltaire, dreptul omului "poate avea ca bază numai dreptul natural", iar marele principiu al ambelor drepturi pe tot pământul este porunca: "Nu face nimănui ceea ce nu ți-ai dori pentru tine" Dacă se respectă acest principiu, este greu de imaginat o situație în care o persoană îi spune altuia: "Crede ceea ce cred, altfel vei muri" Voltaire Așa se spune în Portugalia, în Spania, în Goa În alte țări, acum se mulțumesc cu această formulă: "Crede, sau te voi urî; crede, sau îți voi face tot răul de care sunt capabil; monstru, nu urmezi religia mea, nu ai deloc religie; vecinii tăi, orașul tău, provincia ta ar trebui să te urască!" Voltaire notează că, dacă un astfel de comportament ar fi în conformitate cu legea umană, atunci ar rezulta logic din aceasta "că japonezii i-ar urî pe chinezi, care, la rândul lor, ar începe să-i blesteme pe siamezi; i-ar fi urât pe locuitorii Indiei; mongolul avea să zdrobească inima primului Malabar care l-a întâlnit, iar el l-ar putea sugruma pe persan, care avea să înceapă să-i omoare pe turci Și toți împreună i-ar fi atacat pe creștini, care se devorează literalmente de multă vreme Aceasta înseamnă că legea bazată pe intoleranță este sălbatică și absurdă; acesta este dreptul tigrilor, dar și mai groaznic, căci tigrii își sfâșie prada în bucăți doar pentru a o mânca și ne exterminăm unii pe alții conform paragrafului J Benda crede că ideile lui Voltaire au fost cele care i-au inspirat pe legislatorii celei de-a treia republici; au stat la baza teoriei democraţiei Într-adevăr, "marile principii ale structurii unui stat laic, puterea supremă a poporului, egalitatea în drepturi și îndatoriri, respectul pentru drepturile naturale ale indivizilor și popoarelor, necesitatea coexistenței pașnice a diferitelor opinii în viața publică, drepturile inalienabile la libertatea de gândire și posibilitatea criticii libere; ideea nobilă și optimistă a unei lupte neobosite împotriva prejudecăților și ignoranței și propaganda corespunzătoare, care vizează răspândirea culturii ca instrumente principale ale progresului civilizației noastre - toate aceste întrebări au fost deja discutate și propagate cu mai mult sau mai puțin entuziasm de mulți scriitori din secolele al XVIII-lea (și chiar din secolele al XVI-lea și al XV-lea); ele au fost din nou ridicate de Voltaire, aduse în concordanță cu noua epocă și prezentate cu atâta perspicacitate analitică, inteligență, persuasivitate și claritate, cu o asemenea bogăție de exemple istorice, cu o asemenea putere de generalizare, curaj fără egal și consistență morală, încât eficacitatea lor a crescut de multe ori; putem spune că numai datorită lui Voltaire aceste întrebări au căpătat importanță decisivă, urgență și relevanță "(M Bonfantini) Dezvoltarea minții iluministe Montesquieu: condițiile libertății și statul de drept Viața și scrierile lui Montesquieu După ce a citit "Despre spiritul legilor", naturalistul Charles Bonnet i-a scris autorului: "Newton a descoperit legile lumii naturale, iar dumneavoastră, domnule, ați descoperit legile lumii intelectuale" Chiar dacă nu a reușit acest lucru, Montesquieu - erudit, moralist, jurist, om politic, călător, cosmopolit - a extins într-adevăr aplicarea metodei experimentale la studiul societății umane, stabilind niște "principii" generale prin care o varietate nenumărată de obiceiurile ar putea fi organizate logic, normele juridice, credințele religioase și formele politice El nu a renunțat la conceptul machiavelic al politicii ca forță, ci l-a combinat cu răbdare și grijă cu multe alte "motive" - istorice, politice, fizice, geografice, morale, care influențează acțiunile și evenimentele umane Transferând criteriile metodei experimentale în studiul societății, el a devenit unul dintre părinții sociologiei În același timp, ca filosof-educator, a împărtășit credința iluminismului în posibilitatea îmbunătățirii omului și a societății "Abandonând căutarea unei forme ideale a statului, amabil cu literatura utopică, a încercat să stabilească condiții specifice care să asigure, în diverse regimuri politice, optimul conviețuirii civile - libertate Adevărata natură a realismului și relativismului său devine clară datorită propunerii de raționalizare a legilor și a instituțiilor publice "(P Casini) Charles Louis de Seconda Baron de La Brede y de Montesquieu s-a născut în castelul La Brede de lângă Bordeaux în A studiat dreptul, mai întâi la Bordeaux, apoi la Paris; în devine consilier, iar în - președinte al parlamentului orașului Bordeaux (trebuie amintit că înainte de revoluție, parlamentele franceze erau organe judiciare) Montesquieu deține funcția de președinte al Parlamentului până în , apoi călătorește în Italia, Elveția, Germania, Olanda și Anglia În acesta din urmă a zăbovit mai mult de un an ( - ) și, după ce a studiat viața politică engleză, și-a format acea înaltă opinie despre instituțiile politice din Anglia, pe care o vom găsi în cea mai mare lucrare a sa Montesquieu "Despre Spiritul Legilor" S-a întors din Anglia în Franța în , s-a stabilit în castelul Brede și a locuit acolo, în afară de câteva scurte călătorii la Paris (în a fost ales membru al academiei), lucrând la cărțile sale până la moartea sa, ceea ce s-a întâmplat în Montesquieu a scris despre diverse probleme, atât literare, cât și științifice, deși interesul său principal pentru știința politică a apărut deja în unele dintre scrisorile persane (publicate anonim în ) În , Montesquieu a publicat Reflections on the Causes of the Greating and Fall of the Romans and Reflections on the World Monarhia Abia în , după douăzeci de ani de muncă, a publicat cartea "Apărarea" Despre spiritul legilor" După această publicare, în , au fost publicate și Explicațiile Tratatul de îndatoriri ( ) s-a pierdut, au supraviețuit câteva fragmente și o prezentare prescurtată Pentru o înțelegere mai adecvată a filozofiei lui Montesquieu, lucrarea inedită "Gânduri" prezintă un mare interes Consideraţii asupra importanţei excepţionale a ştiinţelor Montesquieu credea în misiunea iluminatoare a științei: "Diferența dintre marile națiuni și popoarele sălbatice este că primele se angajează cu sârguință în arte și științe, în timp ce cele din urmă le ignoră complet" Științele sunt "extrem de utile, deoarece scapă popoarele de prejudecăți pernicioase" Dar motivele studiului științelor au o gamă foarte largă: "în primul rând: satisfacția interioară trăită din sentimentul unei creșteri a meritelor propriei naturi, adică extinderea abilităților mentale ale unei ființe gânditoare; în al doilea rând, o anumită curiozitate comună tuturor oamenilor, care nu a fost niciodată atât de justificată ca în secolul nostru Zilnic vin știri despre o nouă extindere a frontierelor cunoștințelor noastre, oamenii de știință înșiși sunt uimiți de vastitatea cunoașterii, iar măreția descoperirilor științifice îi face uneori să se îndoiască de realitatea acestor succese; Al treilea motiv care ar trebui să ne incite la cercetarea științifică este speranța destul de înțeleasă de a obține rezultate pozitive Caracterul excepțional al cuceririlor științifice ale secolului nostru constă în faptul că nu mai vorbim de descoperirea unor adevăruri simple, confirmate prin aceleași metode; nu vorbim despre o simplă piatră, ci despre unelte și mecanisme de construcție Dezvoltarea minții iluministe Montesquieu întreaga clădire O persoană încearcă în zadar să stăpânească aurul, alta vrea să învețe cum să-l facă - este clar că al doilea va deveni un adevărat om bogat; al patrulea motiv este propria noastră fericire Dragostea de a învăța este singura dintre pasiunile noastre care are, ca să spunem așa, un caracter etern; toate celelalte slăbesc încet și ne lasă pe măsură ce fragilul mecanism care le produce se apropie de sfârșit Asta înseamnă că este nevoie de fericire, care ne va însoți la orice vârstă; viața este atât de scurtă încât nu putem număra dă o adevărată fericire a ceea ce se termină prea curând; un alt motiv pentru a fi sârguincios în științe este beneficiul derivat din acestea de către societate (din care facem parte); putem obține multe beneficii și facilități noi în plus față de cele deja disponibile Comerțul, navigația, astronomia, geografia, medicina, fizica au primit un impuls puternic datorită muncii asceților științei Există un scop mai nobil decât să muncim pentru ca oamenii care vin pe lume după noi să devină mai fericiți? "Scrisorile persane" Montesquieu are o credință fermă în posibilitățile științelor naturale Și în Scrisorile persane, unde multe componente ale mentalității iluministe se manifestă activ, filosoful a încercat să aplice metoda tipică a științelor naturii la studiul evenimentelor istorice și sociale Viața socială este guvernată de legile naturale și nu de întâmplare și providență, este necesar să se dezvăluie legile dezvoltării fenomenelor sociale, să se indice motivele diferențelor în sistemul de stat, să se explice trăsăturile legilor Montesquieu și astfel să stabilească o legătură între diferitele aspecte ale vieții sociale Montesquieu a încercat să demonstreze că caracterul moral al oamenilor, natura legilor sale, sunt determinate de condițiile geografice, de economie, de credințele religioase și de instituțiile politice ale unei societăți date În "Scrisorile persane" dorința de a aplica metoda experimentală la fenomenele planului socio-istoric, scepticismul și raționalismul tradițional al eruditului, pragmatismul analistului și ironia caustică ca instrument de critică s-au contopit într-un foarte "mod original Sub masca unui gen de roman la modă, a fost întocmit cu litere un manifest autentic al epocii iluminismului "(P Casini) Intriga literară este simplă: tânărul persan uzbec, care pare naiv, dar în realitate este perspicace și fără milă de ascuțit, călătorește prin Europa, scrie scrisori către patria sa în care critică aspru viciile vârfului societății feudale, ridiculizează clerul , arată inutilitatea disputelor teologice, dezvăluie corupția curtenilor și obligă să vadă cât de absurde sunt obiceiurile predominante; este interesat și de poziția femeii în societate, probleme demografice, finanțe, drept penal, forme de guvernare și denunță despotismul De mare interes este litera LXXX II, care expune conceptul naturalist-raționalist de dreptate și dreptate, care este tipic filozofiei iluministe Montesquieu scrie: "Justiția este o relație care există cu adevărat între două lucruri, care este întotdeauna aceeași, indiferent de cine o consideră: Dumnezeu, un înger sau, în cele din urmă, o persoană " Iar dreptatea nu vine din legile obligatorii ale statului, ci din virtute În acest sens, scrisorile XI-XIV despre troglodiți sunt foarte importante Oamenii troglodiților - cruzi, invincibili, ostili oricăror norme de conviețuire umană - ajung la exterminare și distrugere generală Cu toate acestea, nu piere, ci datorită eforturilor a doi oameni drepți, renaște într-o nouă întrupare a unui popor crescut în virtute și dreptate Aceasta este, după cum recunosc unanim de toți cercetătorii, o critică a uneia dintre prevederile teoriei lui Hobbes, potrivit căreia ordinea nu poate fi realizată decât cu ajutorul puterii statului, înăbușind furia pasiunilor egoiste Cităm o serie de remarci care transmit spiritul lucrării Referitor la controversele teologice: "Există nenumărați doctori, ocupați necontenit să pună noi întrebări, Dezvoltarea minții iluministe referitor la religie Vă pot asigura că un alt asemenea regat, atât de sfâșiat de războaie civile, precum stăpânirea lui Hristos, nu a existat niciodată altundeva Acei oameni care introduc propoziții noi în viața de zi cu zi sunt numiți mai întâi eretici dar am auzit povești că în Spania și Portugalia sunt niște derviși care nu înțeleg argumentele rațiunii și îi fac pe oameni să ardă de parcă ar fi o grămadă de tufiș Văd o mulțime de oameni aici angajați în dispute nesfârșite despre religie, dar am impresia că sunt angajați în discuții inactiv " "Sunt de acord că istoria este plină de războaie religioase Totuși, dacă te uiți cu atenție, atâtea războaie sunt cauzate nu de o multitudine de religii, ci de spiritul de intoleranță inerent acelor confesiuni care se considerau dominante Acesta este și spiritul de prozelitism adoptat de evrei de la egipteni; mai târziu s-a răspândit ca o epidemie printre mahomedani și creștini; este o intoxicare a spiritului, ale cărei succese au dus la o eclipsă completă a rațiunii umane Referitor la cea mai mare diferență dintre politica asiatică și politica unor state europene, Uzbek scrie: "Unul dintre lucrurile care mi-au stârnit cel mai mult curiozitatea la sosirea în Europa a fost istoria și originea republicilor Știți că majoritatea asiaticilor nici măcar nu aveau o idee despre acest tip de guvernare și nici nu erau suficient de imaginativi pentru a-și putea imagina că orice alt regim decât despotic ar putea exista pe pământ Despre englezi, el spune următoarele: "Nu toate popoarele Europei sunt la fel de supuse suveranilor lor; natura neliniştită a englezilor, de exemplu, nu-i permite regelui să-i facă să-şi simtă puterea prea puternic; supunerea și ascultarea față de virtuți sunt considerate de ei foarte importante Cu această ocazie, ei afirmă chiar lucruri cu adevărat extraordinare Există o legătură care poate aduce cu adevărat oamenii împreună, spun ei, și aceasta este legătura recunoștinței Dar dacă suveranul, departe de a intenționa să-și facă supușii fericiți, începe să-i sufoce și să-i asuprească, atunci ei nu au de ce să-i asculte: nimic nu-l mai leagă de supușii săi, iar ei își recapătă libertatea firească De asemenea, aici se crede că orice putere nelimitată nu poate fi considerată legitimă tocmai pentru că originea ei nu ar putea fi legitimă Ei spun că nu pot da nimănui mai multă putere decât au asupra lor înșiși Dar la urma urmei, ei nu au un control nelimitat asupra lor înșiși Montesquieu puterea, de exemplu, nu își poate lua propriile vieți Deci, concluzionează ei, nimeni nu are o asemenea putere pe pământ Acest sentiment de uimire față de moravurile englezilor face ecou ironia mortală îndreptată împotriva Regelui Franței și Papei "Regele Franței este cel mai puternic suveran din Europa Deși nu deține mine de aur, precum vecinul său regele Spaniei, este mult mai bogat decât el, pentru că știe să extragă aur din deșertăciunea supușilor săi, mai inepuizabil decât orice mine A început și a purtat războaie lungi fără alte resurse decât vânzarea titlurilor nobiliare și, grație miracolelor aroganței umane, trupele sale au primit salarii regulate, cetăților li s-au asigurat tot ce era necesar, iar flota era bine echipată și echipată În rest, acest rege este un mare magician: folosește puterea, influențând chiar sufletul supușilor săi - îi face să gândească așa cum vrea I-a făcut chiar să creadă în capacitatea lui de a-i vindeca de orice boală cu atingerea mâinii Atât de mare este puterea și puterea lui asupra sufletelor Dacă regele Franței este un mare magician, atunci, potrivit lui Montesquieu, există un alt magician, și mai puternic Și "acest vrăjitor se numește Papa Reușește să convingă oamenii că nu există nicio diferență între unu și trei, că pâinea de zi cu zi nu este deloc pâine, dar vinul nu este chiar vin și mii de alte lucruri de acest fel Papa este șeful dintre creștini Vorbim despre un idol vechi, căruia, ca de obicei, se fumează tămâie Pe vremuri, suveranii înșiși se temeau de el dar acum nu mai inspiră frică nimănui El se închipuie urmașul unuia dintre primii creștini, al cărui nume era Sfântul Petru; fără îndoială că vorbim de o moștenire bogată: deține comori cu adevărat uriașe, fiind proprietarul unei țări mari Despre creștinism întâlnim astfel de remarci: "Știți să vă fie că religia creștină este supraîncărcată cu un număr nesfârșit de reguli greu de respectat; de aceea oamenii au ajuns la concluzia că este mult mai ușor să obții scutiri de la episcopi de la anumite precepte decât să le duci la îndeplinire: și aceasta se face pentru binele public mai mare Deci, dacă doriți să evitați postul, să scăpați de formalitățile căsătoriei, să nu îndepliniți un jurământ, să vă căsătoriți contrar interdicției legii sau chiar să vă sustrageți de la îndeplinirea unui jurământ, trebuie să contactați preotul sau Papa, care va elibera imediat " Dezvoltarea minții iluministe "Despre spiritul legilor" Analiza empirică a fenomenelor sociale care s-a justificat în Literele persane, prezentă în lucrarea Reflecții asupra cauzelor măreției și căderii romanilor, este, de asemenea, tipică pentru Spiritul legilor Lucrarea într-adevăr "corespunde cerinței (care a ocupat din ce în ce mai mult gândurile lui Montesquieu) de a studia tiparele fenomenelor sociale și ale vieții politice nu cu ajutorul metodelor abstracte a priori ale iluminismului, ci cu utilizarea observației empirice directe; în plus, aceste regularități au fost înțelese de el nu ca principii ideale raționale, ci mai degrabă ca relații constante între fenomene istorice "(J Fasso) Montesquieu scrie: "Oamenii sunt guvernați de multe lucruri: climă, religie, legi, reguli de guvernare, exemple din trecut, obiceiuri, obiceiuri și din toate acestea se formează un spirit comun" Spiritul legilor trebuie înțeles ca relații care caracterizează totalitatea legilor pozitive și istorice care reglementează relațiile umane în diverse societăți "Legea în general este rațiunea umană, deoarece guvernează toate popoarele pământului, iar legile politice și civile ale oricărei țări sunt doar cazurile sale speciale Ele trebuie să fie atât de bine adaptate oamenilor pentru care sunt creați, încât doar în cele mai rare cazuri legile unei țări pot fi potrivite pentru alta Trebuie să țină cont de geografia fizică a țării, de clima - rece, temperată sau caldă; dimensiunea teritoriului, locația țării, calitatea terenului acesteia; modul de viață al popoarelor este agricol, vânătoresc sau de creștere a vitelor; ele trebuie să fie proporționale cu gradul de libertate pe care îl poate acorda constituția; cu religia locuitorilor țării, cu înclinațiile, numărul, bogăția, comerțul, obiceiurile și obiceiurile lor Consecințele sunt legate între ele și de originea lor, precum și de scopurile și intențiile legiuitorului și de ordinea lucrurilor pe care se întemeiază Prin urmare, este necesar să le studiem în toată diversitatea lor de aspecte Este exact ceea ce am încercat să obțin în munca mea Eu iau toate aceste rapoarte: totalitatea lor constituie ceea ce eu numesc spiritul legilor Și totuși, Montesquieu nu abordează masa uriașă de fapte empirice referitoare la legile diferitelor popoare, cu o singură schemă a priori, abstractă și absolută În plus, el stabilește ordinea unei serii nesfârșite de note empirice Iată diagrama Montesquieu suntem Montesquieu, servind ordinii: "Există trei forme de guvernare: republicană, monarhică și despotică Forma republicană de guvernare este aceea în care întregul popor sau o anumită parte a acestuia are puterea conducătorului; sub o formă monarhică, o singură persoană domnește, dar pe baza unor legi certe și neschimbate, în timp ce într-o formă despotică, desigur, o persoană domnește, dar fără nicio lege și reguli, rezolvând orice problemă conform voinței și capriciului său Cele trei forme de guvernare enumerate sunt tipizate de principiile etice corespunzătoare, care sunt: virtutea - pentru forma republicană, onoarea - pentru monarhicul și frica - pentru despotic Forma sau natura guvernării ne face cutare sau cutare, dar principiul ne face să acționăm Prima este o structură specifică, iar a doua întruchipează pasiunile umane care aduc puterea în acțiune Montesquieu consideră că este evident că legile trebuie legate atât de principiul guvernării, cât și de natura sa Exemplu de clarificare: "Pentru ca un guvern monarhic sau despotic să-și mențină puterea și să se apere, nu este nevoie de onestitate scrupuloasă Puterea legilor într-una și mâna formidabilă a suveranului în cealaltă reglementează și gestionează orice lucru Cu toate acestea, în statul poporului, este nevoie de încă un primăvară - aceasta este virtutea O astfel de afirmație este în concordanță cu natura lucrurilor și, în plus, este confirmată de istoria universală Într-adevăr, este evident că o monarhie, în care persoana care aplică legile este el însuși deasupra legilor, nu are nevoie de virtute la fel de mult ca guvernarea poporului, în care persoana care aplică legile este conștientă că el însuși este supus aceste legi și trebuie să-și poarte propriile îndatoriri demne Când această virtute lipsește, ambiția intră în inimile campionilor săi, iar lăcomia intră în restul Aspirațiile se îndreaptă către alte scopuri: ceea ce iubeau cândva, încep să disprețuiască, iar dacă erau liberi sub lege, acum vor să devină liberi împotriva legilor Deci există trei forme de guvernare inspirate de trei principii Ei sunt supuși corupției: "Corupția fiecărui guvern începe aproape întotdeauna cu un principiu" Astfel, de exemplu, "principiul democrației se dezintegrează nu numai atunci când dispare spiritul egalității, ci și și mai ales când se răspândește spiritul egalității extreme, iar fiecare pretinde că este egal cu cei pe care și-a ales să-și comandă" Acest lucru important Dezvoltarea minții iluministe Montesquieu explică ideea cu următoarele cuvinte: "În măsura în care cerul este îndepărtat de pământ, adevăratul spirit al egalității este departe de spiritul egalității extreme Prima nu este deloc în faptul că toți comandă și nimeni nu se supune, ci în subordonarea și conducerea tuturor în mod egal Locul natural al virtuții este mai aproape de libertate, dar virtutea nu poate supraviețui în libertate excesivă, așa cum nu poate supraviețui în sclavie Așadar, referitor la principiul monarhic, se poate spune: "[Ea] decade atunci când cei mai înalți oficiali devin un simbol al opresiunii maxime, când marii pierd respectul poporului și devin instrumente crude ale arbitrarului Corupția este și mai puternică atunci când onoarea se opune onorurilor și demnitarul este condamnat pentru poziții și dezonoare în egală măsură Și, în sfârșit, "principiul guvernării despotice este în decadere constantă, pentru că este vicioasă prin fire" Separarea puterilor este atunci când o putere o poate opri pe alta Cea mai mare lucrare a lui Montesquieu conține nu numai analiză descriptivă și teorie politică explicativă Are o mare pasiune pentru libertate Montesquieu dezvoltă problema libertății politice prin căutarea condițiilor reale care să facă posibilă bucuria de libertate El își explică interesul principal în principal în capitolul despre monarhia engleză: a conturat statul de drept care a luat contur după revoluția din În mod special, Montesquieu analizează și dezvoltă teoria separării puterilor ca pilon al teoria statului de drept și practica vieții democratice Montesquieu spune: "Libertatea politică nu înseamnă să faci ceea ce vrei Într-un stat, adică într-o societate care are legi, libertatea nu poate consta decât în capacitatea de a face ceea ce este necesar să se dorească și, de asemenea, în capacitatea de a nu fi forțat să facă ceea ce nu trebuie să vrea Libertatea este dreptul de a face tot ceea ce este permis de legi " În acest sens lockean, legile nu limitează libertatea, ci o oferă mai degrabă fiecărui cetățean: "Acesta este principiul constituționalismului modern și al statului de drept Aici Montesquieu se alătură lui Locke și experienței constituționalismului Angliei, a cărui formă de guvernare o consideră cea mai bună pentru separarea celor trei /Viontesquier tipuri de putere de stat: legislativă, executivă și judecătorească - condiția politică și juridică a libertății constă în separarea puterilor "(J Fasso) Împotriva abuzurilor de putere sunt necesare diverse organe de putere, capabile să se "frâneze", să se "modereze" unele pe altele Montesquieu spune că în fiecare stat există trei tipuri de putere: legislativă, executivă și judecătorească "În rolul primului suveran sau magistrat emite legi cu durată limitată sau nelimitată, modifică sau abrogă legile existente În rolul celui de-al doilea - face pace sau declară război, trimite și primește ambasade, garantează securitatea, previne atacurile În rolul celui de-al treilea - pedepsește infracțiunile sau consideră cauze civile După ce au stabilit definițiile, Montesquieu afirmă: "Libertatea politică a cetățeanului este liniștea sufletească care izvorăște din convingerea că fiecare are propria sa securitate Pentru a se putea bucura de o asemenea libertate, este necesar ca guvernul să poată scăpa pe fiecare cetățean de frica de restul Dar "când puterea legislativă este unită cu puterea executivă într-o singură persoană sau într-un singur aparat al magistratului, nu poate exista libertate, pentru că există o suspiciune legitimă că monarhul însuși sau senatul poate adopta legi tiranice pentru a forțează-i tiranic să fie executați" De asemenea, nu va exista libertate "dacă justiția nu este separată de cea legislativă și cea executivă Arbitrarul necontrolat asupra vieții și libertății cetățenilor este inevitabil atunci când judecătorul este legiuitor Dacă sistemul judiciar ar fi unit cu executivul, atunci judecătorul ar putea dobândi puterea unui opresor " Și, în sfârșit, "totul ar fi pierdut dacă una și aceeași persoană, același aparat din nobilime sau reprezentanți ai poporului, ar uni în mâinile lor trei puteri în același timp: elaborarea și adoptarea legilor, executarea actelor publice hotărâri şi examinarea cauzelor civile şi judecarea infractorilor Montesquieu admite că, în timp ce printre turci (unde toate cele trei puteri sunt concentrate în mâinile sultanului) domnește "despotismul teribil", în majoritatea regatelor Europei, dimpotrivă, "stăpânirea este moderată, întrucât suveranul care deține în mâinile sale primele două putere, execuția celei de-a treia părăsește supușii săi El adaugă: "Nu este de mine să judec dacă englezii se bucură de această libertate în prezent Dezvoltarea minții iluministe Este suficient să confirmăm că este sancționat prin legi și orice altceva nu contează Jean-Jacques Rousseau: educator "eretic" Viața și scrierile Iluminist și romantic, individualist și colectivist, predecesor al lui Kant și al lui Marx, Rousseau a devenit obiectul multor studii și diverse interpretări De exemplu, Kant l-a numit "Newtonul moralității", iar G Heine - "un cap revoluționar, a cărui mână executivă era Robespierre" Cu o soartă bizară, în mare măsură tragică, Rousseau prezintă în detaliu (până la aproximativ ) "Mărturisirea" Ca reprezentant de seamă al iluminismului francez al secolului al XVIII-lea, el inspiră respect sau admiră din motive exact opuse Pentru unii, el este teoreticianul sentimentalismului, o tendință nouă și progresivă în literatură pentru acea vreme; pentru alții, el este un apărător al fuziunii complete a individului cu viața socială, un oponent al decalajului dintre interesele personale și cele colective; cineva îl consideră un liberal, iar cineva - un teoretician al socialismului; unii îl iau drept iluminator, dar pentru cineva este un anti-iluminator Dar pentru toată lumea - primul teoretician major al pedagogiei moderne În orice caz, după citirea cărților sale, devine clar că Rousseau este fiul iluminismului și părintele romantismului Bogat înzestrat și plin de contradicții, Rousseau exprimă dorința de reînnoire a societății și, în același timp, stări de spirit conservatoare, dorința și totodată teama de o revoluție radicală, nostalgia unei vieți primitive - și frica de barbarie Rousseau încântă cititorul prin complexitatea și subtilitatea descrierilor sentimentelor și expunerea pericolelor care pândesc în raționalismul crud (la apogeul secolului al XVIII-lea!) El este sincer convins că rațiunea fără instincte și pasiuni devine academică și inutilă, iar pasiunile și instinctele fără disciplina rațiunii duc la individualism, haos și anarhie Jean-Jacques Rousseau s-a născut la Geneva în în familia unui ceasornicar Mama lui a murit la naștere, așa că creșterea copilului este Jean Jacques Rousseau vulpe unul dintre unchii săi și un preot calvin: ca urmare a cunoașterii băiatului, s-au dovedit a fi destul de dezordonați La vârsta de șaisprezece ani, elevul gravorului Rousseau părăsește Geneva natală ( ) și rătăcește mulți ani prin Elveția și Franța, fără o profesie anume și câștigându-și existența prin diverse ocupații (valet într-o singură familie, muzician, secretar de casă) , copist de note) În cele din urmă, își găsește refugiul în Charmette, lângă Chambery, în casa doamnei de Varane, care i-a devenit mama, prietena și iubita "O femeie plină de tandrețe și blândețe", după cum își amintea Rousseau despre ea, "l-a sfătuit să studieze, să facă o educație Departe de agitația orașului, s-a dedicat studiilor "Casa retrasă din valea dintre munți a fost refugiul nostru; acolo, timp de patru sau cinci ani, m-am bucurat de o viață curată, fericită și plină, înseninând cu confortul ei toată oroarea situației mele prezente", a scris Rousseau În , filozoful genevan părăsește Chambery și se mută la Paris, unde face cunoștință și prietenie cu Diderot, iar prin el cu enciclopediștii Neobișnuit cu viața de salon, se simțea inconfortabil în Parisul luminat, nemulțumit și neliniștit din cauza poziției sale de muzician de mâna a doua și casier modest în casa Dupin Conflictul dintre "Eul" său interior și lumea din jurul său a escaladat într-o măsură atât de mare, încât era gata să explodeze, blestemând această lume și gândind cu tandrețe a naturii, ceea ce îi aducea bucurii de neuitat Îi dăm lui Rousseau ocazia să povestească despre incident, datorită căruia a devenit cunoscut întregii Franțe iluminate Într-una dintre scrisorile sale către Malserbe, Rousseau scria: "M-am dus să-l văd pe Diderot, care atunci era închis în castel Pe drum, am răsfoit o copie a Mercure de France din buzunar și am dat peste o întrebare pusă de Academia din Dijon: "Renașterea științelor și a artelor a îmbunătățit morala?" Această întrebare a fost cauza primei mele lucrări, Discurs despre arte și științe Dacă a existat ceva ca o inspirație bruscă, a fost sentimentul care m-a cuprins în timpul citirii anunțului: deodată am simțit că o lumină orbitoare îmi luminează conștiința și multe gânduri noi m-au inundat cu atâta forță și într-o asemenea dezordine, încât am experimentat o emoție inexplicabilă M-am simțit amețit, ca beția; o bătaie puternică a inimii îmi înăbușea respirația, pieptul mi se agita Nefiind înăuntru Dezvoltarea minții iluministe putând să-mi continui drumul, m-am scufundat sub unul dintre copaci; Am petrecut o jumătate de oră într-o asemenea stare de agitație, încât nu am observat lacrimile curgând din ochi și abia când m-am ridicat am observat că partea din față a jachetei era complet udă de lacrimi Oh, dacă aș putea descrie cel puțin un sfert din ceea ce am văzut și simțit stând sub acest copac! Cu ce claritate aș putea arăta toate contradicțiile sistemului social, cu ce forță aș putea spune despre toate abuzurile instituțiilor noastre sociale, cât de simplu aș putea demonstra că o persoană este bună prin fire și numai datorită acestor instituții oamenii au devenit răi ! Tot ceea ce puteam păstra în amintirea acestor multe adevăruri mărețe care mi-au luminat conștiința timp de un sfert de oră sub acest copac a fost împrăștiat peste primele trei lucrări principale ale mele, și anume în primul tratat deja menționat, apoi în "Discursul despre originea și fundamentele inegalităților dintre oameni "și în tratatul "Emil, sau Despre educație", aceste trei lucrări formează împreună un singur tot și sunt inseparabile unele de altele" Amintindu-și această perioadă, Diderot scria că Rousseau "era ca un butoi de praf de pușcă care nu ar fi explodat dacă scânteia de la Dijon nu l-ar fi aprins" Publicarea primelor sale două lucrări, prima în și a doua în i-a adus un succes neașteptat De la o femeie prost educată a avut cinci copii Pe toți i-a încredințat, unul câte unul, în grija casei de învățământ Enfants trouves ("Foundings"), pentru a nu fi distras de la treburile literare și, de asemenea, pentru că Platon credea că statul ar trebui să fie implicat în creșterea copiilor Relativul calm în viața de familie și succesul primelor sale lucrări l-au ajutat să întărească legăturile de prietenie cu cei mai faimoși oameni și să scrie o serie de articole despre muzică pentru Enciclopedie (care a alcătuit ulterior Dicționarul muzical, ), precum și un articol "Economia politică" ( ) Cu toate acestea, în curând, din cauza unui dezacord semnificativ cu enciclopediștii în evaluarea unei serii de probleme sociale din acea vreme și a unui dezacord și mai profund cu punctul de vedere al acestora cu privire la problemele istoriei, el rupe relațiile cu aceștia În ciuda regretelor repetate periodic și a încercărilor de a restabili relațiile, această pierdere (pentru enciclopediști) a fost inevitabilă: a fost determinată de o divergență semnificativă a ideilor de bază Pauza oficială este marcată de un manifest antifilozofic - "Scrisoare către d'Alembert despre ochelari" ( ) Jean-Jacques Rousseau Jean-Jacques a mers mai întâi la vila Hermitage din pădurea Montmorency, oferită cu amabilitate de Madame d'Elina, una dintre admiratorii enciclopediștilor francezi, iar mai târziu, rupând relațiile cu ea, s-a mutat la castelul Mareșalului de Luxemburg, Domnul Montmorency "Ce timp îmi amintesc cel mai mult și cu cea mai mare plăcere în reflecțiile mele? Nu bucuriile tinereții, prea rare, amestecate cu amărăciune și prea bătrâne, ci zile de singurătate în Montmorency, plimbări singuratice, zile trecătoare și fericite petrecute în compania de sine A fost o perioadă de muncă intensă și fructuoasă În a publicat The New Eloise, în Contractul social, iar în Emil Consecințele despărțirii sale de filozofi s-au făcut simțite curând Atât Emile, cât și Contractul Social au fost condamnați de autoritățile civile și ecleziastice atât de la Paris, cât și de la Geneva - era ceva ca o conspirație între credincioși, atei și deiști Cu durere și amărăciune, filozoful a acceptat cenzura Genevei, al cărei fiu devotat și glorificat îl considera el însuși I-a scris lui Beaumont o scrisoare explicativă, dar în aprilie a retras-o Atunci Rousseau a renunțat la drepturile de cetățean, trimițând primarului o scrisoare furioasă: "Vă declar că renunț pentru totdeauna la dreptul meu de a fi cetățean al orașului și republicii Geneva Am făcut tot posibilul să-mi îndeplinesc datoria asociată acestui titlu, nu m-am bucurat de niciun avantaj și avantaj, iar acum mă consider un datornic în raport cu statul, părăsindu-l Am încercat cu cinste să port numele unui genevan, mi-am iubit prostește compatrioții; Nu am ratat ocazia de a-i face să mă iubească - dar nu mi-am putut imagina un rezultat mai rău Astfel, a părăsit în cele din urmă Geneva și s-a mutat la Motiers-Travers pe teritoriul Neuchâtel, care depindea de regele Prusiei Aici a scris "Scrisori din Munte", care este un răspuns la "Scrisorile din Valea" Tronchinului, compuse în apărarea poziției culturale și politice luate de Geneva Simțind și aici o atitudine ostilă față de el însuși, cauzată de iritabilitatea și certarea sa, a acceptat invitația lui David Hume și a plecat în Anglia Cu toate acestea, relațiile cu filozoful englez s-au complicat în curând și s-au deteriorat Prins de mania persecuției, exacerbată de condamnările de la Geneva și Paris, a părăsit Anglia pentru a se întoarce în Franța; acolo a plecat într-o călătorie, sperând să-și dea drumul anxietății și disperării Întors la Paris, s-a stabilit într-o casă mizerabilă de pe rue Plater, unde Dezvoltarea minții iluministe a lucrat la perfecţionarea Confesiunilor şi a scris Dialogues: Rousseau Judges Jean-Jacques and Walks of a Lonely Dreamer ( ) El a încredințat aceste scrieri, împreună cu un eseu despre originea limbilor, prietenului său Paul Mult, care s-a ocupat de publicarea lor Acum deja obosit și bătrân, bolnav și descurajat, Rousseau acceptă invitația marchizului de Girardin, în castelul căruia își petrece ultimele luni ale vieții într-o atmosferă de relativă pace psihologică A murit la iulie din cauza unei insolații în timp ce se afla într-o plimbare de după-amiază Omul în "starea naturii" Francez prin formație spirituală, dar genevan prin convingeri politice și morale, Rousseau se simțea pretutindeni ca un străin și sentimentul de a fi rupt de patria sa, profund și puternic trăit de el, poate fi considerat probabil baza psihologică a reflecțiilor care au întors el într-un critic radical al realităţii El tânjește după un astfel de model de relații sociale, în care adevărata esență a unei persoane în condițiile civilizației să nu fie distorsionată de straturi de raționamente false, convenții și prejudecăți El propune conceptul de persoană fizică - integrală, bună, sănătoasă din punct de vedere biologic, onest din punct de vedere moral și drept Omul prin natura sa nu a fost rau, dar a devenit rau si nedrept Lipsa de echilibru cu natura nu este inițial, așa cum credea Pascal când comenta Biblia, ci este cauzată de condițiile sociale În istorie, răul este întâmplător, "capacitatea de a se îmbunătăți, virtuțile sociale, toate celelalte potențialități și abilități primite de o persoană fizică nu s-au putut dezvolta de la sine, ci aveau nevoie de o confluență de circumstanțe aleatoare favorabile care ar putea să nu apară, iar fără ele un persoana va rămâne pentru totdeauna în starea sa originală În Discursul asupra inegalității, Rousseau scrie: "Aceste circumstanțe accidentale au contribuit la îmbunătățirea minții umane, dar în același timp au înrăutățit rasa, făcând o persoană rea din cauza dorinței sale de comunicare și, în cele din urmă, au condus o persoană iar lumea la starea în care ne aflăm îi vedem" Rousseau a iubit și a urât oamenii în același timp I-a urât pentru ceea ce au devenit, dar i-a iubit pentru sănătatea lor morală naturală și simțul dreptății Ipocrizia, minciunile, o rețea groasă de alienare s-au format pe măsură ce sunt separate de nevoile naturale Jean Jacques Rousseau și înclinații Starea naturii, nu realitatea istorică, a devenit ipoteza de lucru a lui Rousseau În Rousseau Judging Jean-Jacques, el pune întrebarea: "Artist și apologet al naturii, astăzi atât de desfigurat și calomniat, de unde ar putea să ia o probă, dacă nu din propria inimă? El a descris-o așa cum a simțit-o Nu a fost înrobit de prejudecăți și nu se deda la pasiuni nefirești: trăsăturile primordiale ale naturii, de obicei uitate sau nerecunoscute, nu erau la fel de obscure în ochii lui precum erau pentru alții Pentru a arăta omul primitiv, cineva trebuia să se deseneze Dacă nu mi l-ai fi descris pe Jean-Jacques al tău, aș fi crezut că omul natural nu a existat niciodată Când vorbim despre omul natural al lui Rousseau, nu vorbim de o experiență istorică deosebită, ci mai degrabă de o categorie teoretică care ajută la înțelegerea omului modern și a deformărilor sale "Nu este deloc o sarcină ușoară să distingem elementele primordiale, fundamentale din natura omului modern de cele artificiale și să studiem în profunzime o stare care nu există, poate nu a existat niciodată și care probabil nu va exista niciodată, dar care , cu toate acestea, este necesar să avem o idee corectă pentru a ne putea aprecia prezentul " Natura devine un substitut al divinității, prototipul oricărei bunătăți și bunăstare, criteriul celei mai înalte valori Este destul de evident că această direcție a filozofiei a fost inspirată din mitul "sălbaticului bun", care s-a răspândit în literatura franceză încă din secolul al XVI-lea, când, în urma marilor descoperiri geografice, idealizarea popoarelor primitive și lauda " a început viața sălbatică Atracția a tot ceea ce părea străin civilizației europene nu este străină lui Rousseau Cu entuziasm, studiază materiale documentare, analizele și concluziile sale sunt de mare interes În tratatul "Discurs despre ştiinţe" el afirmă: "Sălbaticii nu au voie să acţioneze rău nu prin iluminare şi nu prin căpăstrul legilor, ci printr-o atitudine firească faţă de patimi şi necunoaştere a viciilor" Ei par să fie de cealaltă parte a binelui și a răului Lăsată liberei dezvoltări, natura duce la victoria completă a sentimentelor, și nu rațiunea, instinctul și nu reflecția, autoconservarea și nu oprimarea Omul nu este doar rațiune, ci și sentimente și pasiuni Astfel, Rousseau (și în aceasta este deplin de acord cu Vico) întoarce pe dos canoanele de interpretare și explicare a omului și a limbajului său Dezvoltarea minții iluministe În Eseu despre originea limbilor, precum și despre melodie și imitație muzicală, el scrie: "Trebuie să presupunem că primele gesturi au fost dictate de nevoi, iar primele sunete ale vocii au fost alungate de pasiuni Urmând calea faptelor cu această distincție, este posibil să fim nevoiți să raționăm despre originea limbilor într-un mod destul de diferit față de ceea ce am făcut până acum Spiritul limbilor orientale, cele mai vechi dintre cele cunoscute nouă, respinge complet cursul rațional al formării lor Nu există nimic rațional metodic în aceste limbi: ele sunt vii și figurative Discursul primilor oameni ni se prezintă ca limbajul geometrilor, dar vedem că era limba poeților La început nu a fost raționament, ci sentiment Se spune că oamenii au inventat cuvinte în efortul de a-și exprima nevoile, dar acest lucru mi se pare neplauzibil Efectul firesc al primelor nevoi a fost acela de a înstrăina oamenii, nu de a-i apropia Înstrăinarea a contribuit la așezarea rapidă și uniformă a pământului, altfel rasa umană s-ar fi înghesuit într-un colț al lumii De aici rezultă clar că limbile nu sunt deloc generate de primele nevoi umane Sursa lor este în nevoile spirituale, în patimi Pasiunile adună oamenii împreună, în timp ce nevoia de a păstra viața îi obligă să se evite reciproc Nu foamea sau setea, ci dragostea, ura, compasiunea și mânia au fost cele care au scos primele sunete din gura oamenilor În tăcere, o persoană urmărește prada, de care vrea să se satură, dar pentru a opri atacatorul, natura a dat omului sunete, strigăte, plângeri Acestea sunt cele mai vechi cuvinte inventate de oameni și de aceea primele limbi au fost melodioase și pasionale înainte de a deveni raționale Subliniind prospețimea și expresivitatea limbajului primitiv, Rousseau adaugă: "Toate cele de mai sus conduc la confirmarea acestui principiu, conform căruia, prin dezvoltarea naturală, toate limbile culturale și-au schimbat caracterul, pierzând puterea imaginii, dobândind în schimb o mai mare claritate; și cu cât se depun mai multe eforturi pentru a îmbunătăți gramatica și consistența limbii, cu atât mai repede se desfășoară această dezvoltare Pentru a face orice limbă rece și monotonă, este suficient să înființezi o academie Idealizarea stării "naturale" a omului, "natura" lui în "Experiența despre originea limbilor" afectează ideile despre poezia originală și muzicalitatea vorbirii Sensul politic al conceptului muzical-lingvistic al lui Rousseau este dezvăluit pe deplin în ultimele două capitole ale Experienței Limbajul muzical sonor este limbajul libertăţii cetăţenilor republicii Pierderea libertății Jean Jacques Rousseau dy duce la pierderea muzicalităţii limbajului Limbajul "zgomotos" (și muzica "zgomotoasă") este o consecință a căderii republicilor antice și a invaziei barbarilor nordici care au adus feudalismul Vorbind despre "degenerarea" muzicii, Rousseau se opune în esență sistemului feudal Cu toate acestea, atenția lui Rousseau, chiar și atunci când admiră cu nostalgie trecutul, este complet concentrată asupra omului modern, corupt și fără suflet Aici nu se poate vorbi de primitivism sau de o cultură a barbariei Iată ce scrie despre aceasta în tratatul "Discurs asupra inegalității": "Rătăcind prin păduri, fără industrie, vorbire, locuință permanentă, războaie și comunicare, fără nicio nevoie de soiul lor, precum și fără nicio dorință de a să le facă rău, poate că, chiar și fără să cunoască pe vreunul din oameni din vedere, un om sălbatic, însuși și supus la puține patimi, nu poseda decât sentimente și cunoștințe adaptate unei asemenea stări Dacă făcea din greșeală o descoperire, nu putea spune nimănui despre asta, pentru că nici măcar nu-și cunoștea copiii O artă sau meșteșug a murit odată cu inventatorul Nu a existat educație, nici progres; generațiile s-au succedat în zadar: fiecare succesiv a început viața din același punct cu cel precedent, secolele au trecut în aceeași grosolănie primitivă: neamul omenesc era deja bătrân, iar omul însuși era încă un copil Mitul "bunului sălbatic" a devenit un fel de categorie filozofică, o normă de judecată, în baza căreia a fost condamnată structura socio-istorică, care a atenuat bogăția pasiunilor umane și spontaneitatea celor mai profunde sentimente Comparând o persoană așa cum era cu ceea ce a devenit, Rousseau a vrut să-i împingă pe oameni către o schimbare salutară În Spovedanie scrie: "Sufletul meu, înălțat de aceste frumoase reflecții, a îndrăznit să stea lângă Divin; și, deosebindu-se de acolo, din rai, ca și mine, care a continuat orbește să urmeze calea prejudecăților, greșelilor, nenorocirilor și crimelor lor, ea le-a strigat cu o voce slabă pe care nu-l auzea: "Nechibzuit, plângându-se mereu de natură , să știți că toate necazurile voastre vin la voi de la voi înșivă " Rousseau împotriva enciclopediștilor Rousseau este împotriva culturii în forma în care s-a dezvoltat istoric, pentru că a desfigurat natura În "Raționamentul Dezvoltarea minții iluministe despre inegalitate" citim: "Ca frumoasa statuie a lui Glaucus, pe care timpul, marea si vremea rea au denaturat-o cu totul, facand-o mai mult ca o fiara cumplita decat Dumnezeu, sufletul omenesc, schimbandu-se in sanul societatii din o mie de motive, cunoastere iar amăgirile, starea fizică și ^ încetarea ciocnirii pasiunilor, și-a schimbat aspectul aproape de nerecunoscut; și în loc de o ființă condusă de principii imuabile și ferme, în loc de acea simplitate maiestuoasă cerească pe care Creatorul a pus-o în ea, vedem doar vagi contradicții între patimi și raționamentul maniacal Omul modern, cândva asemănător divin a devenit mai îngrozitor decât o fiară feroce Dar a transfera inegalitatea și nedreptățile prezentului la persoana întâi înseamnă a vedea trecutul din punctul de vedere al prezentului "Totul, vorbind constant despre nevoie și lăcomie, opresiune, dorințe și mândrie, s-a transferat în starea firească a reprezentărilor extrase din realitatea socială: vorbeau despre un om sălbatic, dar în același timp descriau un om public " Spiritul de rivalitate și de ciocnire a intereselor nu este deloc inerent omului de la bun început, ci este rezultatul condițiilor istorice În esență, acesta este un fel de anatomie socială a civilizației Rădăcina relelor și dezastrelor umane se află în primul rând în inegalitate; succesele civilizaţiei au fost cumpărate cu un preţ mare: bunăstarea şi educaţia păturii privilegiate de oameni se bazează pe sărăcia şi suferinţa oamenilor Cu toate acestea, a tras concluzia greșită că științele și artele doar strică o persoană fără a-i aduce beneficii Nu toată ignoranța trebuie combătută, există un fel de ignoranță care ar trebui cultivată, încearcă să demonstreze Rousseau "Există ignoranță grosolană generată de un suflet corupt și de o minte înșelătoare; ignoranța criminală, care înmulțește viciile, face ca mintea și sufletul să se degradeze - îi face pe oameni să pară animale Există însă un alt fel de ignoranță rezonabilă, justificată, care constă în limitarea propriei curiozități la limitele abilităților obținute din natură - aceasta este ignoranță modestă, generată de o puternică dragoste pentru virtute, inspiră indiferență față de tot ceea ce este nedemn de inima unei persoane și nu îl ajută să devină mai bun Aceasta este o ignoranță plăcută și necesară, o comoară a unui suflet pur și mulțumit de sine Acest fel de ignoranță am lăudat și o cer din ceruri ca pedeapsă pentru scandalul pe care l-am provocat oamenilor învățați cu disprețul meu sincer Jean-Jacques Rousseau / Poziția lui Rousseau a fost într-adevăr "scandaloasă", deoarece punea responsabilitatea pentru bolile sociale asupra literaturii, științei și artei, în care enciclopediștii vedeau cauzele și baza progresului În Discursul despre științe, Rousseau stigmatizează științele (și toată cultura) ca fiind produsul aroganței: "Astronomia s-a născut din superstiție; elocvența - din ambiție, ură, servilism și minciună; geometria - din avariție, fizica - din curiozitate goală; toate științele, inclusiv etica, sunt generate de mândria umană Științele și artele își datorează înfățișarea viciilor noastre; dacă ar fi apărut datorită virtuților noastre, am avea mai puține îndoieli cu privire la utilitatea lor Aceasta înseamnă că ceea ce a fost progres pentru enciclopediști, Rousseau a considerat regresie, decădere, corupție "Progresul rasei umane o îndepărtează constant de starea primitivă; cu cât dobândim mai multe cunoștințe noi, cu atât mai mult ne blocăm calea către realizarea celor mai importante Dar cum au început nedreptatea și inegalitatea, de unde au venit ele? Vorbind în numele elementelor sărace, dezavantajate ale societății, Rousseau a atras atenția asupra faptului că inegalitatea însăși se datorează apariției proprietății private Iată gândul lui Rousseau (din Discursul asupra inegalității), devenit de mult un aforism: "Primul care, după ce a îngrădit o bucată de pământ, a spus: "Acesta este al meu" și a găsit oameni suficient de nevinovați încât să creadă asta, a fost adevăratul fondator al societăţii civile De câte crime, războaie, crime, de câte nenorociri și orori ar fi salvată neamul omenesc de către cineva care să strige neamului său, scoțând țăruși și umplând șanțul: "Feriți-vă să ascultați de acest înșelător - ești pierdut dacă uiți că produsele pământului sunt ale tuturor și pământul însuși nu este pentru nimeni " Inegalitatea apare cu proprietatea privată; alături de proprietate, există și dușmănie între oameni În lumea primitivă, totul aparține tuturor "Dar de îndată ce o persoană avea nevoie de ajutorul altuia, de îndată ce unul dintre oameni a observat că este mai bine să aibă două lucruri decât unul, egalitatea a dispărut, a fost înlocuită cu proprietatea privată, munca a devenit o necesitate, iar pădurile vaste s-au transformat în câmpuri care trebuiau irigate de om atunci și în care foarte curând au apărut sclavia și sărăcia, au germinat și s-au copt odată cu recoltele Cele două arte a căror invenție a dus la această mare revoluție au fost metalurgia și agricultura Apoi "cultivarea pământului a fost urmată în mod inevitabil de împărțirea lui și de la recunoașterea drepturilor private Dezvoltarea minții iluministe proprietate, au apărut primele norme de dreptate Pe baza acestui lucru, "este ușor să-ți imaginezi orice altceva" Rousseau respinge ideea progresului istoric în principiu: punctul său de vedere, atât asupra istoriei, cât și asupra rezultatelor dezvoltării culturii, este extrem de pesimist Voltaire a numit tratatul "Discurs despre inegalitate" "o calomnie îndreptată împotriva rasei umane" În mod ironic, i-a scris autorului tratatului: "Este imposibil să descrii ororile societății umane cu culori mai puternice Nimeni nu a folosit atâta ingeniozitate pentru a ne reduce la nivelul animalelor: există dorința de a merge în patru picioare în timp ce îți citești cartea Învinovățind cunoașterea și "progresul" pentru răul pe care "partidul filozofilor" l-a atribuit religiei și diferitelor forme de superstiție moștenite din trecut, Rousseau a vorbit împotriva tuturor prietenilor săi din Enciclopedie și mai ales împotriva lui Voltaire, care a avut întotdeauna respect pentru mintea umană - puterea inepuizabilă a științei, capabilă să elibereze calea pentru tot ce este nou și rezonabil Din punct de vedere filozofic, "disputa dintre Voltaire și Rousseau" a constat în opoziția pozițiilor lor filozofice și istorice și a opiniilor politice În scrierile istorice ale lui Voltaire, dezvoltarea societății este luminată ca rezultat al unei singure lupte între oameni luminați și înapoiați, în timp ce Rousseau este conștient, deși vag, de grea inerție a forțelor istorice: dezvoltarea civilizației "nu putea fi altfel decât era " Preludiul rupturii cu enciclopediștii, în special, a fost atacul lui Rousseau asupra programului de propagandă al lui Voltaire pentru noutățile teatrale, în principal producțiile lui Molière Rousseau a marcat-o ca fiind mizerabilă, pentru că a apărat formele vicioase ale culturii, neputând să le deosebească de operele care înfățișează cu adevărat natura umană "Scrisoare către D'Alembert pe ochelari" a devenit un manifest care a pecetluit ruptura cu Enciclopediștii Lui D'Alembert, un vechi prieten care a personificat spiritul și mintea liberă a enciclopediștilor, Rousseau îi scrie în despărțire: "Am avut un Aristarh strict și prudent; acum nu-l mai am, nu vreau să-l am; cu toate acestea, îl voi plânge mereu; inimii mele îi lipsește mult mai mult decât scrierile mele " "Scrisoare către D'Alembert" a fost un răspuns la un articol despre Geneva publicat de D'Alembert în al șaptelea volum al "Enciclopediei" ( ), unde acesta, descriind structura socială, religia, obiceiurile și obiceiurile acesteia, regreta lipsa a unui teatru în oraș și interzicerea spectacolelor de teatru Tema teatrului își are originea cu d'Alembert sub Jean-Jacques Rousseau influența lui Voltaire, care nu a stârnit îndoieli în Rousseau Scrisoarea a fost publicată la Amsterdam în (a doua ediție a apărut un an mai târziu, iar a treia în ) și a avut un mare protest public Avocați ai progresului și iluminismului, enciclopediștii au văzut în artă, și mai ales în teatru, o platformă de promovare a ideilor noi, un mijloc puternic de educație Rousseau are o cu totul altă viziune: arta pentru el este produsul unei civilizații ostile oamenilor, profund vicioasă și falsă În "Scrisoare" el susține că teatrul nu poate decât să corupă obiceiurile patriarhale ale Elveției, să distrugă virtutea cetățenilor săi La fel ca Voltaire și Diderot, Rousseau consideră că arta ar trebui să fie o "școală a virtuții" și încearcă să construiască o punte de la artă la realitate, de la frumos la moralitate Dar dorința de a identifica esteticul și moralul, frumosul și realul, îl face pe Rousseau să simtă cu deosebită tărie diferența care există între ele Rousseau nu recunoaște rolul moral al teatrului Cu mult înainte de Kant, el separă valorile morale de cele estetice și, convins de depravarea civilizației, este gata să abandoneze orice fel de artă de dragul moralității Rousseau - iluminator Se poate spune că Rousseau este împotriva Iluminismului, dar nu împotriva Iluminismului Rousseau este educator pentru că consideră că rațiunea este cel mai bun instrument Rousseau este un susținător al legii naturale, pentru că el pune pe natura umană căile mântuirii omului Dar s-a opus iluminatorilor, care erau convinși că sunt pe calea eliberării În opinia sa, societatea continuă să meargă în concordanță cu superstiția și degradarea, iar el a considerat artele, științele și literatura bazate pe premise false Drumul spre mântuire este diferit Aceasta este calea întoarcerii la natură, de unde calea "renaturalizării omului" prin crearea unor condiții sociale care ar putea bloca răul și promova binele Societatea nu se va putea recupera prin simple reforme interne sau pur și simplu prin dezvoltarea științei și tehnologiei Este nevoie de o transformare a spiritului poporului, de o revoluție completă, de o schimbare generală în toate instituțiile Rousseau îi scrie regelui Stanislau al Poloniei: "Nu s-a întâmplat niciodată ca un popor corupt să se întoarcă la virtute În zadar vei încerca să distrugi cauzele răului; Dezvoltarea minții iluministe motivele vanității, lenevii, luxului, chiar și eforturilor vor fi zadarnice pentru a-i aduce pe oameni înapoi la egalitatea primitivă, simplitatea și inocența și sursa tuturor virtuților; inimile lor corupte vor rămâne așa pentru totdeauna și nu există alt remediu decât o revoluție la fel de teribilă ca răul care trebuie îndreptat; este condamnabil să-l dorești și imposibil de prevăzut Deci, avem nevoie de o revoluție dureroasă, de o schimbare radicală pentru a restabili vocea conștiinței Într-adevăr, dacă "un sălbatic trăiește o viață interioară, atunci o persoană seculară este întotdeauna concentrată pe latura ostentativă, exterioară; știe să trăiască, concentrându-se doar pe opiniile celorlalți Societatea în toate manifestările se concentrează pe aspectele externe, iar o persoană a pierdut legătura cu lumea interioară Este necesar să renunțăm la mișcarea corupătoare și să risipim aspectul gol pe care oamenii îl urmăresc, se luptă între ei și se oprimă unii pe alții În acest scop, ar trebui să se bazeze pe capacitatea potențială a binelui care există în om, care încă nu s-a manifestat, cu ajutorul căreia este posibil să cucerim din nou realitatea cu o legătură completă și constantă a ambelor părți, fără conflicte și pauze "Ce minunat ar fi să trăiești printre oameni, dacă ordinele exterioare ar corespunde mereu înclinațiilor inimii, dacă decența ar reflecta virtutea, dacă maximele noastre ne-ar servi drept regulă de viață, dacă adevărata filozofie ar fi nedespărțită de titlul de filosof! Cu toate acestea, atât de multe calități se găsesc rar împreună, iar virtutea nu avansează cu atâta solemnitate Care este adevărata filozofie notorie? "Virtutea, știința sublimă a sufletelor simple, pentru a te cunoaște, de cât efort și cercetare este nevoie? Nu sunt principiile voastre gravate în inimile noastre? Și nu este suficient să studiem legile voastre pentru a căuta în noi înșine și a asculta glasul conștiinței în tăcerea patimilor? Aceasta este adevărata filozofie " Dar o persoană nu se confruntă cu o realitate pură, neîntinată, ci se întâlnește din nou cu un spirit rănit de răul care s-a acumulat de-a lungul istoriei Prin urmare, există o nevoie urgentă de transformare în interiorul unei persoane și, prin urmare, o regândire a tot ceea ce a creat el Sarcina este de a organiza astfel de instituții sociale care să nu denatureze dezvoltarea omului, ci să-l plaseze în condiții de libertate Rousseau nu este împotriva rațiunii sau culturii El este împotriva unei astfel de rațiuni și a unor astfel de realizări ale culturii, care nu sunt Jean Jacques Rousseau observați anumite trăsături ale lumii interioare a unei persoane; la urma urmei, tocmai de el este legată posibilitatea unei schimbări radicale în viața socială Luptă pentru triumful rațiunii, dar prețuit nu pentru el însuși, ci ca filtru critic și centru de legătură al sentimentelor, instinctelor, pasiunilor, cu scopul unei transformări și refaceri reale a unei persoane întregi, dar nu a unui individualist, ci a unui membru al comunității Răul a apărut în societate și, cu ajutorul unei societăți reînnoite, poate fi alungat și învins "Contract social" "Omul se naște liber și totuși oriunde se află în lanțuri" - cu aceste cuvinte se deschide tratatul lui Rousseau "Despre contractul social" A elibera omul și a-i restabili libertatea este scopul filosofului genevan Noul model de societate se bazează pe vocea conștiinței unei persoane sociale "Trecerea de la starea de natură la starea socială produce o schimbare foarte semnificativă într-o persoană, înlocuind instinctele în comportamentul său cu dreptate și dând acțiunilor sale legături morale absente anterior Abia din acest moment, o persoană care până atunci s-a îngrijit doar de sine, supunând impulsurilor fizice de a potoli foamea, setea etc , va acționa pe baza altor principii și, înainte de a urma înclinațiile, va asculta vocea datoriei și motiv Dar chiar și după ce a pierdut în această nouă stare multe avantaje care i-au fost acordate de natură, el primește în schimb altele, mult mai mari: abilitățile sale sunt antrenate și dezvoltate, ideile lui sunt extinse, sentimentele lui sunt înnobilate, întregul său suflet este ridicat la o asemenea măsură în măsura în care, dacă folosirea proastă a unei noi poziții nu îl va duce la o scădere a nivelului, forțându-l să coboare sub starea inițială, va trebui să binecuvânteze acel accident fericit care l-a scos de acolo pentru totdeauna, făcând o ființă rațională , un om, dintr-un animal limitat prost Dar ce principiu va face posibilă renașterea istorică? Acest principiu nu este o voință abstractă, gardianul tuturor drepturilor, sau o minte pură, străină de confuzia pasiunilor, sau o idee individualistă a unei persoane, pe care s-au bazat iluminatorii de atunci Principiul care legitimează puterea și garantează transformarea socială este Dezvoltarea minții iluministe vointa generala a poporului, fidela binelui comun Dar ce este voința generală, cum se exprimă și cum apare; cum reușește să-și înfrâneze pasiunea pentru tezaurizarea zadarnică și dăunătoare? Rousseau răspunde la aceste întrebări: "Numai voința generală poate dirija forțele statului în conformitate cu scopul întemeierii lui, și anume spre binele comun Dacă organizarea societăților civile a devenit necesară din cauza opoziției intereselor private, atunci a devenit posibilă datorită acordului voluntar al oamenilor care și-au dat seama de avantajele conviețuirii, contrar dorinței lor primordiale de a trăi separat unii de alții Fără un astfel de acord voluntar societatea nu ar putea apărea și exista Dar din moment ce există întotdeauna o luptă pentru o existență prosperă, iar voința privată se îngrijește întotdeauna de interesele private în primul rând, în timp ce voința generală se îngrijește de interesele comune, rezultă că aceasta din urmă ar trebui să devină adevăratul motor al corpul social Dar din ce se formează voința generală? Nu este rezultatul depunerii către vreun terț, deoarece aceasta ar presupune renunțarea la răspunderea directă și delegarea propriilor drepturi Voința comună este rezultatul unei înțelegeri între egali mereu, pentru că vorbim despre "înstrăinarea completă de către fiecare individ a tuturor drepturilor sale în favoarea comunității cu un sentiment de profundă responsabilitate morală și colectivism Prin urmare , voința comună nu este voința totală a tuturor membrilor societății, ci o realitate care decurge din refuzul fiecărui membru al societății din propriile interese în favoarea colectivului Acesta este un acord încheiat de oameni nu cu Dumnezeu sau cu vreun lider, ci între ei, absolut liber și complet pe picior de egalitate Care sunt consecințele acestei reorganizări sociale? "Cu cât forțele naturale se ofilesc și devin mai invalide, cu atât forțele dobândite sunt mai semnificative și mai durabile, cu atât mai perfectă și mai durabilă este structura socială Astfel, când fiecare cetățean nu este nimic și nu poate face nimic fără participarea tuturor celorlalți și când puterea dobândită în toate este egală sau depășește suma puterilor naturale ale tuturor indivizilor, atunci putem spune că legislația a ajuns la cel mai înalt grad de perfecțiune Ne aflăm în fața unei socializări radicale a omului, a unei colectivizări complete, care vizează prevenirea privatului Jean-Jacques Rousseau interese Cu o voință generală îndreptată spre bunăstare, omul se poate gândi la sine doar gândindu-se la toți ceilalți, prin toți ceilalți își poate atinge bunăstarea, dar nu folosindu-le ca instrumente, ci punându-și binele ca scop pentru el; restul societății ar trebui să facă același lucru Fiecare trebuie să se supună legii, sacră pentru toți, deoarece ea este rezultatul exprimării voinței generale "Ce face legile sacre, independente de autoritate și preferabile simplelor acte ale voinței? În primul rând, faptul că sunt declarate prin voința generală și, prin urmare, întotdeauna corecte față de persoanele private; în al doilea rând, întrucât sunt pe termen lung și permanente, această împrejurare dovedește tuturor înțelepciunea și dreptatea lor Una dintre cele mai sublime și nobile idei ale lui Rousseau este afirmarea suveranității poporului, cu alte cuvinte, principiul stăpânirii poporului În timp ce Montesquieu și Voltaire dezvoltau proiecte pentru o monarhie constituțională pe modelul englez, Rousseau a propus crearea unei republici în care principiul egalității să fie întruchipat în legea statului, iar poporul să verifice constant activitățile reprezentanților lor Numai o astfel de formă de guvernare Rousseau a considerat-o capabilă să protejeze societatea de abuz și fărădelege Potrivit lui Rousseau, suveranitatea populară este inalienabilă (prin urmare, autorul Contractului Social permitea guvernarea reprezentativă numai dacă ulterior a fost aprobată de popor) și indivizibilă (și de aceea s-a opus separării puterilor) Idealul lui Rousseau era o republică patriarhală mică (cum ar fi Elveția sau Corsica), unde toți cetățenii pot discuta și adopta ei înșiși legile Rousseau este preocupat în primul rând de bunăstarea oamenilor; el, nu mai rău decât Machiavelli, a putut să distingă criteriile politice de cele morale (dar subliniind în același timp importanța unității lor) Rousseau a condamnat oamenii de stat care credeau că în anumite situații scrupulozitatea în chestiuni etice este inutilă Cerința de a fi întotdeauna corect, cinstit și de a nu te supraestima este obligatorie pentru toată lumea; cu cât o persoană se află mai sus pe scara socială, cu cât are mai multă putere, cu atât este mai important să înveți această regulă de aur Aceasta este morala politică a autorului Contractului social O politică cu adevărat progresistă este întotdeauna morală Rousseau nu acceptă nicio putere personală liberă de controlul public și crede doar într-o republică egalitară cu adevărat democratică Dezvoltarea minții iluministe Exprimând utopia muncitorească-țărănească a echilibrului social, Rousseau a ridicat egalitatea proprietății drept ideal, de dragul căruia a glorificat asceza patriarhală a vieții și, odată cu aceasta, simplitatea moravurilor, neprihănirea, chiar mediocritatea universală, excluzând setea pentru bogăția excesivă Rousseau scria: "Niciun cetățean nu trebuie să fie atât de bogat încât să poată cumpăra pe altul și nimeni atât de sărac încât să fie forțat să se vândă" Scriitorul nu a aprobat calea capitalistă de dezvoltare, s-a speriat de contradicțiile sociale ascuțite generate de aceasta și a văzut o cale de ieșire în instituirea unei mici proprietăți private pentru a păstra "frumoasa himeră a egalității" Din termenii "contractului social" Rousseau a derivat dreptul poporului de a se revolta și a încercat să fundamenteze și să justifice viitoarea revoluție burgheză, întrucât a prevăzut și a înțeles intuitiv faptul că necesitatea istorică severă va forța masele să lupte nu numai împotriva sistemul feudal, dar și împotriva opresiunii în general Germenul unei critici socialiste a civilizației se regăsește în argumentul că "într-o țară cu adevărat liberă, fiecare face totul cu mâinile sale, și nu cu bani" Rousseau îi recunoștea ca cetățean doar pe cei care, în mintea "intereselor publice au prioritate față de cele private" "Personal" și "public" - ambele principii - sunt exprimate în Rousseau mult mai tranșant decât în Iluminism și îi este mai greu să le sintetizeze El își exprimă încrederea în colectivul poporului în ideea de disciplină civilă, care permite, dacă este necesar, metode dure de suprimare a individualismului Comentând "Contractul social", Sergio Cotta a remarcat: "Contractul social" nu numai că a pus bazele unui stat democratic - deoarece puterea în el nu aparține statului și nu oligarhiei, ci poporului (aceasta este marea contribuție a lui Rousseau la știința politică), - dar și la egalitate într-un fel luminează despotismul majorității, al totalității cetățenilor; voința lui nu este doar legea, ci și norma dreptății și virtuții Atât din punct de vedere politic, cât și din punct de vedere etic, individului i se refuză libertatea, întrucât individul, într-o coliziune cu voința superioară, este obligat să se recunoască pe sine însuși ca "îndreptat", și, prin urmare, să-și sacrifice argumentele și temeiurile pentru voinţa colectivă Jean-Jacques Rousseau "Emil", sau Ghid pedagogic A educa generația tânără în conformitate cu cerințele noului contract social nu este o sarcină ușoară, necesită multă forță și curaj Nu lăsa o persoană în mila instinctelor, ci învață-o să-l subordoneze singuri, vocii rațiunii În "Julia, sau New Eloise", ideile filosofice și pedagogice ale lui Rousseau sunt rezumate, construite firesc în genul unui roman epistolar Povestea relației amoroase dintre eroii romanului, Julia d'Etange, și tânărul Saint-Preux este foarte indicativă Pasiunea lor, care nu recunoaște convențiile civilizației și barierele sociale, întruchipează "naturalul" Cele șase părți din The New Eloise, în funcție de intriga și ideea lor principală, se împart în două cărți Primele trei părți descriu pasiunea "naturală", în timp ce ultimele trei, dimpotrivă, gloriifică datoria morală și îndatoririle unei persoane publice: eroii își amintesc acum de iluziile tinereții, când Julia și Saint-Preux s-au predat sentimentelor lor, cu rușine dureroasă Contrastul dintre jumătățile romanului în litere este doar un caz special al contradicției de bază a doctrinei rousseauiste Contemporanii au fost surprinși de patosul "virtuții" ultimelor părți după patosul "sentimentelor" din primele părți, îmbinarea într-o singură imagine a Iuliei ca amantă și predicator; moralizarea în gura unei eroine cu un asemenea trecut părea multora a fi ipocrizie La început, eroii sunt copleșiți de sentimente nestăpânite, dar apoi intră în joc prejudecățile de clasă, datoria filială și convențiile sociale; Julia, continuând să-l iubească pe Saint-Preux, este nevoită să se căsătorească cu un anume Wolmar Societatea o cere Dar, cu toate acestea, în ciuda contradicțiilor, în ziua căsătoriei sale, Iulia reflectă asupra semnificației ritului bisericesc solemn, asupra impresiei pe care i-au făcut-o cuvintele preotului în timpul sfintei liturghii: "Deodată mi s-a părut că un în mine avusese loc o răsturnare bruscă Parcă o forță de neînțeles mi-a liniștit brusc sentimentele tulburate, le-a readus la cursul lor anterior, subordonându-le legii datoriei și naturii Cel Etern, m-am gândit, citește acum cu un ochi atotvăzător în adâncul inimii mele, El compară gândurile mele cele mai lăuntrice cu ceea ce rostesc buzele mele; cerul și pământul sunt martori ai obligației sfinte pe care mi-o asum, să fie și ei martori ai fidelității mele de nesfârșit percepție bruscă Dezvoltarea minții iluministe a ajutat-o pe eroina să dobândească controlul asupra sentimentelor ei și să le supună analizei critice Așadar, primele părți ale romanului înfățișează omul modern așa cum este Pe drumul spre fericirea lui, o barieră de netrecut este un sistem social urât, arătat mai întâi în cadrul familiei nobile a Iuliei, iar apoi în imaginile vieții publice (Scrisori către Sfântul Preux de la Paris) Literele eroilor respiră indignare împotriva civilizației vicioase, căreia îi opun sentimentele firești ale naturii lor înflăcărate Dar societatea proastă "strică" natura umană Sentimentele naturale, care nu au voie să alerge, acționează ca sentimente interzise În The New Eloise, eroina se supune nu sentimentelor elementare, ci logicii armoniei raționale, care ar trebui să guverneze toți oamenii, ducând la un echilibru reînnoit între fiecare membru al societății și toți ceilalți Aceasta nu este o încălcare a echilibrului în interiorul individului și nu o defecțiune, ci o revenire la ordine În acest sens, Rousseau a fost caracterizat de Kant drept "Newtonul moralității" Intriga lui "Emil" amintește de "Noua Eloise", unde eroul, îndrăgostit de Sophia, cedând în fața convingerii tutorelui său, care întruchipează forța morală a "Eului" său superior, este forțat să plece într-o călătorie și să se despartă de obiectul iubirii sale pentru a-și înfrâna propriile pasiuni "Nu există nici fericire fără curaj, nici virtute fără luptă: cuvântul "virtute" provine din cuvântul "putere"; puterea este baza oricărei virtuți Te-am crescut mai degrabă bun decât virtuos, - spune educatorul, - dar cel care este numai bun rămâne așa doar atâta timp cât se bucură, până când bunătatea îi este măturată de o furtună de patimi Până acum erai liber doar în aparență, te bucurai de libertatea nesigură a unui sclav căruia nu i se ordona să facă nimic Acum a sosit momentul să devii cu adevărat liber, dar să știi să fii stăpân pe tine însuți, să știi să-ți porunci inimii: numai printr-un astfel de acord poți să-ți porunci inimii Principiul de bază al romanului pedagogic "Emil sau despre educație" este că libertatea nu trebuie să fie capricioasă, ci "bine ordonată" Schițându-și părerile pedagogice, Rousseau a căutat să le ofere o formă ficțională distractivă (în acest sens, "Emil" este un fenomen asemănător romanului filosofic al secolului al XVIII-lea) Cu toate acestea, însuși genul romanului pedagogic, Jean Jacques Rousseau al cărui scop este să arate formarea personalității, a necesitat o descriere mai cuprinzătoare a caracterului uman decât o poveste filozofică Protagonistul lui Rousseau a trebuit să demonstreze posibilitățile inerente naturii umane, care sunt distorsionate în condițiile societății moderne Prin urmare, Emil este o persoană obișnuită (Rousseau își subliniază mediocritatea în toate felurile posibile) și în același timp - un fel de normă ideală Emil este un fel de model de persoană căreia cordialitatea, simplitatea și bunul simț înlocuiesc mintea și caracterul, ceea ce, potrivit autorului, ar trebui să îi confere lui Emil un farmec aparte Lui Rousseau i s-a părut că planul său a avut un succes complet, în timp ce virtuosul Emil nu era altceva decât un plan Nici încercarea de a combina religia cu filozofia, nici idealizarea unui mediu fericit mediu între bogăție și educație, pe de o parte, și ignoranță și sărăcie, pe de altă parte, nu au fost încununate cu succes Utopia sa pedagogică a "omului natural" nu putea triumfa asupra monopolului cultural al claselor proprietare Cu toate acestea, "Emile" Rousseau a dat o lovitură sensibilă sistemului nobil de educație, precum și bisericii Tot ceea ce îngăduie copilul deja din leagăn, în special la biroul școlii, potrivit lui Jean-Jacques, ar trebui aruncat Este necesar să studiezi liber și cel mai bine în mediul rural, de preferință și sub supravegherea unui profesor-filosof, care oferă elevului său posibilitatea de a dezvolta în mod spontan înclinații și talente în sine În acest scop, "nu trebuie educat un copil când educatorii nu știu exact ce calități doresc să obțină Copilul poate fi încătușat, reținut sau îndemnat la acțiune numai de vocea necesității, în așa fel încât nici măcar să nu se plângă; se poate să-l faci moale şi ascultător numai cu ajutorul puterii lucrurilor, pentru ca în inima lui să nu înceapă niciun viciu, căci patimile nu se aprind niciodată când sunt inutile Această listă de trucuri și invenții ar trebui să servească drept ajutor educatorului pentru dezvoltarea ordonată a tuturor abilităților potențiale ale unei persoane Dragostea de sine trebuie transformată în iubire pentru societate și pentru alți oameni; pasiunile, "care sunt mijloacele de autoconservare", trebuie să se transforme într-o strategie de apărare a societății; instinctele trebuie să se maturizeze în așa măsură încât să devină suportul rațiunii, care ar trebui să fie ghidul omului în viața socială Prin urmare, procesul pedagogic ar trebui să fie gradual și să țină cont de nivelul de dezvoltare al individului Dezvoltarea minții iluministe În primul rând, educatorul nu ar trebui să considere copilul un adult în miniatură "Natura vrea ca copiii să fie copii înainte de a deveni oameni Copilăria are moduri speciale de a vedea, a gândi, a simți, în tot ce este diferit de adulți; nu există nimic mai prostesc decât încercarea de a le înlocui felurile cu ale noastre " Ținând cont de caracteristicile vârstei, de la naștere până la doisprezece ani, ar trebui să aveți grijă de antrenamentul rezonabil al organelor de simț la copii Urmând sfatul unui contemporan și prieten al lui Condillac, Rousseau afirmă: "Primele abilități care se formează și se dezvoltă odată cu noi sunt simțurile, așa că mai întâi trebuie îngrijite, dar în viață uită de asta sau o lasă complet neglijată A antrena organele de simț înseamnă nu numai să le folosim, ci și să învățăm să raționăm corect cu ajutorul lor, să învățăm, să spunem așa, să simțim, pentru că putem atinge, vedea și auzi doar în modul în care am învățat-o De aici rezultă cerința de a educa la copil capacitatea de a dezvolta liber nevoile de mișcare, în jocuri, capacitatea de a-și controla bine propriul corp De la la ani, inteligența ar trebui dezvoltată, concentrând atenția unui adolescent pe știință, de la fizică la geometrie și astronomie, dar prin contact direct cu subiectul pentru a înțelege legile naturii Este perioada în care instinctele și pasiunile, confruntate cu legile realității, cu rezistența lucrurilor, cu restricțiile pe care le ridică și, în același timp, cu punctele de sprijin pe care le oferă, trebuie să se adapteze treptat la logica raționalitatea naturală în sensul cel mai larg Realitatea este testul calității educației De la la de ani, atenția trebuie concentrată pe aspectele morale ale vieții: pe iubirea față de aproapele, nevoia de a împărtăși suferința aproapelui și de a încerca să le atenueze, pe simțul dreptății și deci pe aspecte sociale și probleme ale comunității, de la care începe intrarea efectivă a individului într-o lume a datoriei și a răspunderii Pe lângă această etapă de educație, se adaugă pregătirea pentru viața conjugală, ceea ce înseamnă înțelegerea faptului că căsătoria nu este un fenomen emoțional spontan sau dragoste pasională, ci o transformare rezonabilă a pasiunilor trecătoare în bucurii spirituale de lungă durată care provin din subordonarea propriei viata la obligatiile fata de echipa Jean-Jacques Rousseau Dacă este adevărat că "primii pași ai naturii sunt întotdeauna cinstiți și nu există corupție înnăscută în inima omului", atunci este și altceva adevărat: "Răul pătrunde în sufletul omului prin eforturile societății" Cu alte cuvinte, potrivit lui Rousseau, printr-o educație corectă este posibilă rezolvarea problemelor sociale fundamentale Un copil ar trebui crescut în afara unei societăți corupte, "în sânul naturii", în conformitate cu natura, pentru că "sălbaticul bun", transferat în societatea noastră, nu putea trăi în ea Potrivit lui Rousseau, un copil de la naștere nu are nicio trăsătură proastă, el este un fel de perfecțiune; sarcina educatorului este de a o conserva; Pe aceasta se bazează viziunea lui Rousseau despre "educația gratuită", pe care o asociază cu ideea de "educație naturală" Libertatea și activitatea de sine a copilului, respectul pentru personalitatea lui și studiul intereselor sale - aceasta este baza "educației reale" conform lui Rousseau Sarcina educatorului este de a crea mediul necesar care să-l determine pe copil să se gândească la un act sau altul Potrivit lui Rousseau, fiecare om liber trebuie să dețină diferite tipuri de meșteșuguri și forță de muncă agricolă Datorită ideilor noi, progresiste, despre rolul și posibilitățile educației în lumina Contractului social, Rousseau a avut o mare influență asupra dezvoltării pedagogiei "Pentru Rousseau, pedagogia nu era chiar o problemă de igienă, didactică, psihologie În primul rând, a fost o problemă politică, întrucât "totul depinde fundamental de politică", și în același timp o problemă morală, întrucât "cel care desparte politica de morală nu înțelege nimic nici în una, nici în alta" (N Casini ) Naturalitatea religiei Într-un efort de a crea o societate cu adevărat naturală, care să poată recrea calitățile originale ale naturii umane, dar în conformitate cu cerințele rațiunii, Rousseau încearcă să obțină o religie "cu adevărat naturală" Dacă preocuparea principală este garantarea coexistenței oamenilor în cadrul voinței comune și al binelui comun, atunci religia ar trebui să contribuie la întărirea și utilizarea calităților primordiale ale naturii umane, care este stabilită în partea a IV-a a lui Emile sub titlu "Mărturisirea de credință a vicarului savoiard" Rousseau distinge religia individului de religia cetăţeanului În ceea ce privește religia, putem spune că există în ea două adevăruri imuabile: existența lui Dumnezeu și nemurirea sufletului Primul recunoaște Dezvoltarea minții iluministe Xia, pentru că este singura explicație pentru mișcarea materiei, ordinea și oportunitatea universului Al doilea este derivat din inadmisibilitatea triumfului răului asupra binelui: "Chiar dacă nu ar exista altă dovadă a imaterialității sufletului, cu excepția imposibilității triumfului răului în această lume și a asupririi dreptății, atunci numai asta ar fi de ajuns ca sa nu am indoieli O contradicție atât de clară, o disonanță străpungătoare în armonia universului, m-ar face să cred că pentru noi nu totul se termină cu viață, ci, dimpotrivă, totul se pune la ordine odată cu moartea Ce este creștinismul? Cu dogma ei a păcatului originar și a mântuirii supranaturale, doctrina creștină a fost una dintre cauzele decăderii vieții publice Prin transferarea în sfera spiritualului a celor mai importante valori și legături strânse care există în mediul uman, și anume că toți oamenii sunt copiii lui Dumnezeu și, prin urmare, frați și surori unii altora, creștinismul a câștigat opinia publică în întreaga lume , dar numai la nivel spiritual Pe plan pământesc, inclusiv la nivelul relațiilor sociale, creștinismul a lăsat omenirea fără apărare Fiind o religie mondială, creștinismul a dat naștere unui tip de societate în care au înflorit toate formele de egoism și tiranie "Creștinismul este o religie care se ocupă doar de problemele spirituale și separă oamenii de treburile pământești Patria unui creștin nu este deloc această lume Creștinismul este foarte propice tiraniei, care întotdeauna a putut beneficia de ea Creștinismul separă viața interioară, spirituală, de viața exterioară, pământească: primul este tărâmul unității, iar al doilea, rupt de primul, este tărâmul abuzului și al tuturor formelor de egoism "Această religie, neavând o relație specială cu instituțiile politice, lasă legilor doar propria lor forță, fără a le adăuga nimic altceva; prin urmare, una dintre cele mai importante obligații ale societății civile devine ineficientă Dar ceea ce este mult mai rău este că, în loc să trezească în cetățeni sentimente bune față de stat, religia încearcă să-l distanțeze de acesta în același mod ca și de toate celelalte treburi ale vieții pământești Nu știu nimic mai ostil spiritului public" Creștinismul, care separă teologia de politică, omul de cetățean, viața interioară privată de viața publică, trebuie combătut și respins, deoarece împiedică îmbunătățirea vieții politice Avem nevoie de o religie care Jean Jacques Rousseau a confirmat caracterul sacru al instituţiilor socio-politice şi a asigurat stabilitatea acestora Ca urmare, alături de religia omului, care constă în credința în existența lui Dumnezeu și în nemurirea sufletului, trebuie pusă "mărturisirea unei credințe pur civile, în care persoanele conducătoare să stabilească puncte sau articole, dar nu ca dogme religioase, ci ca poezie a sentimentelor publice, pentru că fără ele este imposibil să fii buni cetățeni și supuși loiali Aceste clauze, sau articole, coincid în conținut cu preceptele religiei omului, sau religiei naturale, cu adăugarea clauzei "sfințenia contractului social și a legilor" și o dogmă negativă - despre "intoleranță" Scrie: "Ar trebui să fii tolerant cu toate acele religii care sunt tolerante cu ceilalți, atâta timp cât dogmele lor nu conțin nimic inimic față de îndatoririle unui cetățean Dar oricine îndrăznește să spună că în afara bisericii nu poate exista mântuire, trebuie exclus din stat" De fapt, nu biserica, ci statul este singurul organ de mântuire individuală și colectivă, deoarece asigură dezvoltarea deplină a potențialelor capacități umane În Contractul social, Rousseau le afirmă: "Înstrăinarea completă de către fiecare membru al societății a tuturor drepturilor sale în favoarea întregii comunități conduce la o formă de asociere care, cu toate puterile, protejează persoana și proprietatea fiecărui membru al societate; sub această formă, orice persoană, unindu-se cu ceilalți, se supune numai pe sine și rămâne la fel de liberă ca înainte Nu putem decât să ne unim concluziilor lui Fetscher: "Tema "Contractului social" nu este desființarea, ci mai degrabă legitimarea "lanțurilor" sau, cu alte cuvinte, căutarea unei structuri politice care să contureze juridic și simultan limite admisibile şi necesare ale autorităţii societatea Structura statală găsită în urma căutării va primi numele republicii: nu este doar una dintre formele posibile ale sistemului statal, ci și singura legală în diverse circumstanțe istorice din diferite țări În calitate de moralist și tradiționalist, în așteptarea consecințelor catastrofale ale luptei competitive nestăpânite în societate, Rousseau a încercat să întârzie progresul prin mijloace politice și pedagogice Capitolul douăzeci ILUMINAREA ENGLEZĂ Controversa asupra deismului și religiei revelate John Toland: Creștinismul fără secrete Din cele spuse până acum, este lesne de înțeles că în Franța iluminismul și-a primit cea mai vie și mai variată expresie, faima și, într-un fel, cea mai mare influență Dar nu trebuie să uităm că ideile care s-au răspândit datorită "Enciclopediei" lui Diderot și d'Alembert, provin din știința lui Newton Robert Boyle, în The Skeptical Chemist, a infirmat vechea teorie a elementelor, definind operațional un "element" ca ceea ce rămâne după ardere, iar Locke a adoptat de la Boyle împărțirea în "calități primare" (lungime, formă, densitate, mișcare etc ) ) și "secundar" (culori, sunete, mirosuri, gusturi etc ) Controversa despre religia naturală și religia Apocalipsei a fost în centrul atenției iluminismului englez Principala lucrare a deiștilor englezi a fost "Christianity Without Secrets" de John Toland Irlandez prin naștere, Toland s-a născut în și a murit în La vârsta de ani, s-a convertit de la catolicism la protestantism A studiat la Glasgow, Leiden și Oxford Datorită lui Leibniz, Toland și-a găsit favoarea reginei Sofia Charlotte a Prusiei, care a fost elevă a lui Leibniz Creștinismul fără secrete a fost publicat în ; în - "Scrisori către Serena" (Serena este nimeni alta decât Regina Sophia Charlotte) Lucrarea "Creștinismul fără secrete" i-a adus lui Toland o mare faimă și a devenit un canon clasic al deismului; dar pentru ea, Toland a primit de la adepții creștinismului Ce a apărat autorul în lucrarea sa "Creștinismul fără mistere"? Toland calcă pe urmele lui Locke, care, în The Reason of Christianity, a încercat să îmbine rațiunea și credința creștină Dar Toland merge mult mai departe decât Locke, el face din rațiune "judecătorul credinței" și elimină fiecare element de mister din creștinism, punând credința în John Toland limitele minții Acest lucru este dovedit de titlul lucrării sale: "Un tratat în care se arată că Evanghelia nu conține nimic contrar rațiunii sau inaccesibil și că nici o singură dogma creștinismului nu poate fi numită mister de neînțeles în cel mai adevărat sens al cuvânt " Ceea ce este considerat un mister, atunci când este supus judecății rațiunii, poate fi pe deplin explicat și înțeles - aceasta este teza centrală a lui Toland Când vorbim despre "mister" ne referim la două lucruri: fie că este ceva contrar rațiunii, în timp ce ceva care nu are sens ar trebui pur și simplu exclus din orice discuție serioasă; sau un mister este ceva încă necunoscut și explicat și atunci trebuie să devină obiect de studiu pentru a fi explicat rațional Pentru Toland, ideile creștinismului sunt misterioase doar în al doilea sens "Eu", scrie Toland, făcând ecou lui Newton, "exprim toate ipotezele din filosofia mea Tot ceea ce este util și necesar în religie ar trebui să fie ușor asimilat și în consonanță cu cunoștințele noastre Nimic nu ar trebui să fie inaccesibil înțelegerii și nu poate exista nimic de neînțeles și ilogic în Evanghelie Desigur, forma prezentării Evangheliei este astfel încât să facă anumite adevăruri accesibile maselor; dar creștinismul pozitiv nu este altceva decât expresia unei religii naturale, o religie ale cărei principii sunt perfect înțelese de rațiune ("Nu există nimic mai inteligibil decât atributele lui Dumnezeu") Este o religie naturală în afara cultelor, instituțiilor și credințelor religiilor pozitive care îi place lui Toland Dar pentru ca ea să renaască, este necesar să devenim conștienți de toate superstițiile și prejudecățile care ne țin captiva mintea Toland scrie în Scrisori către Serena: "De îndată ce ne-am născut, am fost înconjurați din toate părțile de înșelăciune Moasele imi ajuta la nastere cu diverse ceremonii pline de superstitie, iar femeile amabile care sunt prezente in timpul durerilor nasterii au o mie de cuvinte magice gata sa inlature nenorocirea si sa asigure fericirea copilului Și preotul în multe privințe nu este inferior lor în ceea ce privește superstiția, luați-i măcar serviciul cu un fel de vrăji, toată această magie puternică, folosirea simbolurilor păgâne - sare și ulei Imediat după naștere, continuă Toland, "ni se încredințează asistente, femei ignorante, vulgare și nepoliticoase, care ne transmit mai departe amăgirile lor împreună cu laptele, intimidându-ne să fim liniștiți, lesha și vrăjitoare se sperie de povești cu spirite și vrăjitoare, inspirându-ne că toate locurile pustii sunt bântuite, iar noaptea există Dezvoltarea minții iluministe forțe rele invizibile Apoi suntem aduși acasă de la asistentele noastre, unde cădem în mâinile și mai rele ale servitorilor leneși și ignoranți, care ne ocupă mai ales cu povești despre zâne, diavoli, vrăjitorie, fantome, ghicitoare, astrologi și altele himere Nici școala nu este cel mai bun loc pentru educarea minții, iar acolo "tinerii, la fel ca acasă, nu aud altă vorbă decât despre demoni, nimfe, spirite rele, satiri, fauni, profeții, transformări și alte minuni fantastice" Mai târziu, încep studiile la universitate; dar, notează Toland, universitatea este și o pepinieră a prejudecăților, dintre care cea mai dăunătoare este că ne gândim să învățăm totul, dar în realitate se dovedește a fi altceva decât înghesuială, cu mare încredere în sine în ceea ce este fragil în practică În plus, de parcă toate acestea nu sunt suficiente pentru a ne distruge abilitățile de gândire, "există în majoritatea societăților din lume oameni special plătiți, a căror sarcină nu este să educe, ci să sprijine oamenii în erorile care le sunt impuse Ceea ce spun poate părea o exagerare, dar nu se aplică, de exemplu, clerului credincios?" Predicatorii spun zilnic lucruri foarte ciudate de la amvonul amvonului, nimeni nu le poate obiecta și astfel propria lor părere este trecută drept "adevăratele minuni ale lui Dumnezeu" Unii, desigur, înțeleg că suntem cufundați într-o mare de mituri, prejudecăți și superstiții, dar poate că nu au suficient curaj să se pronunțe împotriva opiniei predominante și, prin urmare, li se alătură laș "de teamă să nu-și piardă averea, pace, reputație sau viață" Și îi "întărește pe alții în prejudecățile lor" Printre cele mai comune se numără "obiceiurile culturale" și "practicile religioase" ale societății în care au fost crescuți Iar la aceasta "trebuie să adăugăm propria noastră frică și vanitate, necunoașterea trecutului, incertitudinea față de prezent și curiozitatea îngrijorată cu privire la ceea ce ar trebui să se întâmple în viitor, graba noastră în a judeca, imprudența în înțelegeri, lipsa echilibrului necesar în cercetare " După toate acestea, este aproape imposibil ca o persoană să "evite infecția pentru a câștiga sau a menține libertatea; căci toți sunt uniți în dorința lor de a-l înșela" La prima vedere, o persoană fără prejudecăți are puține avantaje față de ceilalți Dar Toland crede că "nimic nu se poate compara cu pacea și bucuria interioară de care sunt lipsiți cei care rătăcesc în întuneric, în labirinturi, chinuiți de frică constantă Samuel Clark hom că nu vor găsi o cale de ieșire din chinul lor nici în moarte; pe de altă parte, după ce a scăpat de vise și fantezii deșarte, o persoană este mulțumită de ceea ce știe deja, bucurându-se de noi descoperiri, fără să-i pese de lucruri de neînțeles; nefiind atras, ca un animal, de autoritate sau pasiune, el este conștient de propriile sale acțiuni ca persoană liberă și rezonabilă Samuel Clarke și dovada existenței unei ființe necesare și independente Christianity Without Mysteries a lui Toland a apărut în , urmată un an mai târziu de două scrieri împotriva deismului, Reply to Toland a lui Peter Brown și On Reason and Faith in Connection with the Mysteries of Christianity, a lui John Norris Brown a răspuns că mintea nu poate cunoaște nici esența lui Dumnezeu, nici atributele lui Norris, la rândul său, a susținut, spre deosebire de Toland, că trebuie să distingem între adevăruri dincolo de rațiune și adevăruri împotriva rațiunii În , a apărut Manifestarea Ființei lui Dumnezeu și Atributele Lui, scrisă de Samuel Clarke ( - ) Adevărata inspirație a lui Clark a fost Newton, care l-a apărat pe Clark de Leibniz În formă silogistică, Clark a arătat că, dacă esența lui Dumnezeu este de nedemonstrat, atunci existența și atributele sale, precum și libertatea, în sensul că Dumnezeu este liber să se determine pe sine, pot fi dovedite Dar omul, contrar determinismului lui Spinoza, este liber "Prima mea propunere, care nu poate fi pusă la îndoială", scrie Clark, "este că ceva a existat întotdeauna Într-adevăr, din moment ce ceva există în momentul prezent, este clar că ceva a existat întotdeauna Altfel, ar trebui să credem că lucrurile care există în momentul de față au venit din nimic și nu au absolut niciun motiv, iar aceasta este o contradicție pură în termeni După ce a stabilit prima propoziție, Clark trece la a doua, conform căreia "o ființă independentă și neschimbătoare trebuie să fi existat pentru totdeauna" "A presupune o succesiune infinită de ființe, dependente și supuse schimbării, dintre care una este produsă de alta într-un proces fără sfârșit fără o cauză originară, nu înseamnă altceva decât a face obiecția pas cu pas și a pierde din vedere întrebarea referitoare la fundamentele și cauzele existenței lucrurilor" A treia propoziție: "Această ființă independentă și neschimbătoare există fără nicio cauză externă Dezvoltarea minții iluministe necesar în sine Într-adevăr, conchide Clarke, "singura idee a unei ființe care există în mod necesar în sine este aceea a cărei existență nu poate fi negată fără o contradicție aparentă" Prin urmare, mintea poate înțelege existența și atributele (infinitul, eternitatea, independența) lui Dumnezeu Dar dacă da, cum să explic Apocalipsa? Revelația, răspunde Clarke, face legile naturale ale moralității mai clare Pe de altă parte, Dumnezeu nu este revelat în mod egal tuturor popoarelor, iar creștinismul, conform lui Clarke, este o revelație cu adevărat divină, deoarece învățătura sa morală este complet rațională Adeptul lui Clarke a fost William Wollaston ( - ), autorul cărții The Religion of Nature, publicată în , care era cunoscută pe scară largă în acele vremuri Wollaston a atras atenția asupra faptului că Dumnezeu nu a vrut tot răul pe care oamenii îl suferă zilnic, prin urmare, dacă lumea este plină de tristețe, aceasta înseamnă că planul bunătății și milei se va realiza după moarte Deci Wollaston a propus ideea nemuririi sufletului Anthony Collins și apărarea "liberei gândiri" Anthony Collins ( - ), dintr-o familie nobilă, a fost elev al lui Locke În , a publicat un eseu care a stârnit o controversă aprinsă - "Discurs despre gândirea liberă" "Prin gândire liberă", scrie Collins, "înțeleg exercițiul minții, care constă în căutarea de a cunoaște sensul oricărei propoziții, în luarea în considerare a naturii dovezilor pro sau împotriva ei și în a o judeca în funcție de aparentul ei putere sau slăbiciune această dovadă" În ceea ce privește motivele care stau la baza gândirii libere, Collins argumentează astfel: " ) dacă cunoașterea unor adevăruri este poruncită de Dumnezeu, dacă cunoașterea altor adevăruri este de folos societății, dacă ignoranța este periculoasă pentru noi, atunci avem dreptul să știm orice adevăr, a gândi liber / /; ) la fel cum în meșteșuguri numai prin încercări, comparații și experiență înțelegem ceea ce este mai bun și perfect, tot așa în științe perfecțiunea nu poate fi atinsă decât prin gândire liberă; ) dacă oamenii fie neglijează gândirea, fie se lasă convinși că nu au dreptul să gândească liber, nu numai că nu vor reuși să atingă perfecțiunea în științe, ci vor ajunge la cea mai mare absurditate imaginabilă, atât în principiu, cât și Anthony Collins iar în practică Câte dintre ele, idei absurde despre divinitate, nu numai printre păgâni, ci și printre creștini! Prin urmare, libera gândire constă într-o analiză fără prejudecăți a sensului motivelor, dovezi care susțin sau infirmă orice teorie Iată câteva, potrivit lui Collins, idei absurde, neîntemeiate: "Infailibilitatea unei persoane sau a unei adunări de oameni, puterea dată preoților de a condamna sau salva, închinarea la imagini, sfinți și moaște și alte o mie de prostii care nici măcar neamurile nu au avut niciodată" Toate acestea s-ar putea întâmpla tocmai din cauza lipsei de gândire liberă Și "câte prostii au predominat în etică, în astronomie, în filosofia naturii și în orice altă știință? Autoapărarea în toate cazurile a fost apreciată de către părinții Bisericii ca fiind ilegală; a doua căsătorie era considerată de ei ceva ca adulterul; cămătăria este interzisă de legea lui Dumnezeu A rezista acestui lucru însemna să fii eretic; iar Galileo a fost aruncat în închisoare în secolul trecut pentru ideea că pământul se rotește " Potrivit lui Collins, preoții catolici și pastorii luterani sunt de o sută de ori mai vinovați că au interzis gândirea liberă: și-au abandonat propria rațiune și cer același lucru de la credincioși Ei amintesc cu obrăznicie de "o soție prinsă de soț în pat cu un preot "Diavolul a vrut să-l dezonoreze pe omul lui Dumnezeu", înșelătorul nu a fost surprins, "și este mai bine să crezi în draga ta soție decât în proprii tăi ochi" Oponenții liberei gândiri lucrează în mod constant pentru a impune cătușe unei persoane, pentru a-l împiedica să-și folosească oportunitățile "Dar ce poate fi mai absurd? întreabă Collins "Nu văd nicio altă modalitate de a distinge adevărul din minciuni sau de a afla dacă sunt în siguranță sau în pericol, decât prin utilizarea inteligenței pe care mi-a dat-o Dumnezeu " Exercitarea gândirii este plăcută lui Dumnezeu, iar "gândirea liberă, judecând după experiență, este singurul remediu potrivit împotriva stăpânirii diavolului asupra oamenilor, a căror putere și putere se răspândesc invers cu rațiunea; în timp ce orice alte mijloace, cum ar fi creșterea numărului de preoți, au crescut adesea, dar nu au distrus niciodată, puterile diavolului" Criticând profeția în Discourse on the Foundations and Causes of the Christian Religion ( ), Collins în A Philosophical Inquiry into Human Liberty ( ) a ajuns la limitarea liberului arbitru "În primul rând", scrie el, "deși neg liberul arbitru într-un anumit sens al cuvântului, cu toate acestea lupt pentru libertate, deoarece înseamnă capacitatea de a face ceea ce Dezvoltarea minții iluministe ca În al doilea rând, când afirm necesitatea, mă refer doar la ceea ce se numește "necesitate morală", adică prin aceasta că o ființă gânditoare și simțitoare este ghidată de rațiune și de sentimentele ei; dar neg că omul este determinat ca un ceas sau alte obiecte de același fel, care, din cauza absenței sentimentelor și a gândurilor, sunt supuse unei necesități absolute, fizice și mecanice Collins nu consideră determinismul său psihologic ca fiind opus moralității, dimpotrivă, este cel mai bun mod de a salva moralitatea, deoarece arată că acțiunea umană este determinată de motive raționale În , Richard Bentley ( - ), în "Notes on a Recent Discourse on Freethinking", a subliniat că studiul Bibliei necesita cunoștințe mult mai serioase decât avea Collins; Bentley a descoperit un lanț de erori filologice Un alt critic al lui Collins a fost Jonathan Swift, care, în mod ironic asupra tezei lui Collins, a scris în "Collins' Freethinking Discourse in Simple Words" că "rasa umană în ansamblu este la fel de capabilă să gândească, precum este la fel de capabilă să zboare" Matthew Tyndall și reducerea Revelației la religie naturală Cel mai apropiat adept al lui Collins a fost Thomas Woolston ( - ), care a aplicat teoria lui Collins poveștilor cu minuni; în cele șase discursuri ale sale despre miracolele Mântuitorului nostru, publicate între și Pentru Collins, miracolele sunt fie minciuni, fie ar trebui să le luăm drept alegorii Deci, de exemplu, Învierea lui Hristos este doar o ficțiune a ucenicilor săi Alegoric și profeție Pentru aceste idei ale sale, Woolston a fost condamnat la un an de închisoare și o amendă Clarke și Whiston (Whiston) ( - ), un adept al lui Newton la Cambridge, au vorbit în apărarea sa Woolston nu a putut plăti amenda și a murit în închisoare, în ciuda amnistiei De remarcat că controversa inițiată de Woolston i-a atras atenția lui Voltaire, care la acea vreme se afla în Anglia Toate în același a apărut "Creștinismul este la fel de vechi ca creația" de Matthew Tyndall ( - ) Tyndall, dezvoltând ideea unirii teoriei dreptului natural și a deismului, a devenit campionul libertății religioase în politică Este necesar să menționăm "Eseu despre Matthew Tyndall obediență față de autoritățile supreme" în , "Eseu despre puterea unui magistrat și drepturile oamenilor în materie de religie", apărută în , unde Tyndall dezvoltă ideile politice și religioase ale lui Locke În ultima lucrare citim: "Prin religie înțeleg credința în Dumnezeu, înțelegerea îndatoririlor ca urmare a cunoștințelor pe care le avem despre El și despre noi înșine și relația în care ne aflăm cu El și cu cei dragi" Prin urmare, există legi naturale stabilite de Dumnezeu (cum ar fi legea autoconservării implantată de Dumnezeu în natura noastră) și care trebuie urmate Tyndall afirmă: "Dumnezeu era fericit în sine și nu a existat alt motiv pentru a crea omul decât să-l facă fericit în această viață, precum și în următoarea; și dacă omenirea ar urma regulile prescrise de Dumnezeu în ceea ce privește relațiile, cât de binecuvântate ar înflori! Și ce nenorocire și confuzie în această viață generează cei care se abat de la aceste reguli, ca să nu mai vorbim de pedeapsa în viața viitoare pentru acțiunile lor împotriva lui Dumnezeu "Creștinismul este la fel de vechi ca creația" a fost subtitrat "Evanghelia - Restaurarea religiei naturale" Singura religie adevărată este religia naturală, iar religiile pozitive, conform lui Tyndall, nu sunt altceva decât o falsificare și corupție a singurei religii adevărate, naturală Aceasta din urmă, scrie Tyndall, "nu diferă de religia Revelației în nimic altceva decât prin modul de transmitere: prima este cunoașterea interioară, iar a doua este cunoașterea exterioară a voinței neschimbate a unei Ființe infinit de înțeleaptă și infinit de bună" În esență, Dumnezeu a creat legi eterne, înțelepte și neschimbate pentru univers și natura umană și este absurd să credem că Dumnezeu a vrut să se dezvăluie pe Sine și legile Sale unui singur popor Prin urmare, Revelația este în esență inutilă În conținutul său, "reproduce religia naturii" Și acolo unde există discrepanță, există superstiție și violență Adevărata religie este rezonabilă, iar rațiunea este ghidul acțiunilor noastre Deismul lui Tyndall este consistent și radical "Dumnezeu", argumentează el, "nu le-a dat oamenilor alte mijloace decât rațiunea, Dumnezeu ne-a făcut ființe gânditoare, iar rațiunea confirmă că voia Lui este ca noi să acționăm conform demnității naturii noastre" Iată crezul raționalist al lui Tyndall: "Așa cum ochiul este singurul judecător al ceea ce se vede, iar urechea este audibilă, tot așa rațiunea este singurul judecător al ceea ce este rezonabil" Dezvoltarea minții iluministe Joseph Butler: Religia naturală este fundamentală, dar nu este totul Dacă Collins i s-a opus Bentley, Thomas Sherlock ( - ), care a apărat sacramentele și profețiile (la urma urmei, apostolii, mergând cu îndrăzneală către moarte, nu pot fi neîncrezători) și Edward Chandler ( - ), atunci Tyndall a fost opusă în de James Foster ( - ) cu The Benefit, Truth, and Excellence of the Christian Religion Foster credea că, dacă Dumnezeu a creat oameni deștepți și proști, în același mod El s-ar putea deschide către un singur oameni și, în cele din urmă, nu este dat unei persoane să judece Providența Divină În a apărut cartea A Defense of the Revelation of Revelation; autorul său, John Conybeare ( - ), a amintit de tendința de a greși și imperfecțiunea minții umane Așa cum este nevoie de Newton pentru a dezvălui secretele astronomiei, la fel este necesară o Revelație divină pentru a sublinia adevărul religios autentic "Nu a fost o simplă coincidență faptul că Călătoriile lui Gulliver și Cele cincisprezece predici ale lui Butler au apărut simultan în , ceea ce a marcat sfârșitul filozofiei optimiste radicale, apogeul acesteia a venit la sfârșitul secolului al XVII-lea iar primele decenii ale secolului al XVIII-lea - în lucrările lui Locke, Leibniz, Shaftesbury "(A Plebe) "Lucrarea lui Butler a arătat, dacă nu certitudinea, atunci posibilitatea unor adevăruri religioase, înfrângând optimismul orb și superficial al deiștilor Butler, la fel ca Pascal, vorbește despre un văl de secret, pe care din anumite motive încearcă să-l rupă Nu este străin de sentimentul tragic al vieții, despre care vorbește cu o elocvență convingătoare, fără a-și pierde speranța că viața morală este o sursă de mântuire de încredere Să îngenunchem în fața "Eului" nostru; chiar dacă în noi există un abis, dacă deseori "eu" este urât, de fapt aceasta este singura consolare În experiența morală, dificultățile religioase sunt dezvăluite și clarificate În glasul conștiinței, arătând calea bunătății, îl găsim cu siguranță pe Dumnezeu" (E Garen) Episcopul Joseph Butler ( - ) a publicat cincisprezece predici despre natura umană în Această lucrare prezintă reflecțiile sale asupra eticii Ideile sale teologice sunt expuse în lucrarea "O analogie a religiei, naturală și revelație, cu structura și mișcarea naturii", în "Șase predici rostite în ocazii publice" ( ), autorul extinde aceste idei în sfera politică Joseph Butler În predica a cincisprezecea, Butler afirmă că nici "cea mai înțeleaptă și mai învățată persoană nu poate înțelege lucrările lui Dumnezeu, metodele și planurile providenței Sale în crearea lumii și în guvernarea ei Creația este absolut și în întregime peste capacitatea noastră maximă " Deoarece cunoașterea se obține din efecte, cauzele "rămân complet în întunericul ignoranței noastre" Descriem câteva reguli referitoare la repetarea parțială a fenomenelor observabile, dar "natura și esența lucrurilor este ceva despre care suntem complet ignoranți" "Fiecare secret care este descoperit, fiecare descoperire ne convinge de nenumărate fapte care sunt încă ascunse, a căror existență nici nu am bănuit-o înainte " Pe de altă parte, în ceea ce privește "guvernarea lumii", din raționamentul despre cauzele finale, meritele și greșelile personale, pe care toată lumea le vede bine, putem afla "ceva despre planurile Providenței, suficient pentru a ne susține religia și virtutea; totuși, întrucât regatul lumii este nelimitat în spațiu și timp, sistemul său general trebuie să rămână în mod necesar dincolo de înțelegerea noastră Și "cine poate explica lucrările dreptății Sale (a lui Dumnezeu)?" - "căile și lucrările Domnului sunt prea vaste și profunde pentru abilitățile noastre" Și nu va fi "cât de puțin absurd să presupunem că este aruncat un văl asupra unor izvoare de putere, înțelepciune și bunătate infinite, a căror contemplare ar putea într-un fel sau altul să ne copleșească; obiectivele sunt mai bine selectate și implementate dacă sunt ascunse de conștiința noastră Cel Atotputernic este înconjurat de întuneric din motive și scopuri de care habar n-avem " Prin urmare, rațiunea nu este deloc atotputernică, iar "religia constă în supunerea și ascultarea față de voința Divină Condiția noastră în această lume este o școală de exercițiu într-o astfel de conduită; iar ignoranța, superficialitatea minții, ispitele, dificultățile și necazurile pe care le-am propus, toate contribuie în egală măsură la a face acest lucru O persoană, așadar, nu ar trebui să fie surprinsă dacă "lucruri misterioase i se întâmplă atunci când încearcă să ajungă la fundul lor" În al doilea rând, adaugă Butler: "Ignoranța noastră este răspunsul la multe dintre întrebările ridicate de obiecțiile la religie, în special de cele ridicate de rele și nereguli aparente în constituția naturii și în guvernarea lumii" În al treilea rând, "din moment ce aranjarea naturii, metodele și intențiile Providenței în guvernarea lumii sunt dincolo de înțelegerea noastră, trebuie să suportăm ignoranța și să facem ceea ce este la nivelul abilităților noastre și ceea ce este o adevărată datorie" Dezvoltarea minții iluministe Este important să înțelegem ce trebuie să facem și pe ce bază să ne stabilim standardele etice În această privință, în a doua Predică, vorbind atât împotriva lui Hobbes, cât și împotriva lui Shaftesbury, Butler apără valoarea normativă a conștiinței: "Există un principiu superior al conștiinței în fiecare persoană, care distinge între dorințele inferioare și cele superioare ale inimii, precum și între acțiunile sale externe; el introduce o distincție între el însuși și principiile și acțiunile pe care le reglementează; și el stabilește care acțiuni sunt în sine drepte, corecte și bune și care, dimpotrivă, sunt în sine rele, greșite și nedrepte Mintea, fără sfaturi și informații, decide să aprobe sau să condamne acțiunile în consecință Iar dacă nu este forțat să tacă, tinde, firesc și spontan, să anticipeze judecata cea mai înaltă, hotărâtoare, care în viitor ar trebui să-și confirme propria părere Datorită acestei posibilități, firească omului, el este o ființă morală, care este o lege pentru sine Pe de altă parte, vorbind despre sărăcie și ignoranță, Butler oferă nu numai bazele judecății morale și un ghid pentru acțiunea morală, dar caută și o modalitate de a cunoaște realitatea transcendentă Aceasta este calea analogiei "Dovezile probabile, prin însăși natura lor, oferă doar o formă imperfectă de informații pentru ființe cu abilități limitate Pentru mintea nemărginită, nimic nu este probabil, totul este clar și sigur, dar pentru noi probabilitatea este un ghid eficient în viață Cu ajutorul principiului analogiei, Butler încearcă să construiască o punte între om și Dumnezeu, mintea limitată și mintea nemărginită Legile naturii nu diferă de legile Revelației, Divinul de cel natural Să comparăm cursul cunoscut al lucrurilor cu ceea ce s-a spus a fi sistemul moralității naturale, ordinea stabilită de Providență sau de guvernul sub care ne aflăm, cu religia care ne învață să credem și să așteptăm și să vedem dacă nu sunt de acelasi fel Și, cred, ca rezultat al comparației, se va dovedi că ele sunt în mare măsură astfel, pentru că au fost create după aceleași legi și principii ale Providenței divine, dacă atât ordinea naturală a lucrurilor, cât și cea reflectată sunt ambele din Doamne, dacă coincid, atunci împreună formează un singur plan providențial Și dacă este adevărat că un judecător incompetent nu știe totul, asta nu înseamnă că nu știe nimic "Chiar dacă religia naturală este fundamentul creștinismului, Shaftesbury nu este în niciun caz totul" În concluzie, Butler se alătură părerii lui Pascal că o persoană se tăvălește în sărăcie, confuzie și ignoranță, dar nu neglijează rațiunea - cu ajutorul ei încearcă să-și deschidă calea adevărului pentru sine, fără a fi nici îndrăzneț, nici disperat Etica iluminismului englez Shaftesbury și autonomia moralității Anthony Ashley Cooper, conte de Shaftesbury, născut la Londra în Nepot al primului lord Shaftesbury, a fost elev al lui Locke, l-a susținut pe Toland; de ceva vreme a participat la viața politică, a călătorit în Franța și Italia A murit la Napoli în În , apare "Experiența sa despre virtute sau demnitate", publicată de Toland fără acordul autorului Această lucrare a fost urmată de o Scrisoare de entuziasm ( ), Sensus Communis sau un Eseu despre libertatea unei minți ascuțite și a unui spirit bun ( ), Moralistii ( ), Soli Loquia sau Sfatul unui autor ( ) În , Shaftesbury a combinat aceste cinci dintre scrierile sale, le-a adăugat Thoughts on Miscellaneous și a publicat totul sub titlul Characteristics of People, Morals, Opinions, Times "Shaftesbury nu este un filozof profesionist, ci un domn educat, inspirat de interesele moralei și ale politicii Religia adevărată se reduce la moralitate, iar religia "pozitivă" îi trezește suspiciuni nu numai pentru că dă naștere la intoleranță, ci și la diferite forme de misticism" (S Vanni-Rovigi) În Letter of Enthusiasm, Shaftesbury atacă misticii și fanaticii ridiculizându-i Shaftesbury a văzut în satira, ridicolul și ironia o armă puternică în slujba rațiunii și, prin urmare, a civilizației: "Liber de a batjocori și de a-și exprima îndoielile cu privire la orice, cuplat cu un stil impecabil prin analizarea și respingerea oricărui argument, fără a ofensa adversarul", scrie el în "Sentiment general" - aceste metode trebuie folosite pentru a face conversațiile filozofice plăcute Iar în "Scrisoarea de entuziasm" Shaftesbury scrie că "fără ironie liberă spiritul nu va fi niciodată eliberat" Dezvoltarea minții iluminatoare În Un eseu despre virtute sau demnitate, Shaftesbury caută să știe "până în ce punct religia include în mod necesar virtutea și dacă are dreptate cineva care spune că este imposibil ca un ateu să fie virtuos, cinstit și demn" Potrivit opiniei generale, pe care nimeni nu a contestat-o încă, religia și virtutea sunt strâns legate între ele Dar, notează Shaftesbury, observațiile realității resping această înțelepciune convențională Am cunoscut oameni care, deși dădeau dovadă de mare zel religios, au fost în același timp lipsiți de sentimentele umane obișnuite Alții, considerați atei, au urmat în practică normele moralității și au acționat în multe împrejurări cu dragoste pentru oameni, ceea ce ne-a obligat să-i recunoaștem drept oameni virtuoși "Și, în general, principiile pur morale sunt importante și, în relațiile noastre cu oamenii, rareori ne mulțumim chiar și cu cele mai pronunțate afirmații despre zelul lor religios până când nu știm altceva despre caracterul lor Dacă ni se spune că o persoană este religioasă, ne întrebăm imediat care este comportamentul său moral Dacă știm că este cinstit și înzestrat cu un instinct pentru dreptate și un temperament bun, atunci rareori ne întrebăm după aceasta dacă participă activ la viața bisericească Shaftesbury, recunoscând moralitatea ca autonomă, ajunge la teoria calităților înnăscute ale omului Printre acestea nu se numără atât ideile raționale, cât "sentimentele", senzațiile sau, cu alte cuvinte, aspectele etice și estetice ale comportamentului Există un "sentiment" într-o persoană, care face parte din darul său natural, care stă la baza aprecierilor etice și estetice, precum și a credințelor religioase: " Numeroase mișcări, înclinații, pasiuni, relații și comportamentul și obiceiurile oamenilor corespunzătoare lor în diferite situații de viață prezentate spiritului din diferite puncte de vedere, permițându-i să judece cu ușurință ce este bine și ce este rău pentru o specie sau societate Shaftesbury atrage atenția asupra faptului că o persoană, chiar înainte de a primi o cunoaștere clară și exactă a lui Dumnezeu, are un sentiment de dreptate și nedreptate, viciu și virtute Acest "sentiment moral" este înnăscut, sau instinctiv, întrucât sentimentul de simpatie pentru ceilalți este instinctiv la o persoană, dovedind cel puțin patru lucruri: ) Hobbes se înșeală când insistă asupra instinctului egoist ca principal, specific omului singur; ) nu există stare de natură opusă stării societății: societatea nu se naște dintr-un acord între indivizi izolați și independenți, întrucât Shaftesbury Dragostea este socială prin natură, este imposibil să-ți imaginezi o persoană în afara societății; ) prin urmare, nu poate exista o opoziție între egoism și simpatie pentru ceilalți; ) nu numai că nu există opoziție între egoism și altruism, dar se poate chiar pune un semn egal între ele, așa cum se vede din exemplul prieteniei și al iubirii, care se nasc din simpatia față de ceilalți și în același timp mulțumesc egoism Și dacă există o bunătate firească în lucruri și în scopurile pentru care sunt făcute, acea acțiune este virtuoasă, care este însoțită de bune intenții Prin urmare, virtutea este tipică acțiunilor umane conștiente Prin urmare, morala are propria sa autonomie (și acesta este unul dintre motivele pentru care Kant este, într-un fel, un student al lui Shaftesbury) Shaftesbury susține, spre deosebire de fanatici, că virtutea poate exista în afara practicii religioase Chiar și atacând "superstițiile" religiei "pozitive", Shaftesbury apără atât religia, cât și virtutea morală, fără a diminua valoarea fiecăreia În ceea ce privește religia, Eseul despre virtute sau demnitate oferă patru concepte și definiții diferite ale lui Dumnezeu: "Ceea ce este deasupra lumii, care domnește în natură în mod rațional și judicios, este ceea ce, de comun acord, oamenii îl numesc Dumnezeu " Iată, potrivit lui Shaftesbury, patru concepții diferite despre religie: Convingerea că totul este guvernat, organizat, reglementat în cel mai bun mod posibil, de un principiu ordonator sau rațiune, neapărat bun și permanent, este deismul perfect Convingerea că nu există nici un principiu sau rațiune de ordine superioară, nici o cauză sau măsură sau normă a lucrurilor decât întâmplător, este ateismul perfect Convingerea că nu există un principiu ordonator suprem sau un motiv bun, ci două, trei sau mai multe, este politeismul Convingerea că mintea sau mințile care guvernează lumea nu sunt absolut bune, ci acționează în dependență de arbitrar pur și fantezie, este demonism După ce a formulat conceptele, Shaftesbury notează: "Toate aceste forme de demonism, politeism, ateism și deism pot fi combinate între ele Religia este incompatibilă doar cu ateismul perfect " Dar ce concepție despre religie, potrivit lui Shaftesbury, este corectă și adevărată? Religia pe care o propune Shaftesbury este Dezvoltarea minții iluministe religie naturală De un interes considerabil este modul în care își formulează propunerea, întrucât religia, ca și morala, poate fi atinsă nu atât cu ajutorul unor principii raționale dezvoltate, cât printr-o viziune directă a ceea ce este ordinea universului "Nimic", scrie Shaftesbury, "nu este imprimat în mintea noastră și pătrunde în suflet mai bine decât o idee sau un simț al ordinii și proporției" În The Moralists, Shaftesbury oferă viziunea sa asupra universului - ca întreg, ca fiind structurat, corect și controlat de principiul platonic "Omul, ca orice altă ființă, deși este un sistem autonom în sine, nu poate fi considerat la fel de autonom în raport cu orice altceva; el este conectat în diverse moduri cu sisteme de tipul său, făcând parte dintr-un cosmos mai mare care este universul Și dacă luăm în considerare regulile de existență a sistemului universului, atunci suntem forțați să "recunoaștem mintea universală, pe care nicio persoană sănătoasă nu s-ar gândi să o pună la îndoială fără a încălca ordinea universului" Pasiunile care tulbură ordinea universului devin vicii Există: ) înclinaţii naturale care conduc spre binele public; ) înclinații egoiste care duc numai la beneficii personale; ) înclinații care nu aparțin celor două de mai sus, adică nu conduc la niciun bine, nici public, nici personal; ele pot fi numite pe bună dreptate înclinaţii nefireşti Având în vedere aceste înclinaţii, dezordinea, şi deci viciul, apare în următoarele trei cazuri: " ) când înclinaţiile sociale sunt slabe sau insuficiente; ) când tendințele egoiste sunt prea puternice; ) când se dezvoltă alte înclinații, care nu conduc în niciun fel la binele organismului social sau al individului A avea o înclinație naturală puternică și generoasă către binele public, conchide Shaftesbury, "înseamnă a avea mijloacele și puterea principală pentru sentimentul de satisfacție; absența lor înseamnă nenorocire și nenorocire"; în sfârșit, a avea înclinații care sunt împotriva intereselor personale și publice "înseamnă a fi incurabil de nefericit" Frances Hutcheson: Cea mai bună acțiune aduce cea mai mare fericire celui mai mare număr de oameni Dacă scrierile lui Shaftesbury sunt caracterizate de subtilitatea analizei psihologice, atunci sistematicitatea a devenit o trăsătură tipică a lucrărilor Francis Hutcheson ) irlandezul Francis Hutcheson ( - ), care a dezvoltat principalele idei și motive ale filozofiei lui Shaftesbury și Butler Hutcheson este autorul următoarelor lucrări: An Inquiry into the Origin of Our Ideas of Beauty and Virtue ( ), An Enquiry into Moral Good and Evil ( ), An Essay on the Nature and Manifestation of the Affects ( ), Un sistem de filozofie morală ( postum, ) Din a fost profesor de filozofie morală la Universitatea din Glasgow În urma lui Grotius și Locke, el acordă o atenție deosebită problemelor dreptului natural "Avem", scrie Hutcheson, "dovezi suficiente ale existenței și providenței lui Dumnezeu, Creatorul tuturor abilităților și înclinațiilor noastre naturale, minții noastre, înclinațiilor și sentimentelor noastre morale; prin urmare, cu o reflecție corectă, putem discerne clar ce tip de acțiune este superior din punct de vedere moral ca fiind de interes Prin urmare, trebuie să vedem intențiile lui Dumnezeu Dacă atingem această convingere, atunci concluzia practică va primi o nouă întărire atât din partea posibilităților morale, cât și din partea interesului nostru " O anchetă asupra originii ideilor noastre de frumusețe și virtute constă din două tratate Primul afirmă că există un sentiment imediat de frumusețe și că acest simț este specific și independent Nu poate fi redusă la simțurile exterioare, deoarece oamenii care au o vedere excelentă și un auz perfect pot fi orbi la frumusețea imaginii picturale sau surzi la muzical Sentimentul de frumos nu poate fi confundat cu aprecierea utilităţii unui obiect Instinctul înnăscut al frumosului ne face să admirăm ordinea și unitatea Și dacă Shaftesbury a unit sentimentele estetice și etice, Hutcheson le distinge Pentru el, capacitatea de evaluare estetică este la fel de primordială și independentă ca și pentru evaluarea etică "Creatorul ne-a dat ocazia să avem cu ajutorul simțurilor exterioare idei plăcute sau neplăcute despre lucruri, în funcție de faptul că sunt utile sau dăunătoare corpului nostru, și să ne bucurăm de frumusețe și armonie, la fel ne-a înzestrat cu simț moral în pentru a ne controla acțiunile și a ne permite să cunoaștem bucurii și mai mari; ca urmare, urându-le bine celorlalți, ne facem bine nouă înșine " Deci, există un sentiment de frumusețe și există un sentiment de bunătate Și tocmai acest simț al bunătății ne permite să concretizăm scopurile finale despre care mintea tace: mintea "judecă despre mijloacele auxiliare Dezvoltarea minții iluministe și obiective", dar nu există nicio inferență pentru obiectivele finale Ne străduim spre aceste scopuri printr-o dispoziție imediată a sufletului, care, în anticiparea acțiunii, întotdeauna "precedă orice raționament, deoarece nicio judecată nu poate impinge la acțiune decât dacă este precedată de dorința unui anumit scop" Simțul bunătății și al dreptății este înnăscut, spontan, independent: "Majoritatea și chiar fiecare individ poate fi corupt de nedreptate", scrie Hutcheson în A System of Moral Philosophy, "dar societatea rareori dă viață unor legi nedrepte În toate viețile un sentiment de dreptate și nedreptate, însoțit de o indignare firească împotriva nedreptății Și dacă, spre deosebire de Shaftesbury, Hutcheson împărtășește un sentiment estetic și etic, văzând o gamă întreagă de "percepții subtile" diferite, atunci aceasta este îndreptată și împotriva celor care susțin că "nu există alt motiv pentru apariția unei organizări politice a societății , cu excepția josniciei umane " Hutcheson nu acceptă pesimismul lui Hobbes cu privire la natura omului, moștenit de la Bernard Mandeville Organizarea politică a societății, scrie Hutcheson, "se poate datora imperfecțiunii oamenilor care sunt în esență drepți și buni" Mai mult, "natura umană se bazează în cele din urmă pe dorința altruistă pentru fericirea altora, iar simțul nostru moral ne face să considerăm virtuoase doar acele acțiuni care decurg, cel puțin parțial, din această dorință" Și cea mai bună acțiune posibilă este aceea care se face pentru "cea mai mare fericire a celui mai mare număr de oameni" Această expresie a lui Hutcheson va deveni un clasic și o vom întâlni în Bentham și Beccaria David Gartley: "Fizica minții" și etica pe bază psihologică David Hartley, fondatorul psihologiei asociative engleze, s-a născut în Yorkshire în și a murit în Două dintre cele mai importante lucrări ale sale sunt Coniecturae quaedam de sensus motu et idearum generatione ( ) și "Reflections on Man, His Structure, His Duties" și Speranțe" ( ) Gartley a studiat la Cambridge, dar în curând și-a părăsit studiile în teologie, s-a interesat de fizică și a devenit doctor Scrierile lui Newton și Locke l-au îndemnat să facă acest lucru David Gartley filozofia tyam Se bazează pe principiile lui Newton și Locke că Gartley explică originea și dezvoltarea vieții mentale "Scopul meu principal", scrie Hartley în Meditațiile sale, "este să explic, să stabilesc și să aplic doctrina vibrațiilor și asocierii Prima dintre aceste învățături este derivată din reflecțiile asupra formării senzațiilor și mișcării lui Newton (sfârșitul "Principiilor" și apendicele la "Optică") Al doilea decurge din faptul că Locke și alți scriitori talentați după el au scris despre influența asociațiilor asupra opiniilor și sentimentelor noastre Adversar al ideilor înnăscute, convins de materialitatea și realitatea lumii exterioare, Gartley încearcă să îmbine viziunea teologică asupra lumii cu cea mecanicistă "Substanța măduvă albă, măduva spinării și nervii care se extind din ea sunt instrumentul direct de senzație și mișcare Și toate schimbările din ele corespund schimbărilor în ideile noastre și invers " Se întâmplă ca "senzațiile să rămână în suflet o perioadă de timp după ce obiectele îndepărtate au simțit" Mecanismul apariției senzațiilor este următorul: "Impresia de la obiectele exterioare provoacă în nervii asupra cărora acestea acționează - și, în consecință, în creier - vibrații în particulele elementare mici și chiar cele mai mici" Aceste vibrații se propagă și rămân parțial în eter "sub forma unui curent flexibil și foarte subtil datorită flexibilității și activității măduvei osoase și a nervilor" Repetarea frecventă a senzațiilor lasă "anumite urme, tipuri sau imagini, care pot fi numite simple idei de senzații" "Ideile simple", continuă Gartley, "se transformă în idei complexe prin asociere Perfecționând doctrina asocierii, într-o zi se va putea analiza toată varietatea mare de idei complexe în ceea ce privește părțile din care sunt compuse Primele asociații și elementare sunt sentimente de plăcere și durere Mecanismul de asociere, devenind mai complex, produce imaginație, ambiție, egoism, simpatie, iubire de Dumnezeu și sentiment moral Aceasta este, potrivit lui Hartley, baza psihologică a eticii Bernard Mandeville și "Fabula albinelor sau viciile persoanelor fizice - beneficii pentru societate" Când un viciu privat devine o virtute publică Francezul Bernarde Mandeville s-a născut în Olanda în După ce a primit specialitatea de medic, s-a stabilit la Londra Aici, în , publică anonim o fabulă moralizatoare, care povestește cum a înflorit societatea albinelor imorale, în ciuda viciilor, și cum tocmai această societate aproape că a pierit după ce albinele au devenit morale și virtuoase În , a fost publicată a doua ediție a lucrării, de asemenea anonimă, de data aceasta în întregime, sub titlul "Fabula albinelor, sau viciile indivizilor - beneficii pentru societate" A doua ediție a fost completată cu douăzeci de note în care Mandeville dezvoltă sensul filosofic al celor mai importante pasaje din fabulă Fable of the Bees a trecut prin multe ediții în timpul vieții lui Mandeville și a avut multe aplicații Cea mai recentă ediție datează din Mandeville a murit un an mai târziu, în A fost unul dintre cei mai citiți și controversați autori ai secolului său Să ne întoarcem la conținutul "Fabula albinelor" Un roi mare de albine trăia într-un stup spațios în abundență fericită Milioane de albine s-au ocupat să satisfacă cererile deșarte și ambițioase ale altor albine, ocupate doar cu consumul produselor muncii primelor și, în ciuda acestui fapt, rămânând nemulțumite Diferențele nu s-au oprit aici Unii cu capitaluri mari și puține griji aveau venituri semnificative Alții și-au câștigat existența din muncă grea Unii erau angajați în fapte misterioase care nu necesitau nicio pregătire, nici unelte, nici muncă grea: erau escroci, proxeneți, jucători de noroc, tâlhari, falsificatori, magicieni, preoți și, în general, toți cei care parazitau munca celor dragi, cei care nu sunt în stare să înșele pe nimeni, s-au dovedit a fi prea creduli Toți dealerii erau escroci într-un fel sau altul Deci, avocații au fost părtinitori, și-au ruinat clienții; apărând necinstitul, ei studiau legile cu aceeași grijă cu care tâlharii examinau palatele și magazinele Medicii s-au gândit la reputație și bogăție, și nu la sănătatea pacienților lor Cei mai mulți dintre ei, în loc să studieze bazele științei, s-au străduit pentru o practică fictivă Bernard Mandeville bifă Un aer important și o privire gânditoare - aceasta a epuizat mijloacele pentru a dobândi o reputație de oameni învățați Fără a ține seama de sănătatea pacienților lor, ei au lucrat doar pentru a câștiga favoarea farmaciilor, moașelor, preoților și a tuturor celor care trăiau din veniturile nașterilor și înmormântărilor Lenea, necumpătarea, lăcomia și vanitatea erau vizibile, în ciuda tuturor eforturilor de a ascunde aceste neajunsuri de ochii publicului Viciile indivizilor nu s-au terminat aici Soldații-dezertori au primit onoruri Desigur, au existat și astfel de războinici care au întâlnit pericolul față în față, apărând în locurile cele mai periculoase În lupte și-au pierdut picioarele, brațele, apoi, când, din cauza rănilor, nu mai puteau servi, au fost trimiși la odihnă, dând o mână rușinoasă Între timp, alții care au scăpat de pe câmpul de luptă au primit un salariu dublu Miniștrii și-au înșelat regii, au jefuit comorile regale cu impunitate Organele justiției au fost mituite, iar sabia pedepsitoare a depășit doar albinele sărace și sărace Magistrații i-au executat pe cei care au comis fapte greșite, forțați de o viață aspră, și nu meritau un tratament atât de crud Poziția celor puternici și bogați a fost întărită de cruzimea nedreaptă Cine ar putea descrie în detaliu toată înșelăciunea din acest stup? Și așa, deși fiecare clasă avea multe vicii, în ansamblu se bucurau de o prosperitate fericită Viciile indivizilor au contribuit la binele comun De când virtutea, predată prin pretenție politică, a învățat o mie de trucuri și de când s-a împrietenit cu viciul, până și cei mai mari ticăloși au făcut ceva pentru binele comun Așa cum armonia se naște într-un concert dintr-o combinație de sunete opuse, tot așa și membrii acestei societăți, urmând drumuri complet diferite, parcă chiar împotriva propriei voințe, s-au ajutat reciproc Luxul și vanitatea au dat de lucru milioanelor de săraci Aceeași invidie și vanitate au contribuit la înflorirea artelor și comerțului Lăcomia și o varietate de feluri de mâncare, splendoarea hainelor și a caselor, deși ridicole în sine, au contribuit la dezvoltarea comerțului Întotdeauna volubil, poporul ăsta a schimbat legile ca hainele demodate Cu toate acestea, schimbând legile și corectându-le, albinele au prevenit erori pe care nicio perspectivă nu le-ar fi putut prevedea Din moment ce viciul a dat naștere vicleniei, iar viclenia a pătruns în toată activitatea, treptat stupul s-a umplut de toate conforturile vieții Plăcerile autentice, bucuriile vieții, comoditatea și petrecerea timpului liber au devenit atât de banale încât chiar și problemele Dezvoltarea minții iluministe trăiau acum la fel de bine cum trăiseră vreodată Această societate nu mai avea nevoie de nimic Când virtutea privată duce societatea la ruină Cu adevărat fericirea nu este soarta muritorilor! De îndată ce albinele s-au bucurat de prosperitatea lor, un anumit grup începuse deja să mustre politica, armata și marina "Blestemat să fie toată viclenia noastră!" S-a ajuns până la punctul în care un negustor, un adevărat geniu printre hoți, a strigat fără rușine: "Doamne Doamne, dă-ne doar cinstea!" Mercur, patronul hoților, nu s-a putut abține să râdă de o rugăciune atât de nerușinată Dar Jupiter, indignat, a jurat că societatea albinelor va fi eliberată de viciul și înșelăciunea, de care s-a plâns, și a spus: "De acum înainte, cinstea să le pună în stăpânire sufletele" Făcut repede şi foarte bine Și ce schimbare neașteptată! În mai puțin de jumătate de oră, prețurile mărfurilor au scăzut peste tot Toți, de la prim-ministru până la țărani, au smuls masca înșelăciunii Tribunalul este gol Debitorii înșiși și-au returnat datoriile, inclusiv cele de care creditorii le-au uitat de mult Înșelăciunea și asuprirea au dispărut Nimeni altcineva nu putea acumula avere Virtutea și onestitatea domneau în stup Cu toate acestea, odată cu această evoluție a evenimentelor, avocații s-au trezit imediat fără muncă Închisorile sunt goale Un număr mare de oameni care au lucrat în locuri diferite s-au găsit dintr-o dată fără muncă Medicii s-au despărțit cu lux și și-au asumat sarcinile imediate Clerul a devenit mai milostiv Toți cei care nu s-au simțit capabili să își îndeplinească în mod corespunzător atribuțiile s-au pensionat, iar numărul lor a scăzut considerabil Miniștrii și-au abandonat lăcomia obișnuită Un oficial a făcut munca pe care trei o făcuseră înainte Pe măsură ce toate albinele au devenit sincere, prețurile terenurilor și caselor au scăzut brusc Palate frumoase, armonioase, ca palatele vechii Tebe, erau goale Cei de la putere, care ar fi preferat să se despartă de viața lor decât să accepte dispariția titlurilor lor onorifice de pe ușile casei, ei înșiși au distrus inscripțiile deșarte Arhitectura, această artă uimitoare, a căzut în uitare Maeștrii meșteșugurilor populare nu i-au găsit pe cei dispuși să-și folosească munca Artiștii și-au pierdut popularitatea Sculptul și lucrul cu dalta nu a atras atenția nimănui Ca urmare a tuturor schimbărilor, numărul mic de albine care au mai rămas au trăit în sărăcie Bernard Mandeville Tavernele, care obișnuiau să câștige atât de mult încât își permiteau toalete cu decorațiuni aurii, nu se mai vedeau Iar cavalerii, care și-au dăruit de Crăciun iubitele lor smaralde, care au costat atât de mult încât acești bani puteau hrăni timp de două zile un întreg detașament de cavalerie, și-au făcut bagajele și au plecat "din această nefericită țară" Ambiția și dorința de a se arăta au dispărut, nu au mai urmat moda, pentru că au plecat și țesătorii care făceau țesături magnifice din fire de mătase și argint, și bijutierii, legați de munca obișnuită Fabricile rămase au produs doar cele mai simple țesături, care acum au devenit foarte scumpe Toate meșteșugurile și artele au dispărut Iar motivul principal al ruinei teribile au fost cererile mici: albinele nu mai căutau să inoveze, pierduse ambițiile Stupul era aproape gol, iar albinele au respins cu greu atacurile dușmanilor numeroși și deci mai puternici, deși s-au apărat cu mult curaj Mii de albine au murit, restul s-au călit în muncă și s-au luptat cu greutățile, uitând de odihnă și dorind să se ferească pentru totdeauna de orice ispite, s-au retras într-o scobitură adâncă a unui copac; singurul lucru rămas din fericirea lor anterioară era satisfacția onestității Morala "Fabulei albinelor", așa cum explică Mandeville în nota a zecea, este că, dacă o națiune vrea să păstreze virtutea, este necesar ca oamenii să se mulțumească cu starea lor proastă și să devină nepoliticos în munca lor Dar dacă vor să trăiască pentru propria lor plăcere, să se bucure de bucuriile vieții și să devină bogați, puternici, prosperi și războinici, acest lucru va fi absolut imposibil Mandeville susține că principiul principal al existenței oricărei societăți ar trebui să fie datoria cetățenilor, indiferent de statutul social, de a fi oameni decente Virtutea trebuie întotdeauna încurajată și viciul interzis Legile trebuie respectate, iar cei care încalcă trebuie să fie pedepsiți Dar natura umană, de pe vremea lui Adam până în zilele noastre, este neschimbată Indiferent de vârstă, mediu și religie, puterea și slăbiciunea omului sunt aceleași în toate părțile lumii locuite Prin urmare, potrivit lui Mandeville, nu se poate fi la fel de virtuos într-un stat bogat și puternic, ca și în cel mai sărac Este imposibil ca o societate să se îmbogățească și să prospere constant fără vicii umane; potrivit lui Mandeville, valorile sunt inversate: viciul este pozitiv, iar virtutea este negativă Vice - "orice acțiune umană care vizează satisfacerea nevoilor" Iar virtutea este "orice acțiune care este contrară nevoilor naturale, pentru că înfrânează frica Dezvoltarea minții iluministe sti" Urmându-l pe Hobbes, el susține că societatea se bazează pe egoism, și nu pe moralitate sau pe un sentiment de bunăvoință, despre care vorbește Shaftesbury și pe care Mandeville îl ridiculizează Ideile lui Mandeville, desigur, pot fi criticate: nu există doar ambiții, dorință de a excela, dorință de lux etc Iar producția se poate dezvolta cu scopuri publice, nu personale Dar, în orice caz, nimeni nu poate pune la îndoială analiza subtilă a lui Mandeville asupra beneficiului acțiunilor neașteptate și neplanificate ca urmare a ambiției și a altor dorințe "rele" Observator atent al societății contemporane, analist subtil al evenimentelor din trecut, Mandeville, cu "Fabula" sa, merge mai departe decât proverbul "Tot ce strălucește nu este aur"; ideea lui principală este că numai din rău și din viciu iese binele public Critica nu l-a speriat pe Mandeville, care le-a răspuns adversarilor săi, mari moralişti: "Vrei să alungi înşelăciunea şi luxul, să previi lipsa de Dumnezeu şi lipsa de spiritualitate? Vrei să-i faci pe oameni milostivi, buni și virtuoși? Distrugeți și distrugeți toate tipografiile, topiți tipografiile, ardeți toate cărțile care ne-au inundat pământul, nu le uitați pe cele din universități și nu lăsați oamenii să citească altceva decât Biblia Interziceți comerțul cu alte țări, nu permiteți nimănui să aibă relații cu reprezentanții altor popoare; nu exportați mărfurile noastre în alte țări; restituirea clerului, regelui și baronilor vechile lor privilegii, drepturi și funcții; construirea de noi biserici; converti tot argintul disponibil în vase sacre și ustensile bisericești; să creeze mănăstiri și case de pomană în toate eparhiile; emite legi prohibitive privind luxul, obligă tinerii să muncească, introduc idealurile de onoare, prietenie și eroism; introduce diverse recompense imaginare în societate Ca urmare a tuturor acestor intenții pioase și ordine sănătoase Ierusalimul, care a înflorit inițial, va fi distrus, depopulat, deși nu a existat nicio eșec de recoltă, nici război, nici ciumă, și acolo nu a fost deloc violență" Ъе^na^d Mandeville (texte) Viciile private și virtuțile publice Un stup spațios, plin de albine, care trăiește în lux și mulțumire, faimos pentru legile și puterea lor Bernard Mandeville (texte) arme, precum și roiuri timpurii abundente A fost considerată o mare pepinieră a științelor și industriei Nimeni nu a avut un guvern mai bun, Și nimeni nu a manifestat mai multă nemulțumire și nemulțumire decât aceste albine Nu erau sclavi ai tiraniei, Dar nu erau conduși de o democrație violentă, Ci de regi care nu erau o povară pentru ei, Căci puterea lor era limitată de legi Aceste insecte erau ca oamenii din toate punctele de vedere Și toate acțiunile noastre au fost copiate în miniatură: Ei au făcut tot ce se produce în orașe Și ceea ce este necesar atât în zilele de pace, cât și în timp de război, Deși roadele iscusite ale muncii agile și dibace lor membrele minuscule nu pot fi văzute cu ochiul uman Nu există astfel de mașini, muncitori, nave Cetăți, arme și artizani, Nu există artă, știință, atelier sau unealtă, La care să nu aibă echivalent Deoarece limba lor ne este necunoscută, le vom numi așa cum le numim Adevărat, să spunem că ei nu știau ceva, De exemplu, zarurile, dar aveau regi Securitate, de la care avem dreptul de a concluziona că Ei știau o mulțime de jocuri, mai puțin poate un regiment, Unde soldații nu mai sunt la îndemână Un stup prolific, locuit de multe albine, Aceasta a fost cheia prosperității: Milioane au căutat să măgulească deșertăciunea altora, Să-și satisfacă dorințele ireprimabile Milioane de alții au muncit neobosit, Privind fructele mâinilor lor mâncate A asigurat jumătate din lume și a trăit ca cei mai săraci muncitori agricoli Deținând bogății nespuse și fără a se deranja cu nimic, ei erau angajați în extragerea de profituri colosale Alții, mânuind o coasă sau o pică, Au vărsat sudoare la muncă grea, s-au încordat, și-au epuizat puterile, Pentru a se hrăni și a câștiga pentru familiile lor Alţii s-au ocupat în acelaşi timp cu fapte, Pentru care nu e nevoie decât de neruşinare, Şi încep fără să-şi facă cruce Necinstiți, paraziți, proxeneți, escroci, hoți de buzunare, falsificatori, șarlatani, ghicitori - Aceștia sunt cei care folosesc înșelăciunea și viclenia pentru a folosi munca cinstită a unui vecin bun și nepăsător Printre astfel de escroci, ca să spunem direct, sunt oameni respectați, niciuna dintre poziții nu este lipsită de înșelăciune Și nu a existat o singură ocupație, indiferent unde au înșelat Dezvoltarea minții iluministe Avocații, a căror meserie este să stârnească certuri și să înmulțească disputele, nu au înregistrat nimic pentru a crește numărul proceselor Dacă a fost considerat ilegal să intre în drepturi de proprietate fără a merge în instanță, atunci cazul a fost amânat din nou și din nou, Pentru a lua din ce în ce mai multe mită Pentru a câștiga o cauză voit nedreaptă, ei investighează legea, în timp ce spărgătorii studiază magazine și case înainte de a fura Medicii au apreciat faima și banii mai mult decât sănătatea pacientului Nepăsători să-și promoveze arta, Au învățat să treacă drept oameni serioși, Să câștige laudele farmaciștilor, moașelor și preoților, Care slujesc la naștere sau la înmormântări Așa că ei, îndurând orice vorbărie, au servit tuturor Cu un zâmbet forțat, "Ce mai faci?" a suportat obrăznicia asistentelor Soldații chemați la luptă erau mulțumiți de onoruri dacă rămâneau în viață Celor care evitau măcelul li s-au tăiat membrele, ca să nu alerge altundeva Unii generali s-au luptat curajos cu inamicul, alții au luat mită și l-au lăsat să plece Unii au aspirat acolo unde e cald, Pierzându-și brațele, picioarele, s-au invalidat, În serviciu primeau un salariu de jumătate Alții, neștiind de lupte și bătălii, Stând acasă, au primit de două ori Iar regii cu mare suită s-au prefăcut Că n-au văzut cum miniștrii fură și înșală, Funcționarii fură coroana pe care o slujesc Cu un salariu mic, trăiesc în lux Cu toate acestea, ei se laudă cu onestitate Răsfățându-se într-o înșelătorie, o numesc un venit secundar Apoi oamenii, după ce au stăpânit jargonul, au început să vorbească despre remunerație, evitând discursurile despre beneficii și profituri Nu era o albină în stup care să nu primească mai mult decât a îndrăznit să le spună celor care au plătit-o Justiția însăși, deși legată la ochi, nu a rămas indiferentă Mâna stângă care ținea cântarul, mituită cu aur, le-a tras în jos, mai ales în cazuri de omor și infracțiuni grave, deși a vrut să pară imparțială Deși alții erau atârnați de aceeași frânghie pe care ei înșiși au răsucit-o pentru alții Cei care au încălcat legea din cauza unei nevoi extreme Dar au fost supuși torturii și execuțiilor, deși nu meritau astfel de pedepse, toate acestea pentru a-i proteja pe bogați și nobili Deci vicii erau nenumărate în orice parte a stupului, dar în general li se părea tuturor un paradis Bernard Mandeville (texte) Și virtutea, după ce a învățat trucuri ingenioase de la politicieni, Cu ajutorul lor s-a împrietenit cu viciul De atunci, chiar și cele mai rele dintre albine au Asumat ceva pentru binele comun Astfel, printr-un management priceput, unitatea a fost menținută în stup, Deși toată lumea și-a exprimat nemulțumirea, Ca o armonie muzicală, totul suna bine Rădăcina răului este lăcomia, un viciu dezgustător și fatal, A devenit sclav al extravaganței, un păcat nobil Luxul a dat de lucru unui milion de săraci Mândrie exorbitantă - încă un milion Invidia și vanitatea au devenit slujitorii harniciei Capriciu preferat - inconsecvență în mâncare, îmbrăcăminte și ustensile - Transformat într-un motor al comerțului Adevărate plăceri, mângâiere, liniște, au fost la maxim, Că până și săracii trăiau mai bine decât unii dintre bogați, Dar cât de fragilă fericirea muritorilor! Toți strigau: "La naiba, înșelătorii!" Iar Jupiter, înfuriat, a jurat că va salva Stupul Furios de fraudă și s-a ținut de cuvânt Înșelăciunea a început să dispară, onestitatea a umplut inimile albinelor, Și-au închipuit că cei care se uitau la ei au văzut ce au făcut Dar zei! Oribil! Ce schimbare izbitoare! O jumătate de oră mai târziu, carnea s-a ieftinit brusc cu un bănuț pe kilogram Masca ipocriziei a fost aruncată de pe toată lumea, de la politicieni la bufoni Avocații au tăcut, pentru că debitorii au plătit acele datorii, pe care creditorii înșiși le-au uitat Cei care nu au plătit au fost iertați chiar de creditori Cine a greșit, nu s-a prezentat în instanță, iar dosarul a fost clasat, s-a născocit să pună pe inculpat pe cheltuială Stupul cinstit a devenit inconfortabil pentru prosperitatea justiției, S-au retras cu călimărie în brâu Unii criminali au fost spânzurați de autorități, alții au fost eliberați Închisorile sunt goale fierarii cu lacăte și gratii au plecat temniceri, gardieni și asistenții lor În fața zeiței justiției, puțin mai departe - călăul Executorii judecătorești, șerifii, alți funcționari care au trăit din lacrimile victimelor Preoții, trezindu-se din lene, au încetat să-și transfere îndatoririle către diaconi, Ei înșiși au început să-i slujească pe zei cu rugăciuni și jertfe, Restul s-au retras Ceea ce odinioară era socotit bani în plus, Acum îi spuneau stoarcere grosolană Dacă mai devreme trei oficiali au urmărit locuri profitabile Pentru ca nimeni să nu intre Dezvoltarea minții iluministe a furat, dar de fapt au furat toți, Acum a oferit unul, așa că mii de mâini au fost eliberate Nimeni nu mai trăiește din credit, ținute de lux zac prin magazine, Echipajele sunt vândute aproape de nimic, Fug de cheltuieli inutile, ca de înșelăciune, Trupele nu sunt ținute în străinătate Splendoarea a dispărut, stupul s-a ofilit repede, Căci nu numai cei care au cheltuit mult au plecat Dar și mulți dintre cei care au lucrat pentru ei Pretul terenului si caselor a scazut Si zeilor le este mai usor sa cada in flacari decat sa vada o poza atat de trista Moralitate Așa că nu te mai plânge, că doar proștii vor să facă un târg mare de stup Să te bucuri de binecuvântări lumești, Să devii celebru în luptă și să fii în pace Fără mari vicii - este posibil doar în vise Înșelăciunea, luxul și vanitatea sunt necesare, pentru că sunt profitabile Foamea, fără îndoială, este groaznică, Dar cine, fără foame, va digera hrana în creștere? Nu datorăm vin viței de vie ofilite și strâmbe? În timp ce lăstarii ei au fost neglijați, Ea a intervenit cu alte plante și a mers să aprindă De îndată ce l-am legat și l-am tăiat, ne-a răsplătit cu fructele sale Deci viciul, când este îmblânzit și legat de dreptate, devine benefic tuturor Un popor are nevoie de viciu pentru a fi grozav, ca foamea, Pentru a forța oamenii să mănânce O singură virtute nu dă poporului prosperitate Cine vrea să reînvie epoca de aur, Trebuie să fie pregătit pentru ghinde, precum și să fie sincer (Mandeville, Angry Hive sau escroci care au devenit sinceri) "Școala scoțiană" de "bun simț" Thomas Reid: omul ca animal cultural Succesorul lui Hutcheson în scaunul Glasgow a fost Adam Smith (a cărui contribuție la teoria economică va fi discutată mai târziu) Când Adam Smith a părăsit catedra în , Thomas Reid, fondatorul Școlii Scoțiane, i-a succedat S-a opus filozofiei lui Hume și Berkeley Reed s-a născut la Strachan, lângă Aberdeen, în A studiat și a predat la universitatea din Aberdeen până Thomas Reid , apoi s-a mutat la Glasgow În , a apărut primul său eseu, An Essay on Quantity Dar lucrarea mult mai semnificativă a lui Reid a fost O anchetă asupra spiritului uman conform principiilor simțului comun ( ) În timpul șederii sale la Glasgow, Reed a scris o singură lucrare, An Analysis of Aristotel's Logic ( ) Părăsind universitatea în , a continuat să-și publice lucrările: în "Experimente asupra abilităților intelectuale ale omului" și în - "Experimente asupra abilităților active ale spiritului uman" Reed a murit în Iată ce scrie Reed despre metoda filozofică în An Inquiry into the Human Spirit: "Înțelepții sunt de acord, sau ar trebui să fie de acord, că există o singură modalitate de a cunoaște lucrările naturii: modul de observare și experimentare Avem în mod natural capacitatea de a reduce faptele și observațiile particulare la reguli generale și de a aplica aceste reguli pentru a înțelege alte fenomene sau pentru a le putea produce O astfel de muncă a minții este caracteristică oricărei persoane în toate circumstanțele vieții și este singura cu ajutorul căreia este posibilă o adevărată descoperire în filozofie Vorbim despre inducția newtoniană, care a devenit o paradigmă pentru empiriști și iluminatori Reed scrie: "Omul care a observat că apa îngheață la rece și se transformă în abur la temperatură ridicată, a acționat pe baza acelorași principii generale și a aceleiași metode prin care Newton a descoperit legea gravitației Aceste regulae philosophandi (reguli de filosofare) sunt maxime ale bunului simț și sunt folosite zilnic în viața obișnuită; cel care gândește după alte reguli nu își va atinge scopul Gândurile și teoriile noastre, susține Reed, sunt întotdeauna diferite de creațiile lui Dumnezeu, pentru că "dacă vrem să cunoaștem creațiile lui Dumnezeu, trebuie să observăm cu atenție și smerenie, fără să căutăm să adăugăm ceva al nostru Tot ceea ce adăugăm naturii este lipsit de autoritate", toate "teoriile noastre ciudate" despre formarea Pământului, apariția animalelor, despre originea răului natural și moral, atunci când acestea "depășesc limitele inducției corecte - vanitatea" și nebunia, ca "vârtejurile" lui Descartes și arcul lui Paracelsus" Epoca "a creat un sistem de scepticism care triumfă asupra oricărei științe și chiar asupra vocii bunului simț", așa că trebuie să ne întoarcem din nou la analiza minții noastre Printre diversele posibilități pe care le avem se numără cele comune nouă și animalelor, "necesare pentru conservarea individului și continuarea speciei" Dar "există și alte forțe, natura doar le-a sădit semințele Dezvoltarea minții iluministe în mintea noastră, lăsând la latitudinea culturii să le dezvolte Cu ajutorul lor, atingem perfecțiunea minții, a gustului și a moralității - tot ceea ce înalță natura umană Omul, potrivit lui Reed, este un "animal cultural", consumând fructele plăcute ale naturii, potolindu-și setea cu apă cristalină de izvor Se reproduce atunci când există o șansă și dorință pentru ea, răspunde la insulte, lucrează și se odihnește ca copacii într-o pădure, un produs pur al naturii Dar această făptură poartă în ea însăși germenii logicii, gustului și educației, faptele unui orator, a unui om de stat, a unui sfânt Acești muguri, deși plasați în mintea lui de natură, din lipsă de cultură și exercițiu, rămân pentru totdeauna îngropați și îi sunt greu de înțeles Reed și teoria inteligenței Mintea umană nu este pasivă, ea poate fi comparată cu un farmacist sau cu un chimist, care, obținând din natură materiale pentru munca lor, le amestecă, le separă, se evaporă și sublimează, schimbându-le complet aspectul Cu alte cuvinte, senzația este diferită de gândire Senzațiile sunt "amestecate, combinate și separate prin obișnuință, asociere și abstracție, astfel încât este dificil să se stabilească ce au fost inițial" Este imposibil de reconstruit "o istorie mentală clară și completă de la nașterea unui copil și primele sale senzații până la perioada în care începe să-și folosească mintea" Nu ne este dat să cunoaștem "această comoară a istoriei naturale" care ar arunca lumină asupra posibilităților umane, dar putem învăța ceva despre minte Potrivit lui Reid, există două instrumente pentru cunoașterea minții: "structura limbajului" și "acțiunea și comportamentul unei persoane" "Limbajul oamenilor", scrie Reid în "Experimentele asupra abilităților intelectuale ale omului", "exprimă gândurile lor și diferite operații mentale Diverse operații ale minții, voinței și pasiunilor, comune tuturor oamenilor, au diferite forme de exprimare lingvistică, corespunzătoare mijloacelor limbajului în care sunt exprimate Prin urmare, atenția conștientă acordată limbii ne poate extinde foarte mult înțelegerea minții O altă sursă de informații despre minte sunt acțiunile și comportamentul oamenilor Acțiunile oamenilor, conform lui Reed, sunt determinate de sentimentele, pasiunile, afectele lor; plecând de la acțiuni, de multe ori ne putem forma o judecată asupra cauzelor acestora Deci, în raport de părinți la copii, se pot judeca pe amândoi, deși Thomas Reed dragostea parentală este comună tuturor, dar obiectele respectului, dragostei, afecțiunii lor diferă Reed: realism și bun simț Acum să trecem la celebra "întrebare a ideilor" Potrivit lui Reid, geniul, nu absența lui, distruge filosofia și o umple cu erori și teorii false (Hume, Locke și Berkeley) Potrivit lui Hume, ideile sunt "impresii ale minții noastre" "O idee este o imagine, o asemănare, o idee despre soare, dacă vorbim despre soare " Existența unei idei nu poate fi pusă la îndoială Dar "opinia filozofilor contrazice sentimentele oamenilor care nu sunt versați în filozofie Văzând soarele sau luna, nu avem nicio îndoială că obiectele reale pe care le vedem sunt foarte departe de noi și unele de altele Nu există nici cea mai mică îndoială că există un soare și o lună pe care Dumnezeu le-a creat cu câteva milenii în urmă și care au continuat să se miște pe cer de atunci " O persoană simplă care ascultă un filozof rămâne confuză și își întreabă "mentorul în filozofie": "Deci nu există nicio substanță permanentă, precum soarele sau luna, care să existe indiferent dacă mă gândesc sau nu la asta?" Locke, potrivit lui Reid, ar răspunde că există substanțe precum soarele sau luna, dar "nu ne apar niciodată în sine, ci întotdeauna prin idei despre ele, adică ca idei în mintea noastră, și noi știm nimic despre ele în afară de ceea ce putem obține din aceste idei Berkeley și Hume "l-ar asigura pe cel care a întrebat că este o prejudecată pură a unei persoane ignorante și needucate să creadă că există substanțe permanente, precum soarele și luna Nu există nimic în natură decât minți și idei, spune episcopul Berkeley Și adaugă Hume - cu excepția ideilor goale "Desigur, nu este nevoie să demonstrăm că pentru o persoană care nu este versată în filozofie, o astfel de teorie extravagantă și fantastică este complet contrară vocii bunului simț" Așa că Reed a apelat la experiența bunului simț În secolul nostru, George Moore, sfidând neo-idealismul englez (de exemplu, F Bradley), s-a întors la adevărul bunului simț, așa cum demonstrează eseul său A Defense of Common Sense ( ) Russell își amintește: "Moore a devenit liderul acestei rebeliuni și l-am urmat cu un sentiment de eliberare Simțindu-ne ca niște evadați din închisoare, ne-am permis încă o dată să ne gândim că iarba este verde, că soarele și stelele ar exista chiar dacă nimeni nu ar ști despre ele Lume, Dezvoltarea minții iluministe care până atunci fusese subtil logic, devenise dintr-odată bogat, variat și trainic Așa că Moore, vorbind împotriva lui Bradley și a neoidealiștilor săi contemporani, a repetat într-un context diferit, dar și în numele bunului simț ("în acest moment există un corp uman viu, corpul meu"; "există o lume exterioară" "; "există alte sine", etc ) Reacția lui Reed împotriva lui Hume, Berkeley și Locke Karl Popper, într-un eseu scris în apărarea realismului (conform căruia teoriile noastre științifice, deși cu eroare, ne permit să cunoaștem realitatea), notează: percepția directă a realității externe, obiective Dar "nu există nimic direct și imediat în experiența noastră", contează Popper În "Experimentele asupra capacităților active ale spiritului uman", Reid notează că, la fel cum bunul simț ne mărturisește fără echivoc despre realitatea lumii exterioare și despre adevărul teoriei care o susține, tot același bun simț mărturisește despre semnificația următoarelor principii morale: " Există lucruri în comportamentul uman care merită laudă și răsplată și sunt lucruri care merită condamnate Ceea ce nu este voluntar nu poate merita aprobare morală sau condamnare morală Ceea ce se face din necesitate inevitabila poate fi plăcut sau neplăcut, util sau dăunător, dar nu poate face obiectul condamnării sau aprobării morale Oamenii sunt foarte vinovați dacă nu fac ceea ce ar trebui să facă sau nu fac ceea ce nu ar trebui să facă Trebuie să folosim toate mijloacele pe care le avem la dispoziție pentru a fi bine informați cu privire la responsabilitățile noastre Datoria noastră principală ar trebui să fie să facem datoria așa cum o înțelegem și să ne întărim mintea împotriva oricărei ispite de a ne abate de la ea " Reid încheie spunând: "Le numesc principii primi, primele principii, pentru că mi se par că conțin în sine dovezi intuitiv irefutabile" Dugald Stewart și condițiile argumentării filozofice Dintre reprezentanții Școlii Scoțiane, trebuie amintit pe James Oswald (decedat în ), care, în lucrarea sa "Common Sense in the Service of Religion" ( - ), a dezvoltat teologicul Dugald Stewart aspect al ideilor lui Reid Lucrarea lui Adam Ferguson ( - ), autorul cărților The Experience in the History of Civil Society și The Principles of Moral and Political Science în două volume, publicate în , este interesantă din punct de vedere etic Ferguson a predat filozofia naturală la Universitatea din Edinburgh, apoi filozofia morală Numit în ca secretar al Comisiei Coloniale, a plecat în America, iar locul său în scaun a fost luat de Dugald Stuart, care, la fel ca Thomas Browne, a devenit cel mai autorizat reprezentant al Școlii Scoțiane Dugald Stewart, fiul unui profesor de matematică la Universitatea din Edinburgh, sa născut în acel oraș în Student al lui Reid în Glasgow, a studiat matematica, filozofia și economia politică La început profesor de matematică la Edinburgh, a moștenit mai târziu de la Ferguson catedra de filozofie morală, pe care a condus-o până în Stuart a murit în A fost un autor foarte prolific Dintre lucrările sale, cele mai interesante sunt "Fundamentals of the Philosophy of the Human Spirit" ( , , ), "Fundamentals of Moral Philosophy" ( ), "Philosophical Experiences" ( ), "Review of development of filozofie metafizică, etică și politică de la renașterea literaturii" Ultima lucrare este o istorie curioasă a gândirii filozofice moderne, a fost publicată în anexele la Encyclopædia Britannica (edițiile a IV-a și a V-a în și ) Stewart a expus și a popularizat gândirea lui Reid; a introdus "ideologii" francezi în temele culturale filozofice engleze ("Separarea - din motive politice - a oricărei conexiuni între Anglia și continent pentru o perioadă atât de lungă de timp", scrie Stewart în "Review of the development of metaphysical, complete ignorance of puţinul care se făcea la acea vreme pentru dezvoltarea filozofiei în restul Europei Teoria sa estetică se bazează pe ipoteza bunului simț a frumuseții, deși nu există un criteriu clar pentru a distinge "primele principii" pe care bunul simț ar putea să le asiste și să le afirme În Foundation Philosophy of the Human Spirit, Stewart stabilește că credința în existența Sinelui, realitatea lumii materiale exterioare, uniformitatea legilor naturii, dovezile memoriei, identitatea personală este fundamentală În "Experience in Moral Philosophy" el clarifică legile argumentării filosofice: "Toate cercetările filozofice și cunoștințele practice, re Dezvoltarea minții iluministe care ne guvernează comportamentul în viață presupun o succesiune de evenimente Altfel, observațiile noastre despre trecut ar fi inutile și nu am putea trage concluzii pentru viitor " Vorbim despre principiul inducției nu numai pentru lumea naturală, ci, după spusele lui Stewart, pentru lumea relațiilor umane: "Legile care guvernează acțiunile umane, desigur, sunt mult mai greu de explicat; dar și aici există o anumită ordine, care este suficientă pentru a justifica reguli generale, care sunt foarte utile "Cunoașterea noastră despre legile naturii nu are altă sursă decât observarea și experiența Nu vom putea niciodată să deducem legătura necesară a evenimentelor în mod logic, a priori Experiența ne învață că unele evenimente sunt atât de strâns legate între ele, încât odată cu apariția unuia dintre ele trebuie așteptat și al doilea; dar cunoștințele noastre nu depășesc faptul Nu cunoaștem cauzele esențiale ale faptelor, ci doar faptele și legile care le leagă: "Să stabilim cu acuratețe legăturile dintre evenimente, ordinea universului, să unim fenomenele împrăștiate prin legi generale - aceasta este sarcina cea mai înaltă a filozofiei " Stuart remarcă că primul care a dezvăluit acest adevăr de bază a fost Bacon Adevăratul scop al oricărei anchete filozofice este "ceea ce este propus de omul de bun simț care observă evenimentele pentru a beneficia de ceea ce vede pentru conduita sa viitoare" În consecință, "între filozofie și bunul simț, care ghidează majoritatea oamenilor în treburile vieții lor, nu există nicio diferență semnificativă: vorbim exclusiv de diferite niveluri" După cum notează Stewart în Revista sa de dezvoltare a filosofiei metafizice etice și politice, în scrierile lui Locke și ale adepților săi, "subtilitățile și abstracțiunile Evului Mediu dau loc studiului minții, exercitării posibilităților sale în cunoaşterea marelui scop, a destinaţiei existenţei noastre Aceste schimbări pot fi privite ca o dovadă tangibilă și de nerefuzat a dezvoltării gândirii în Anglia Thomas Brown: Filosofia spiritului și arta îndoielii Thomas Browne, un scoțian, s-a născut în Kirkmabrack în Student al lui Stewart, a predat la Universitatea din Edinburgh până la moartea sa în Prima sa lucrare a fost The Zoonomies of Dr Erasmus Darwin ( ) În , a apărut "Reflecții asupra originii și dezvoltării învățăturii domnului Hume despre relația dintre cauză și efect" Mai târziu, Brown a continuat să lucreze la acest eseu, făcându-l Thomas Brown parte integrantă a lucrării sale "Investigarea relației dintre cauză și efect", publicată în În , a apărut "Prelegeri despre filosofia spiritului uman" Pentru Thomas Brown, filosofia este analiza minții (mintea este înțeleasă ca o substanță capabilă de diverse modificări sau stări, care, urmând una după alta, sunt fenomene de gândire și de simțire) În al doilea rând, este doctrina eticii generale cu privire la modul de creștere a fericirii oricărei ființe vii În al treilea rând, doctrina politică a modului de a obține fericirea universală, a cărei dorință și realizare este datoria fiecărui individ În al patrulea rând, teologia naturală, teoria atributelor celei mai importante Ființe, sub a cărei îndrumare morală (fundamentele credinței noastre) trăim, ne învață că moartea este doar o schimbare, desăvârșirea vieții pământești, dar, în raport cu suflet, acesta este doar unul dintre evenimentele vieții sale eterne viață În același loc citim: "Filozofia materiei și filosofia minții sunt în perfect acord: în ambele în mod egal, cunoașterea se învecinează cu fenomenele pe care le reprezintă" Prin urmare, în esență, nu cunoaștem și nu putem cunoaște nici materia, nici mintea: "Dacă cunoașterea materiei este relativă, atunci și cunoașterea minții este relativă" În plus, plecând de la anumite principii din raționamentul nostru, vedem că există adevăruri de bun simț care nu pot fi puse la îndoială "Dintre aceste adevăruri primare, subiectul constituie unul dintre cele mai evidente Credința în identitatea noastră nu este rezultatul unei serii de propoziții, ea decurge direct, în anumite circumstanțe, dintr-un principiu de gândire esențial naturii minții, la fel ca și facultatea sa de percepție sau memorie, sau ca facultate de gândire însăși , a cărui validitate esențială și, prin urmare, o credință intuitivă într-un adevăr primar trebuie, până la urmă, să excludă orice obiecție la aceste adevăruri eficiente Un alt adevăr care nu poate fi pus la îndoială se referă la realitatea lumii exterioare Desigur, "mintea, înzestrată cu facultatea de percepție și judecată, observă, compară și conectează; dar fenomenele însele aparțin lumii, care, deși este legată de mintea în multe relații minunate, există totuși independent de ea Pe de altă parte, Brown se opune multiplicării principiilor credinței intuitive, întrucât credința oprește dezvoltarea generală a studiilor noastre filozofice, conducându-ne la obiceiul de a ne liniști prea repede, lipsindu-ne de nevoia de a urma mai departe, ca Dezvoltarea minții iluministe dacă am fi avansat deja atât cât ne permit capacităţile Nu trebuie să ne suprimăm curiozitatea Trebuie să urmăriți faptele și să vă străduiți să potriviți cuvintele cu ele Și mai ales trebuie să înveți să te îndoiești, dar să te îndoiești în sensul bun al cuvântului "Ne înșelăm la fel de mult dacă îndoiala noastră dispare foarte repede și dacă prejudecățile nu sunt niciodată puse la îndoială " Atât scepticul care întotdeauna și în toate se înșală, cât și cel care dă dovadă de "credulitate stupidă" Trebuie să știi în ce împrejurări îndoiala este justificată și în ce împrejurări trebuie să dispară Se poate spune că nu știe nicio îndoială cine este absolut mulțumit de rezultatul unui studiu care ar putea fi continuat, chiar dacă ar adăuga doar un pas la o mie de altele care au fost deja făcute Adevărul este ultima verigă dintr-un lanț lung, a cărui prima verigă ne-a fost dată de natură Dacă am ajuns la ultima verigă și suntem absolut siguri că este într-adevăr ultima, atunci, desigur, nu are rost să continuăm studiul Dar dacă ne oprim la jumătatea drumului și, în loc să continuăm experimentul, afirmăm că nu mai este cale, atunci oricât de mult mai rămâne: adevărul este pierdut pentru noi Prin urmare, nu este necesar să pretindem cu prostie că am ajuns la ultima verigă a lanțului când nu suntem siguri de asta Și dacă spunem că am atins maximul a ceea ce se poate realiza cu ajutorul eforturilor umane, "trebuie să avem în vedere că nu putem măsura capacitatea altora prin neglijența sau antipatia noastră pentru munca grea pe termen lung" Capitolul douăzeci și unu ILUMINILE GERMANE Iluminismul german: caracteristici, predecesori, mediu sociocultural Caracteristici Iluminismul german se deosebește de englezi și francezi nu atât prin teme sau probleme noi, cât prin formele lor logice Metoda analizei raționale, în același timp precaută și hotărâtă, este chemată să dovedească legitimitatea fiecărui pas, adică posibilitatea internă a conceptelor folosite ca bază Această metodă de formare a fundației va rămâne caracteristică etapelor ulterioare ale filosofiei germane, atingând apogeul în scrierile lui Kant Fondatorul metodei este Wolf, un reprezentant al iluminismului german Metoda lui Wolf fixează, după Kant, "o cale de încredere a științei prin definirea regulată a principiilor, clarificarea pedantă a conceptelor, rigoarea rafinată a dovezilor, respingerea pașilor îndrăzneți în concluzii" Surse Enumerăm direcţiile de gândire care, împletindu-se în diverse moduri, au pregătit iluminismul german: ) filosofia lui Leibniz; ) teoriile științifice ale lui Newton, a căror mecanică și imaginea lumii s-au contopit cu aceasta vor avea o influență decisivă asupra lui Kant; ) filosofia lui Spinoza; ) ideile iluminatorilor englezi și mai ales francezi: un rol deosebit au jucat traducerile germane ale operelor lui Helvetius, Condillac și Holbach, al căror materialism s-a îmbinat cu spinozismul Dezvoltarea minții iluministe E W von Chirnhaus: ars inveniendi ca credință în rațiune Dintre cei care pot fi considerați precursori ai Iluminismului în Germania, trebuie să-i amintim pe Ehrenfried Walther von Chiernhaus, Samuel Pufendorf și Christian Thomas Chirnhaus ( - ), originar dintr-o familie nobilă din Moravia, a studiat matematica, fizica și filozofia Din până în , călătorind mult, a vizitat Olanda, Anglia, Franța și Italia; în călătoriile sale i-a cunoscut pe Huygens, Newton, Collins, Spinoza și Leibniz Cea mai semnificativă lucrare a sa mare este Healing the Mind, or General Instructions in the Art of Discovery (Medicina mentis sive artis inveniendi praecepta generalia, ), unde autorul propune, pe baza unui model matematic, ars inveniendi, arta adevărului Această cunoaștere trebuie să se bazeze pe experiență, înțeleasă, după Descartes, ca o perspectivă interioară Iată adevărurile evidente pe baza cărora, potrivit lui Chirnhaus, se formează cunoașterea: ) suntem conștienți de multe lucruri - ce ne place și ce nu ne place (de aici și conceptele de bine și rău și fundamentele etică); ) unele lucruri sunt disponibile percepției noastre, altele nu; ) cu ajutorul simțurilor interne și externe, creăm o imagine a obiectelor externe Chirnhaus este convins că aceste fapte ale experienței interioare, luate ca principii de bază ale deducției și dezvoltate sistematic, pot duce la o metodă utilă în toate științele Credința în mintea umană a fost cimentată de idealul cunoașterii universale Samuel Pufendorf: legea naturală și problema rațiunii Samuel Pufendorf ( - ) a predat la Universitatea din Heidelberg, la catedra de "drept natural și internațional" S-a mutat apoi la Lund, unde a produs cea mai importantă lucrare a sa, Despre dreptul natural și internațional (De jure naturae and gentium, ) Pufendorf era un luteran, cu elemente de voluntarism El a început cu principiul că legea naturală este o lege rezonabilă, deci nu se poate baza pe religii care diferă între popoare: dreptul este "regula de acțiune și relațiile dintre oameni, nu ca creștini, ci ca oameni" Pufendorf este convins că pe această bază se poate crea o știință a dreptului, la fel de exactă ca fizica Doctrina lui Pufendorf despre legea naturală, eclectică în esență, a combinat elemente ale învățăturilor lui Grotius (ideea de raționalitate Christian Thomas și socialitatea naturii umane) și Hobbes (ideea de utilitate ca motor al tuturor acțiunilor), dar nu a scăpat de neajunsurile care se încadrează în fundamentele sale filozofice, inexactitățile și chiar contradicțiile Christian Thomas: diferența dintre lege și moralitate Pentru naturaliști, "natural" însemna "rațional" sau, mai bine, "nesupranatural" Rațiunea umană, și nu Revelația, a devenit criteriul adevărului în toate activitățile umane și, în consecință, al normelor juridice Această convingere profundă este clar vizibilă în lucrarea lui Christian Thomasius ( - ) Originar din Leipzig, luptător hotărât împotriva conservatorismului (a șocat publicul din Leipzig ținând prelegeri nu în latină, ci în germană), Christian Thomasius a fost nevoit să părăsească Leipzig și să se mute la Berlin, de unde s-a mutat ulterior la Halle Aici a scris "Instituțiile de legiferare divină" (Instutiones jurisprudentiae divinae, ) În primii ani ai șederii sale la Halle, el a devenit interesat de pietism, dar până la începutul secolului al XVIII-lea, sub influența lui Locke și a senzualiștilor, Thomas a fost înclinat către ideile iluminismului, așa cum demonstrează Fundațiile sale de Drept natural și internațional (Fundamenta juris naturae et gentium, ) Dacă, în Ordonanțe, Thomasius definește legea naturală ca "Legea divină scrisă în inimile oamenilor, obligându-i să facă ceea ce este în mod necesar în concordanță cu natura unei persoane raționale și să se abțină de la ceea ce este contrar acesteia" apoi în Fundamentele, el va declara că "raționamentul unui spirit calm" stabilește legea și "toate preceptele morale" Dar cel mai important lucru din învățăturile lui Thomasius este distincția și definirea unei categorii independente de jurisdicție Thomas distinge între conceptul juridic - justum (just), moralul - honestum (onest) și social (sau social convențional) - decorum (decent) Justul juridic diferă de honestum moral prin faptul că este intersubiectiv în sensul că se referă la acțiunile a cel puțin două persoane Intersubiectivitatea și externalitatea nu sunt caracteristici suficiente pentru a distinge justum nu numai de honestum, ci și de decorum, pentru că atât honestum, cât și decorum au marca intersubiectivității Prin urmare, Thomasius propune încă o caracterizare a justum-ului: "Nu poți forța un decor, iar dacă ești forțat, atunci nu poți vorbi despre un decor Legal Dezvoltarea minții iluministe obligația este întotdeauna externă și implică constrângere din partea altor persoane Astfel, intersubiectivitatea și constrângerea sunt caracteristicile specifice ale dreptului Deoarece convingerile personale, morale și religioase nu sunt supuse violenței, Thomasius permite și apără libertatea de gândire și religie Este de înțeles de ce lui Thomasius, un filozof de o scară mai mică, i se acordă în mod tradițional un loc semnificativ în istoria dreptului: el a anticipat ideile - pe care, deși cu justificări filosofice diferite, le vom întâlni mai târziu în Kant - despre diferența dintre drept și moralitate, ideea de libertate, care a fost transferată din teorie în domeniul acțiunii reformei Pietismul și legăturile sale cu Iluminismul Este imposibil de înțeles mediul cultural în care s-a dezvoltat iluminismul german fără pietism, mișcarea religioasă pe care Ladislaus Mittner (în A History of German Literature) a caracterizat-o drept țesătura obligatorie a culturii germane a Iluminismului înainte de Goethe Protestantismul, fiind prea raționalist, nu a ținut cont de nevoile mistico-sentimentale ale credincioșilor, de natura intimă a credinței Și până la sfârșitul secolului al XVII-lea sub influența "Colegiului de Pietate" (Collegia pietatis), fondat de Philipp Jakob Spener la Frankfurt pe Main în , au început să răsară peste tot societăți secrete, "biserici ale inimii"; ortodoxia "biserică de piatră" încorporată ("biserica din biserică") Ei s-au contrastat exersând experiența personală a lui Dumnezeu și construirea bisericii Biserica oficială nu a aprobat acest lucru, în plus, deseori a condamnat și a persecutat aspru Pietismul și iluminismul au avut o relație complexă: "emoționalitatea" susținătorilor pietismului nu putea decât să se ciocnească cu "raționalitatea" iluminismului; şi totuşi iluminismul timpuriu a găsit în pietism un aliat puternic Principalele sarcini ale pietismului sunt: a) controversa cu dogmele luteranismului ortodox dominant; b) susținerea libertății individului; c) primatul credinţei practice asupra teologiei scolastice Thomasius a fost strâns asociat cu filozofii și teologii - susținători ai pietismului din "cercul galic" (Gundling - un student al lui Thomasius, Buddha, Lange, Rüdiger, Sperlett) Pietismul (care își are rădăcinile în secte mistice care s-au desprins de luteranism și care aveau puncte de contact cu Christian Wolf mișcări ale anabaptiștilor, quakerii, metodiștilor, quietismul francez și misticismul iezuiților francezi și spanioli) au atins apogeul la Halle în în lucrarea lui August Hermann Franke, un predicator al celei mai severe discipline penitenciare și fondator al unor instituții de învățământ exemplare ( ), care a stârnit admirația întregii Germanii În urma activităților lui Franke, Wolff a fost expulzat din Halle În Discursul său despre filosofia practică a chinezilor, Wolff a îndrăznit să-l plaseze pe Confucius lângă Hristos printre profeți Ca urmare a intrigilor lui Franke Wolff, acuzat că a justificat public soldații dezertori, a fost expulzat de la Universitatea din Galia În , pietismul galic, susținut oficial de guvernul prusac, a triumfat și a persistat până când a fost complet alungat în de regele filosof Frederic al II-lea Frederic al II-lea și situația politică Mențiunea lui Frederic al II-lea necesită cel puțin o scurtă schiță a situației politice Germania a fost epuizată de Războiul de de ani, iar independența ei a fost amenințată constant de puternica monarhie franceză Cele trei sute de principate în care era împărțită Germania au împiedicat înaintarea burgheziei, deși aceasta a reușit să obțină anumite succese în economie și comerț Aceste succese au determinat cercurile burgheze să încerce o distribuție diferită a puterii politice Lipsa unității politice, fragmentarea teritorială și politică a țării, vechile privilegii și îndatoriri asupra mărfurilor la granițele "statelor" individuale, împiedicând dezvoltarea viguroasă a relațiilor burgheze, în ciuda pretențiilor înaintate autorităților paternaliste Situația a fost salvată de regele Frederic al II-lea al Prusiei, patronul filozofilor, ținând seama de sfaturile acestora Cu toate acestea, reformele efectuate de Frederic al II-lea s-au dovedit a fi mai mult formale decât semnificative "Enciclopedia Cunoașterii" de Christian Wolff Christian Wolf, cel mai de seamă reprezentant al iluminismului german, s-a născut la Breslau în , a studiat la gimnaziul local, unde disputele dintre catolici și protestanți nu s-au potolit Dezvoltarea minții iluministe Mai târziu și-a continuat studiile la Jena, studiind matematica și filosofia lui Descartes S-a mutat la Leipzig în , și-a susținut acolo teza de doctorat "Despre filosofia practică generală descrisă prin metoda matematică" (De philosophia practice, universali methodo mathematico conscripta) Această lucrare a fost urmată în de "Disertația algebrică privind algoritmul diferențial al infinitezimalilor" (Dissertatio algebrica de algoritmo infinitesimali differentiali) În "Note academice" (Acta eruditonun), Leibniz a colaborat, Wolf i-a trimis "Disertația" sa în Leibniz a răspuns cu o scrisoare lungă plină de comentarii Așa a început corespondența dintre Wolff și Leibniz; schimbul de scrisori a continuat până la moartea lui Leibniz în În , cu sprijinul lui Leibniz, Wolf a primit catedra de matematică la Halle, unde a ținut ulterior prelegeri de filosofie În , lucrarea sa "Primele fundamente ale tuturor științelor matematice" a fost publicată în patru volume, unde există informații nu numai despre matematică, ci și despre mecanică, artilerie etc Alte lucrări ale lui Wolf sunt dedicate matematicii - "Fundamentals of General Matematică" ( Elementa matheseos universae, - ) și "Lexicon matematic" (Lexicon mathematicum, ) De remarcat că Wolf elimină aspecte logico-formale importante din logica lui Leibniz, reducându-l la silogistică Această direcție va deveni dominantă în Iluminismul german, care, cu excepția matematicianului Lambert, va lăsa în umbră combinatoria lui Leibniz Ideea lui Leibniz despre mathesis universalis se pierde printre epigonii secolului al XVIII-lea plan metafizico-ontologic Prima lucrare filosofică a lui Wolf datează din - aceasta este "Gânduri rezonabile asupra forțelor rațiunii umane și utilizarea lor corectă în cunoașterea adevărului" Până în , cartea trecuse deja prin cinci ediții cu un tiraj total de peste opt mii de exemplare (urmate de încă nouă ediții, până la moartea lui Wolf în ), devenind manualul cel mai utilizat în rândul oamenilor educați și folosit în aproape toate universitățile și școlile, în care douăsprezece departamente erau conduse de adepți ai învățăturilor lui Wolf Dezvoltând sistemul, Wolf scrie în germană, mai târziu în latină, dorind să fie "un mentor al întregii rase umane" De fapt, însă, principalul său merit constă în analiza limbajului filosofic O bună parte din terminologia filozofică a secolelor XVIII-XIX format sub influenţa Christian Wolf și caracteristicile lupului și a fost păstrat în uz științific până în zilele noastre Analiza a priori a conceptelor, observației și experienței conduce la o știință empirică rațională Pe de altă parte, diferența dintre teorie și științe practice se naște din distincția dintre teorie și practică, dintre cunoaștere și acțiune Pe baza acestor două criterii distinctive, Wolf dezvoltă, pe baza filozofiei lui Descartes și, în principal, a lui Leibniz, o adevărată enciclopedie a cunoașterii Se remarcă următoarele științe teoretice: ontologia, cosmologia, psihologia rațională, teologia naturală Științe practice: filozofie practică și drept natural, politică, economie; științe empirico-teoretice: psihologie empirică, teleologie, fizică dogmatică; științe practic-empirice: discipline tehnice, fizică experimentală Logica este propedeutică pentru întregul sistem de științe Se bazează pe două principii - necontradicția în teorie și fundație suficientă pentru științele empirice Iată o listă cu lucrările științifice ale lui Wolf În germană, pe lângă deja menționate "Gânduri rezonabile asupra forțelor rațiunii umane": "Gânduri rezonabile despre Dumnezeu, lume și sufletul omului" ( ), "Gânduri rezonabile despre acțiunile umane" ( ), "Gânduri rezonabile despre viața socială a oamenilor" ( ), Gânduri raționale despre acțiunile naturii ( ), Gânduri raționale despre scopul lucrurilor naturale ( ), Gânduri raționale despre părțile oamenilor, animalelor, plantelor ( ) ) Și iată o listă de lucrări scrise în limba latină: "Filosofia rațională, sau logica" (Philosophia rationalis sive Logica, ), "First Philosophy, or ontology" (Philosophia prima sive Ontologia, ), "General Cosmology" (Cosmologia generalis) , ), Psihologie empirică (Psychologia empirica, ), Psihologie rațională (Psychologia rationalis, ), Teologie naturală (Theologia naturalis, - ), Filosofie practică generală (Philosophia practica universalis, - ), Drept natural ( ), naturae, - ), Drept internațional (Jus gentium), Filosofie morală (Philosophia moralis, - ) Potrivit lui Wolf, ontologia este știința formelor posibile de ființă Așa este metafizica aristotelico-scolastică (cu conceptele de substanță și cauză) Teodicea Wolffiană se bazează pe dovezi cosmologice (Dumnezeu este mintea supremă, Dezvoltarea minții iluministe dând ordinea lumii) şi respinge dovezile ontologice şi teleologice "Optimismul și raționalismul s-au unit în conceptul lui Wolf despre lume; lumea apare ca o mașină uriașă, a cărei îmbunătățire ar trebui căutată în interdependența armonioasă universală a părților Determinismul mecanic care guvernează lumea nu exclude nici libertatea umană, nici intervenția divină Lumea, în ceea ce privește existența ei, este întâmplătoare; Wolf admite cu precauție prezența în cosmos a supranaturalului și asociată cu un miracol, deoarece este întotdeauna o suprapunere a ordinii naturale stabilite de înțelepciunea divină "(B Bianco) Potrivit lui Wolff, relația dintre suflet și corp este reglementată de o armonie prestabilită, iar aici îl urmează și pe Leibniz Dar pe plan etico-politic, Wolf este în dezacord semnificativ cu Leibniz, "atât pentru că subliniază independența normelor etice față de orice considerații teologice, cât și pentru că în politică și economie simte schimbarea erelor și prevede intervenția statului în economie și în întărirea puterii" (M Dal Pra) Scopul filosofiei, pentru Wolff, este fericirea umană; iar fericirea umană și progresul uman sunt inseparabile de cunoaștere; iar aceasta din urmă este de neatins fără "libertate filozofică", adică imposibil fără libertatea de gândire "Stilul lui Wolf nu este la fel de elegant ca cel al filosofilor francezi și nici la fel de detaliat ca cel al englezilor sănătoși la minte, dar contribuția lui Wolff la cultura iluminismului este semnificativă, mai ales datorită metodei de analiză aplicată de el, atât rațională și empiric, care aduce ordine în toate domeniile cunoașterii" (M Dal Pra) Iată cum își explică Wolf punctul de vedere: "În metoda filozofică, nu trebuie să folosim termeni fără o definiție clară și să ia drept adevărat ceea ce nu a fost dovedit convingător; în enunţuri trebuie să definească cu aceeaşi grijă atât subiectul, cât şi predicatul, prin care se explică ceea ce urmează Alexander Baumgarten și rațiunea sistematicii estetice Alexander Gottlieb Baumgarten s-a născut la Berlin în și a murit la Frankfurt an der Oder în În a venit la Halle; Alexander Baumgarten a început să studieze filosofia lui Wolf Până în , datează publicarea tezei sale de absolvire intitulată "Reflecții filozofice asupra anumitor subiecte legate de poem" (Meditationes philosophicae de nonnullis ad poema pertinentibus), unde nucleul teoriei pe care Baumgarten o va prezenta în două volume de Es-tetică este deja ghicit ( - ) În , Baumgarten a publicat Metafizica, care a trecut prin șapte ediții până în ; în a fost tradusă din latină în germană de Georg Friedrich Meyer ( - ), student la Baumgarten Kant a descris această lucrare drept "cea mai utilă și mai amănunțită dintre toate manualele de acest gen" Kant însuși a folosit-o în prelegerile sale Metafizica lui Baumgarten este "un compendiu de o mie de paragrafe din teoria Wolffiană, scrisă într-un stil sec și concis, util fără îndoială ca text de bază pentru studiile universitare" "Metafizica", scrie Baumgarten, "este știința primelor principii ale cunoașterii umane Componentele metafizicii sunt ontologia, cosmologia, psihologia și teologia naturală Și dacă "ontologia este știința predicatelor cele mai generale ale ființelor", atunci "cosmologia generală este știința predicatelor de bază ale lumii, este de natură empirică atunci când se bazează pe experiență și rațională - când se bazează asupra conceptului de lume" La rândul ei, "psihologia este știința predicatelor generale ale sufletului"; ea "este empiric când își derivă postulatele din experiență și rațional când le deduce prin intermediul unui lung lanț deductiv din conceptul de suflet" În fine, teologia naturală este "știința lui Dumnezeu, în măsura în care poate fi înțeleasă fără credință, ea include: conceptul de Dumnezeu și acțiunile Lui" După cum se poate observa din acest scurt rezumat, gândirea metafizică a lui Baumgarten se învârte în mare măsură în jurul paradigmei Wolffian Meritul istoric al lui Baumgarten este în primul rând (cum a văzut bine Wundt) că a construit ceva ca o "punte" între metafizica scolastică și transcendentale kantiene, între realismul cu perspectivă ontologică și o tăietură logico-epistemologică a structurii ființei "Analist remarcabil", potrivit lui Kant, Baumgarten a pus bazele filozofice ale esteticii Estetica (baumgarten a propus acest termen: din grecescul aisthesis - sentiment) nu se poate reduce la regulile de realizare a unei opere de artă sau la analiza efectului ei psihologic Estetica este "știința cunoașterii senzoriale" și, prin urmare, este cea mai de jos epistemologie, deoarece se ocupă de Dezvoltarea minții iluministe capacitate inferioară de a cunoaște Abilitatea subordonată pregătește cunoștințele senzoriale pentru perfecțiune, prin urmare, legile acesteia trebuie studiate cu atenție, iar astfel estetica devine "sora mai mică a logicii" și împrumută de la ea un caracter sistematic Paralelismul stabilit între estetică și logică, precum și interesul sistemico-teoretic pentru "estetică" care a urmat, au mers cu mult dincolo de simpla decorare Schimbările sunt legate de noua antropologie Cunoașterea științifică pură nu mai este suficientă Există cunoștințe senzoriale și sunt autonome, nu funcționale Deja Leibniz, notează Cassirer, a pus în contrast ideea "clară" cu cea "distinctă" O idee "clară" este suficientă pentru viață, face posibilă prima noastră orientare în mediul sensibil; o idee "distinctă" oferă o cunoaștere adecvată a lucrurilor, un răspuns la "de ce", nu se mulțumește cu distingerea obiectelor în funcție de caracteristicile percepute Estetica, potrivit lui Baumgarten, este știința reprezentărilor "clare" și "mixte" Perceptio confusa (percepție mixtă) "indică din punct de vedere etimologic percepția întrețeserii elementelor, când este imposibil să izolați elementele individuale de întreg, urmărindu-le izolat" Intuiția estetică este o cunoaștere holistică independentă a senzualului Înseamnă să vezi ceva, să simți, să cunoști și să înțelegi fără de ce Iată cum încearcă să o explice Cassirer: "Dacă, pe baza metodelor științei exacte, explicăm fenomenul culorii prin desfășurarea culorii în pură mișcare, nu numai că îi distrugem aspectul senzual, ci îi eliminăm și sensul estetic Culoarea ca imagine artistică, cucerirea picturii, dispare odată cu reducerea fizică și matematică; cu experiența senzorială, fiecare urmă a funcției estetice a culorii va dispărea Estetica se ocupă de fenomenul senzual fără a încerca să treacă de la el la "cauze", adică la ceva complet diferit Apelul la cauze nu explică conținutul estetic al fenomenului, ci îl distruge Așadar, vedem că Baumgarten nu este doar un analist remarcabil, un virtuoz al logicii scolastice, ci și un gânditor care vede limita acestei logici: ideile distincte și principiul rațiunii suficiente nu au putere în sfera cunoașterii senzoriale Frumusețea unui peisaj nu este treaba unui geolog: "Intuiția contemplării pure a unui peisaj este dată doar unui maestru, unui artist sau unui poet Imaginea contemplativă uită să întrebe despre "motivul" ei Să ne predăm expresiei pure și să ne oprim la aceasta este necesar dacă vrem ca fenomenul să nu ne scape din mâini " Pentru Baum Herman Samuel Reimarus garten, pe langa logica, care studiaza legile gandirii, mai exista si estetica - stiinta legilor cunoasterii senzoriale; în felul acesta redă demnitatea filosofică a sensibilului Baumgarten luptă "pentru puritatea intuiției estetice în fața curții rațiunii Scopul esteticii este de a legitima posibilitățile interioare ale experienței fără a le suprima" (E Cassirer) Herman Samuel Reimarus: Religia naturală vs religia revelată Filosoful din Hamburg Hermann Samuel Reimarus ( - ) a studiat teologia, filologia și filosofia la Jena și Wittemberg După ce a vizitat Olanda și Anglia, din a început să predea limbi orientale la gimnaziul din Hamburg Un tratat despre adevărurile fundamentale ale religiei creștine ( ) a fost scris în apărarea religiei naturale Ea afirmă că existența lui Dumnezeu, Creatorul lumii, realitatea providenței și nemurirea sufletului sunt dovedibile Oponent al religiei revelației, Reimarus îi critică însă pe materialiștii francezi, pentru că fără religie nu există moralitate și nici speranță pentru o viață fericită Pe de altă parte, adaugă Reimarus, dacă fără Dumnezeu nu există ordine mondială, atunci singura minune adevărată este creația și nu există minuni ale religiei pozitive, pentru că Dumnezeu nu-și corectează creațiile Dacă religia biblică se opune religiei naturale, atunci este falsă Reimarus citează dovezile din Apologia sau Eseul în apărarea închinătorilor rezonabili ai lui Dumnezeu Această lucrare va fi publicată pentru prima dată de Lessing sub titlul Fragmente dintr-un tratat anonim În această lucrare, Reimarus afirmă că ) singura religie adevărată este rațională; ) Revelația și religiile pozitive trebuie respinse Religia rațională învață datoria și frica de Dumnezeu, iar învățătura lui Hristos, în esența ei, nu este altceva decât "religie rațională practică" Dacă acest nucleu moral este îndepărtat, totul în creștinism este politică și înșelăciune (Iisus Hristos și urmașii săi au fost politicieni; botezul lui Hristos a fost, de asemenea, o înțelegere între el și Ioan Botezătorul, răstignirea a fost un eveniment care a încălcat planul politic al lui Hristos, iar învierea a fost o invenţie a ucenicilor lui Hristos după înfrângerea sa) Toate acestea sunt despre Noul Testament Există atât de multă absurditate și răutate în Vechiul Testament încât tu Dezvoltarea minții iluministe a pune în el un mesaj de sus ar fi o blasfemie Chiar și din puținul care se spune despre Apologia, este clar de ce a tulburat liniștea luteranilor adormiți Moses Mendelssohn și diferența esențială dintre religie și stat Christoph Friedrich Nicolai ( - ) a devenit editorul unui curs de filozofie populară, al cărui scop nu era să dezvolte critic o problemă, ci să formeze o persoană, societate și cultură laice ca instrument de perfecționare pentru a obține succesul De aici optimismul general și credința în rațiune ca factor de progres și de tratare a bolilor sociale "Între iluminatori, Mendelssohn se distinge prin amploarea intereselor, claritatea elegantă a stilului și noblețea spiritului în rezolvarea problemelor etice și religioase" Moses Mendelssohn s-a născut la Dessau în La vârsta de ani, la Berlin, a devenit tutore în slujba unui negustor, apoi manager După ce a făcut cunoștință cu Lessing și Nikolai, Mendelssohn participă la activitățile de publicare ale acestuia din urmă, este publicat în reviste de renume În , au fost publicate primele sale lucrări: "Dialoguri filosofice" și "Metafizician pop", scrise pentru depunerea la concursurile organizate de Academia din Berlin În același an, , apar Scrisori despre senzații În , anul în care Frederic al II-lea l-a eliberat pe filosof de restricțiile sociale ale comunității evreiești din Prusia, Mendelssohn a publicat un Tratat despre dovezile în științe metafizice "Matematica este știința cantităților, iar filosofia este știința calităților"; cunoașterea metafizică este "bazată pe rațiune" și, prin urmare, "merită numele de știință" Phaedo de Mendelssohn ( ) este o revizuire și o modernizare a dialogului lui Platon despre nemurirea sufletului În favoarea existenței lui Dumnezeu, el dă dovezi ontologice și cosmologice, fără a-i respinge pe alții The Morning Hours ( ) este un rezumat al ideilor metafizice ale lui Mendelssohn Lucrarea este subtitulată Prelegeri despre existența lui Dumnezeu Din Biblie, Mendelssohn a tradus Pentateuhul și Psaltirea în germană În apărarea evreilor francezi în , a fost scrisă lucrarea "Ierusalim: Despre autoritatea religioasă și iudaismul" În ea, Mendelssohn reflectă asupra Gotthold Ephraim Lessing în ceea ce privește libertatea de conștiință și de stat, și vede soluția în toleranță: religia și morala nu suportă constrângerea Unificarea religioasă, potrivit lui Leibniz, este imposibilă, deoarece o astfel de unificare ar necesita o formulare juridică care să facă apel la autoritate Dar, așa cum scrie Mendelssohn, religia și statul sunt esențial diferite: "Statul obligă și obligă, religia învață și convinge; statul introduce legi, religie - porunci Statul recurge la forța fizică dacă este necesar; puterea religiei constă în iubire și milă Statul alunga pe neascultător, biserica îl acceptă în sânul ei Oamenii au primit dreptul la constrângere ca urmare a unui contract social; religia nu îl are Gotthold Ephraim Lessing și "Pasiunea pentru adevăr" Lessing și problema esteticii L Mittner a numit Lessing un exemplu de curaj, determinare, intransigență, eroism în căutarea adevărului Lessing căuta dușmani care să-i atace cu nerăbdare veselă și furioasă - în acest sens este asemănător cu Frederic al II-lea Gotthold Ephraim Lessing, fiul unui pastor protestant, s-a născut la Kamenets, în Saxonia, în A studiat la Leipzig și apoi s-a mutat la Berlin, unde l-a cunoscut pe Voltaire În , a intrat în serviciul generalului prusac Tauentsien ca secretar și s-a stabilit la Breslau În , Lessing a devenit bibliotecarul prințului moștenitor Ferdinand, Duce de Wolfenbüttel (numit după un oraș mic din Saxonia Inferioară) Aici, primind un salariu slab, Lessing "locuia singur într-o suită lungă de camere la etajul trei, îndurând sărăcia și umilința alături de servitori" Tragedia sa Emilia Galotti este un protest pasional împotriva oricărei forme de opresiune Lessing a arătat pe scenă mizeria politică și morală a curții și a prințului de Guastalla În publică "Fragmente dintr-un tratat anonim" cu note Printr-un mic truc, Lessing a reușit să aducă în atenția publicului manuscrisul Reimarus dăruit lui de fiica autorului; eseul critică religia și autoritățile În Dezvoltarea minții iluministe Gotthold Ephraim Lessing Lessing îl însoțește pe duce într-o călătorie prin Italia, în timpul căreia este nevoit să participe la numeroase recepții, chiar și la o audiență la Papa În s-a căsătorit cu femeia pe care o iubește, Eva König Dar fericirea lui Lessing a fost de scurtă durată: Eva Koenig a murit dând naștere unui fiu care nu a supraviețuit prea mult mamei sale "Mi-am dorit atât de mult un pic de fericire; dar m-am dovedit a fi un eșec " Lessing a murit în Un scriitor genial, un polemist neobosit, Lessing a scris mult pentru teatru; a studiat estetica, filosofia religiei Dintre lucrările sale pentru teatru, pe lângă deja amintita Emilia Galotti, trebuie să se numească: domnișoara Sarah Sampson ( , Melodrama), Philotates ( , exaltarea și în același timp condamnarea ardorii tinereții), Minna von Barnhelm ( ) , fără îndoială cea mai bună comedie germană a acelor vremuri), "Nathan the Wise" , o pildă filosofică despre toleranță) Dintre lucrările de filozofie a artei, este necesar să amintim Dramaturgia Hamburg ( - ) și mai ales Laocoon, sau Despre limitele picturii și poeziei ( ) Potrivit lui Lessing, în artele vizuale, "părți separate ale reprezentării" sunt localizate, iar pictura "folosește forme și culoare în spațiu" În poezie, părțile se succed în timp Prin urmare, regulile picturii sunt diferite de regulile poeziei Într-adevăr, de ce în celebrul grup sculptural al maestrului grec Laocoon, chinuit de șerpi, este înfățișat cu gura închisă și nu țipând? Pentru că, răspunde Lessing, strigătul nu poate fi exprimat în sculptură, în timp ce este destul de accesibil poeziei, după cum demonstrează Laocoontul lui Virgiliu Pictura se caracterizează prin formă și culoare, sculptura prin gest și spațiu, poezia prin sunete, ritmuri și simboluri Și intruziunile ilegale într-o zonă străină pot Gotthold Ephraim Lessing duce doar la erori Bineînțeles, îi rămâne poetului să descrie corpuri, iar artistului să facă aluzii la acțiuni; dar frumusețea formei corporale vine din armonia părților, inaccesibilă poetului Regulile aristotelice ale unității rămân fundamentale pentru Lessing, care scrie în The Hamburg Dramaturgy că Poetica lui Aristotel este "impecabilă, precum Elementele lui Euclid", adică principiile Poeticii sunt la fel de adevărate și precise ca geometria Pentru dramă, unitatea de acțiune este fundamentală, iar unitatea de timp și loc este doar o consecință În "Dramaturgia Hamburg", care combină recenzii ale programelor Teatrului Naţional German din Hamburg, Lessing apără dinamismul dramei, consideră teatrul o şcoală de formare morală pentru germani Scopul teatrului este adevărul; dar adevărul nu este istoric (ce a făcut cutare sau cutare personaj), ci psihologic Teatrul ar trebui să învețe "cum se comportă o persoană de un anumit tip în circumstanțe tipice" Lessing și problema religiei Laocoonismul va rămâne popular chiar și în estetica secolului al XX-lea, dar care este viziunea lui Lessing despre religie? Lessing pune în contrast aspectul etic al religiei cu cel dogmatic În , a apărut, între și , lucrarea poetică "Despre religie" - o lucrare în de paragrafe intitulată "Creștinismul minții" În Despre Originea Revelației Revelației ( - ), Lessing afirmă: "A recunoaște pe Dumnezeu, ținând cont de cunoștințele cele mai demne în fiecare acțiune și gând, este scopul cel mai complet al religiei naturale" Cu toate acestea, deoarece "măsura" înțelegerii lumii variază de la persoană la persoană, "este necesar să se construiască o religie pozitivă din firesc, din religia naturii, deoarece dreptul pozitiv a fost construit pe baza legii naturale" Prin urmare, continuă Lessing, "toate religiile pozitive și revelatorii sunt la fel de adevărate și false" Și "cea mai bună religie a Revelației, sau religia pozitivă, este aceea care conține numărul minim de adăugiri condiționate la religia naturală" Între și Lessing a publicat Fragmente dintr-un tratat anonim, o critică severă a supranaturalului în religia Apocalipsei După cum știm deja, Reimarus credea că Hristos era un răzvrătit, un dușman al romanilor, dar când a fost răstignit, discipolii L-au inventat pe Hristos ca un renovator spiritual și un profesor de viață În general, se dovedește că creștinismul se bazează Dezvoltarea minții iluministe wano într-un basm Publicarea acestei lucrări a devenit prilejul unei controverse furioase între Lessing și pastorul J M Goetze: în a fost publicată lucrarea "Anti-Getze" Și cu un an mai devreme, a apărut lucrarea "Despre dovada spiritului și a puterii" În ea găsim ceea ce mai târziu se va numi "Problema Lessing": cum poate un adevăr supraistoric (Dumnezeu transcendent și Biserica ca refugiu al spiritului) să provină din adevărul istoric (Hristos și apostolii)? Lessing scrie: "Pentru a trece de la acest adevăr istoric la o categorie complet diferită de adevăr și a pretinde că modificăm toate conceptele metafizice și morale dacă aceasta nu este metabasis eis allo genos (tranziția raționamentului într-un alt domeniu), atunci eu cu adevărat nu știu ce a vrut să spună Aristotel cu această frază Acesta este un șanț larg îngrozitor prin care nu pot trece, deși am încercat adesea și serios să sar peste el Dacă mă poate ajuta cineva, lasă-l să o facă, te rog, te implor Dumnezeu îl va răsplăti pentru mine" Cassirer comentează: "Nici teologia, nici metafizica sistemică a secolului al XVIII-lea nu deținea principiul pe baza căruia ar fi posibil să se răspundă cu adevărat la întrebarea lui Lessing și să-i îndeplinească cererea Problema lui Lessing va fi de mare interes pentru filosoful danez Søren Kierkegaard, care în lucrările sale "Fărmiturile filosofice" ( ) și "Note neștiințifice finale" ( ) va spune: "Este imposibil să întemeiezi mântuirea veșnică pe fapte istorice" "acesta se numește risc și fără risc nu există Credință" Lessing nu a căutat anumite contradicții în textele biblice, dar "călcâiul cu adevărat al teologiei lui Ahile" i s-a părut pretenția de a construi un sistem de "concepte metafizice și morale" pe baza "faptelor istorice aleatorii" (sau cele pur istoriografice) Lessing a încercat să răspundă la propriile întrebări cu Educația rasei umane ( ) Oamenii trăiesc în tensiune continuă, în căutarea unui scop mai departe, iar istoria este o istorie a progresului; religia este împletită în acest progres Religia revelației este doar o etapă în educația etică Iudaismul și creștinismul sunt faze educaționale în procesul general și etern de educație Iudaismul poate fi privit ca un "primar pentru copii"; Creștinismul este deja o pedagogie matură; dar în cele din urmă toate religiile Apocalipsei vor dispărea când va apărea religia rațională și va intra în viață o etică independentă Devine clar de ce Lessing, împreună cu mulți alți iluminatori, a intrat într-o dispută cu religiile tradiționale Cu toate acestea, el nu Gotthold Ephraim Lessing a fost mulțumit de controversă După cum reiese dintr-o scrisoare privată către educatorul berlinez F Nicolai, din , acesta ar fi preferat să se angajeze în critica politică, dar, din păcate, puterea absolutistă nu i-a permis să facă acest lucru: "Nu-mi spune nimic despre tine Libertatea de gândire și de presă la Berlin Se rezumă la libertatea pură de a propaga numeroase sofisme îndreptate împotriva religiei Folosind această libertate, omul cinstit i s-a făcut curând rușine Dar lasă cineva din Berlin să încerce să vorbească liber în presă despre alte întrebări; lasă-l să încerce să le expună norodului palatului aristocratic; să vină la Berlin cineva care vrea să-și ridice vocea în apărarea drepturilor supușilor săi, împotriva exploatării și a despotismului, așa cum se întâmplă în Franța și Danemarca; și atunci foarte repede vei ști care țară din Europa este cea mai neliberă " Lessing a rămas un intelectual care nu s-a oprit în căutarea adevărului științific: "dacă Dumnezeu a ținut în mâna dreaptă toate adevărurile, iar în mâna stângă - singura și mereu vie dorința de adevăr (chiar dacă, pe lângă aceasta, voi greșesc mereu în toate) și îmi spunea: "Alege", îngenuncheam cu umilință în fața stângii Lui și spuneam: Părinte, dă-mi asta! Dreptul la adevărul pur îți aparține numai Ție!" Și ultimul Educația rasei umane constă din aforisme (aforismele și sunt în mod clar panteiste) Este semnificativ faptul că Jacobi, în Scrisorile sale către Moses Mendelssohn despre învățăturile lui Spinoza ( ), a remarcat, deja după moartea lui Lessing, apropierea lui fără îndoială de Spinoza Și iată cuvintele pe care, potrivit lui Jacobi, Lessing i-a spus cu puțin timp înainte de moarte: "Concepțiile ortodoxe despre Divin nu sunt pentru mine, nu le pot împărtăși En kai Pan! (One is All, all is one!) Nu înțeleg altfel " Capitolul douăzeci și doi ILUMINILE ITALIANE Originile iluminismului italian Anticlericalismul de Pietro Giannone Cele mai semnificative evenimente care au pregătit iluminismul italian au fost diseminarea "dovezilor lui Galileo" și activitățile academiilor: Lincei romani, Cimento florentin și Investiganti napolitan La Napoli, Tommaso Cornetio ( - ) a popularizat scrierile lui Descartes, ideile lui Gassendi și Bacon, Newton și Boyle Aici, la Napoli, s-au declarat adeptul lui Descartes Gregorio Caloprese ( - ) și avocații: Francesco D'Andrea ( - ), Giuseppe Valletta ( - ) și Costantino Grimaldi ( - ) Ei s-au opus amestecului autorităților bisericești în treburile statului Această teză a fost dezvoltată cel mai mult în lucrările lui Giannone Pietro Giannone s-a născut în Iskitella (provincia Foggia) în A fost un profund cunoscător al teoriilor filozofice ale lui Descartes, Gassendi, Locke; în a publicat Istoria civilă a Regatului Napoli Condamnată de biserică în , ea a devenit motivul exilului lui Giannone la Viena Acolo a scris o nouă lucrare, Cele trei regate La Geneva, Giannone s-a convertit la calvinism Trădat de camarazii săi de arme, care de fapt s-au dovedit a fi emisari ai regelui Sardiniei, a fost închis, mai întâi la Chambéry, apoi la Ceva și, în cele din urmă, la Torino, unde a fost obligat să semneze un act de renunţare În "lenevia deznădăjduită" a închisorii au fost scrise următoarele lucrări: "Discursuri despre opera lui Titus Livius", "Apologea teologilor scolastici" și "Biserica din vremea pontificatului lui Grigore cel Mare" Giannone a murit în închisoare în "Istoria", tradusă în franceză, engleză, germană, a meritat laudele lui Montesquieu, Voltaire și Gibbon Aceasta este povestea luptei dintre stat (Regatul Napoli) si biserica (Curia Romana) "Giannone este ofensiv și activ polemic Teza sa principală: Statul întruchipează Binele, Cer Pietro Giannone vaca - Evil; Statul aduce civilizație și progres, Biserica este cauza obscurantismului, regresului și declinului; Statul este o minte organizatoare, acţionând sub aspect juridic instituţional, Biserica dezintegra orice ordine statală şi socială Giannone consideră că principiul fundamental al eticii sociale și juridice este principiul libertății În esență, intenția lui Giannone este în primul rând să declare și apoi să elibereze de fapt statul de amestecul Bisericii Catolice, care, deși părea a fi o religie "smerită și disprețuind toate lucrurile pământești", a speculat de fapt fărădelege Statul bisericesc s-a format pe legende și piae fraudes (minciuni evlavioase); și mult mai mult decât triumful idealurilor religioase, îi pasă de bunurile și puterea pământească, acest "stat este mult mai păgân decât antic" Dacă teza principală a "Istoriei civile" este predominant de natură politico-legală, atunci lucrarea "Trei Regate" se bazează pe o idee mai filozofică Folosind ideile lui Spinoza, Giannone subminează dogmele catolice Ca orice alt fenomen uman, religia este supusă corupției Evreii nu cunoşteau decât "împărăţia pământească"; Hristos a propovăduit "împărăția cerurilor", dar realizarea ei este posibilă numai după învierea din morți (sufletele nu pot nici să se bucure, nici să sufere); biserica, dintr-o dorință lacomă de bogăție și putere, a înființat împărăția papală Regatul papal, scrie Giannone, "a înlănțuit nu numai trupurile, ci, ceea ce este mult mai rău, inimile și sufletele oamenilor" Pentru a distruge acest rău, este necesar să se lumineze conștiința oamenilor În eseul "Viața descrisă de el însuși", Giannone relatează că în a început "să studieze condițiile vieții umane, să studieze structura lumii, să culeagă informații despre vechii ei locuitori, despre om, despre viața lui, despre modul în care ordinea socială s-a născut în momentul în care au apărut orașele, regatele, religia și republicile Cercetările istorice ar trebui să facă lumină nu numai asupra condițiilor de viață, ci și asupra abuzurilor pe care unii le aplică altora Pentru a elimina aceste abuzuri și a restabili independența puterii laice, este necesar, potrivit lui Giannone, să se ia puterea de la cler și să o subordoneze statului Dezvoltarea minții iluministe Ludovico A Muratori și apărarea "bunului gust", adică o viziune critică asupra lucrurilor Secretarul Academiei Cimento Lorenzo Magalotti ( - ) este de asemenea referit la predecesorii iluminatorilor A călătorit mult, ceea ce l-a ajutat să familiarizeze Italia cu ideile lui Hobbes, Barrow, Collins și Hooke, Michelangelo, Fardell ( - ) Acesta din urmă era călugăr franciscan, apoi preot în lume, a predat la Messina și Roma; a manifestat un interes deosebit pentru matematică și fizică, a petrecut trei ani la Paris, unde i-a cunoscut pe Malebranche și pe Arnaud; revenit în Italia, a devenit profesor de "astronomie și fenomene atmosferice" la Padova, unde a fost vizitat de Leibniz Printre lucrările demne de menționat se numără "Sistemul filosofiei universale" (Universae philosophiae systema, ), "Theory of Common Mathematics" (Universae usualis mathematicae theoria, ), "Natura sufletului uman descoperită de Augustin" (Animae) humanae natura ab Augustino detecta, ) S-a păstrat și un fragment dintr-o scrisoare către Leibniz, în care Fardella cere lămuriri cu privire la calculul cantităților infinitezimale Dar tema principală este relația dintre credința religioasă și noua conștiință Elevul său a fost Antonio Conti, care a adoptat ideile filozofiei lui Descartes de la Fardella Conti s-a născut la Padova în într-o familie bogată De asemenea, a călătorit mult și i-a cunoscut personal pe Newton, Malebranche, Fontenelle și Leibniz La Londra, a participat la mai multe întâlniri ale Societății Regale Conti a studiat cu atenție toate cercetările în matematică (lucrările lui Newton, Leibniz, Giacomo și Giovanni Bernoulli), iar la Padova l-a cunoscut și s-a împrietenit cu celebrul medic și biolog Antonio Vallisnieri În filozofie, Conti a încercat să îmbine empirismul și raționalismul: "Metoda filosofică a lui Galileo asumată ca sentiment inițial, în aceasta a convergit cu Bacon și Locke, în timp ce metoda lui Descartes, insuflată în mine de Fardella, a fost respinsă din ideea de Doamne Am decis", scrie Conti, "să le combin" Deși ideile sale nu erau originale, "totuși el a adus o contribuție semnificativă la diseminarea unor teme culturale importante, a căror bogăție și rodnicie le-a prevăzut" Antonio Conti a murit în Cea mai proeminentă figură dintre precursorii iluminismului italian a fost Ludovico Antonio Muratori ( - ) Ludovico Antonio Muratori ) Lucrările lui Muratori au avut o mare însemnătate istorică și au fost publicate: în italiană "Analele Italiei" ( - ) și în latină - "Antichități italiene medievale" ( - ) Catolic sincer, Muratori poate fi numit pe bună dreptate un iluminator El a susținut "bunul gust", adică o viziune critică asupra lucrurilor; a criticat Aristotel și filosofia scolastică; crezut în îmbunătățirea materială și morală, care poate fi realizată prin cunoaștere; a apelat la experiența în cercetarea științifică; conștient de limitele rațiunii În Meditații despre bunul gust în arte și științe ( ), Muratori scrie: "Bunul gust este capacitatea de a recunoaște, pe de o parte, imperfect sau mediocru în științe și artă, pentru a-l evita, și perfect, în pentru a lupta pentru ea de către toate forțele" Pentru aceasta, Muratori îl apreciază pe Descartes, care a avut curajul să distrugă "prost gust" al adepților orbi ai lui Aristotel Crezând în rațiunea universală, Muratori, ca un bun istoric, a fost realist în privința slăbiciunilor umane și a înșelăciunii Omul are nevoie de credință religioasă, și nu doar de folosirea corectă a rațiunii, care dă naștere adevărului, și de fapte folositoare Muratori avertizează însă împotriva identificării religiei cu teologia sau filozofia scolastică: "Prin religie înțeleg credința, închinarea, iubirea și supunerea față de Dumnezeu în forma prescrisă nouă de Mântuitorul nostru Iisus Hristos" Fără a respinge viața contemplativă, Muratori a apreciat însă în mod deosebit folosirea activă a minții Dumnezeu i-a dat omului rațiune, prin urmare, el "ar trebui să facă tot posibilul pentru a îmbunătăți acest mare dar, a crește cunoștințele, a îmbunătăți obiceiurile și a avea grijă de fericirea lui durabilă în această viață și în cea viitoare" Muratori dă următorul sfat celor care doresc să atingă scopul: "Dedică o parte din timp lui Dumnezeu, o parte conducerii casei tale, dacă ai capacitatea și vocația, te angajezi în știință și artă, sau măcar citești util și cărți bune " Muratori nu exclude atât singurătatea, cât și singurătatea, care sunt "lăudabile dacă servesc urmăririi științei, reflecției asupra virtuții și îndatoririlor proprii și contribuie la evitarea viciilor Dar fuga din lume nu ar trebui să devină o școală a leneviei Într-o zi, un șoarece viclean și-a făcut o casă într-o bucată mare de brânză, iar când camarazii ei au venit să o cheme la un important consiliu pentru statul șoarecelui, ea a răspuns cu răceală că s-a retras din lume și Dezvoltarea minții iluministe lasă-i să se gândească la propriile lor afaceri Nu este evident că o persoană singuratică caută binele doar pentru sine, iar cine vrea să aducă bine în societate caută bine pentru sine și pentru altul, răspândind aproapelui acele comori pe care le-a adunat pentru sine? Iluminatorii din Lombardia Mișcarea iluminismului, scrie Geymonat, s-a format în Italia mult mai târziu decât în alte țări europene Acest lucru s-a datorat diverselor motive, dintre care nu în ultimul rând a fost Contrareforma Mișcarea de iluminism din Italia, care s-a dezvoltat în a doua jumătate a secolului al XVIII-lea, nu a avut caracterul radical și agresiv pe care l-a demonstrat în Franța Până la jumătatea secolului, mulți gânditori s-au familiarizat cu ideile lui Locke și Newton, iar mai târziu au avut loc discuții despre lucrările lui Hume, Montesquieu, d'Alembert, Diderot, Helvetius și Voltaire, care au fost traduse în italiană Ideile lui Rousseau au stârnit controverse deosebit de acerbe Nu trebuie uitat că din până în Condillac a fost la curtea din Parma După cum putem vedea, mișcarea iluministă italiană și-a primit sumele vitale din percepția consecventă (devenind din ce în ce mai rapidă de-a lungul anilor) a ideilor iluminaștilor francezi și englezi Cele mai mari centre ale iluminismului italian din a doua jumătate a secolului al XVIII-lea au fost Milano și Napoli Odată cu stăpânirea lui Firmian, Lombardia a văzut o reînnoire a structurilor administrative și judiciare; primatul bisericii în educația tineretului a fost respins; influența Universității din Pavia a crescut; relaţiile comerciale se intensifică şi legăturile culturale se dezvoltă În iarna anului , la inițiativa lui Pietro Verri, a fost creată "Societatea pumnilor", care promovează libertatea deplină de propuneri, discuții și critici pe probleme politice, etice, juridice, filozofice, științifice și literare Membrii societății au fost, printre alții, Alessandro Verri, fratele lui Pietro, și Cesare Beccaria Organul tipărit al "Societății Pumnilor" era periodicul "Cafenea" Iată cum îl caracterizează Pietro Verri: "Ce este o cafenea? O bucată de hârtie care iese la fiecare zece zile Ce spune? Despre o varietate de lucruri care nu au fost menționate înainte, Pietro Verri aparţinând diferiţilor autori şi care vizează binele public Bine, dar în ce stil sunt scrise foile? Orice în afară de plictisitor Și cât timp te aștepți să le eliberezi? Atâta timp cât găsesc un cititor Dacă publicul începe să-și manifeste interesul față de ele, vom continua să le lansăm încă un an și, eventual, mai mult Și la sfârșitul fiecărui an, treizeci și șase de coli vor face un volum modest Dacă oamenii încetează să le citească, munca noastră va fi inutilă - ne vom opri la a patra, chiar și la a treia Care este scopul acestui proiect? De dragul scopului unei ocupații plăcute pentru noi, scopul de a face bine pentru patria noastră care ne este accesibilă, de a răspândi cunoștințe utile printre cetățenii noștri, de a-i distra, ca de Stael și Swift, și Avdison și Popp , iar alții au făcut-o deja Conceput după modelul englezului "Spectator", "Cafe", a avut însă o viață scurtă, a ieșit o dată la zece zile, din iunie până în mai A răsunat însă în ea o voce proaspătă, reavivând interesul că s-a estompat, a exacerbat probleme controversate Citind The Cafe, publicul sa absorbit de atmosfera iluminismului francez și englez Principalele teme au fost lupta împotriva inerției culturale (și nu numai culturale), a legilor învechite, a indiferenței, a neîncrederii sistematice în viitor - în general, împotriva a tot ceea ce a întârziat modernizarea țării Pietro Verri: "Binele se naște din rău" Pietro Verri ( - ), filozof și economist, s-a ocupat de probleme teoretice ale impozitelor, a fost vicepreședinte al Consiliului Economic Principal, președinte al Consiliului Trezoreriei; din până în - "consilier secret de stat" După moartea Mariei Tereza, fiind un oponent al reformelor concepute de Iosif al II-lea, s-a retras de ceva vreme Mai târziu, el a apărat Revoluția Franceză, deși a criticat rezultatul iacobin al acesteia Meditațiile sale asupra economiei politice ( , a trecut prin șapte ediții în trei ani și a fost tradusă în franceză și germană) este o apărare ascuțită și inteligentă a liberalismului Principala teză a "Discurs despre natura plăcerii și durerii" ( ) este următoarea: "Toate senzațiile noastre, plăcute și dureroase, depind doar de trei cauze: un efect direct asupra organelor, speranță și frică Primul motiv pentru o viză este Dezvoltarea minții iluministe simțurile sunt fizice, celelalte două sunt simțuri morale "Toate plăcerile morale care se nasc din virtutea umană nu sunt altceva decât o împingere a sufletului nostru în viitor în așteptarea senzațiilor plăcute așteptate " "Așadar, plăcerea morală se naște din speranță Ce este speranta? Probabilitatea unei existențe mai bune decât prezentul Prin urmare, speranța presupune o lipsă percepută de bunătate Înseamnă că presupune în prezent răul, o lipsă de fericire Și din moment ce majoritatea suferințelor morale se datorează greșelilor noastre, "cu cât progresăm mai mult în adevărata filozofie, cu atât suntem mai eliberați de aceste rele" Natura plăcerii este eliberarea de rele De aceea, trebuie să recunoaștem că suferința conduce toate acțiunile oamenilor care o evită: "Nu voi spune", scrie Pietro Verri, "că suferința în sine este bună; dar binele se naște din rău, sărăcia dă naștere abundență, sărăcia bogăției, nevoia arzătoare ascute mintea, cea mai înaltă nedreptate dă naștere curajului, într-un cuvânt, suferința este motorul principal al întregului neam uman; și - cauza tuturor mișcărilor omului, care fără el ar fi un animal inert și prost și a murit la scurt timp după naștere; sudoarea sângeroasă duce la perfecţionarea meşteşugurilor, ne învaţă să gândim, dă naştere ştiinţei, artelor, le şlefuieşte; într-un cuvânt, datorăm totul suferinței, pentru că Înțelepciunea veșnică ne-a înconjurat cu ea astfel încât ea a devenit începutul vieții, al sufletului și al acțiunilor umane Un adversar al torturii, după cum se poate vedea din "Observații asupra torturii" ("Prin numele torturii, nu mă refer la pedeapsa celor vinovați, impusă de instanță, dar căutarea dureroasă a adevărului este tortură, crudă în însuși; cu adevărat demn de sălbăticia vechilor timpuri întunecate, de morala insidioasă, de la unul dintre cei mai clasici autori"), Pietro Verri este și autorul cărții Meditații asupra legilor restrictive, în principal în vânzarea cerealelor" ( ) și "Istoria Milanului" ( ) Alessandro Verri: neîncrederea este "înghițimea adevărului" Alessandro Verri ( - ), un om neliniștit și critic din fire, a găsit cea mai bună utilizare pentru calitățile sale în literatură Dintre numeroasele sale articole din Cafenea, cel mai faimos este "Refuzul unui notar la Academia Krusk" În ea autorul Alessandro Verri se răzvrătește împotriva purității formale a limbii, în favoarea expresivității imediate: "Gânditorii englezi scriu cu mare grijă pentru ordine; francezii - cu viraje energice și scurte, arătând gândirea în zbor liber; ambele nu introduc o lege care restricționează dezvoltarea ideilor; nu sacrifica geniul pentru metoda, bogatia stilului pentru sterilitate Și noi, dimpotrivă, parcă avem ceva timid, artificial în compozițiile noastre Ce italian ar putea scrie în stilul Spiritului legilor? Criticând trecutul, Alessandro Verri nu este înșelat de mitul "luminii" "Omul", scrie el, "face eforturi pentru a escalada stânca adevărului; clătinându-se, uneori ajunge în vârful ei și se zbuciuma acolo, în vârf, ca un copil Ne respectăm cultura, ne mângâim în faptul că am ieșit din barbarie civilă, chiar mai pernicioasă decât sălbăticie; încercăm să cădem din nou în noua barbarie cât mai târziu, dar suntem modesti și avem mereu o celulă în creier destinată înghițirii adevărului - îndoială Și știi de ce? Pentru că cauza greșelilor este întotdeauna în noi înșine Nu trebuie să ne mire delirul nostru lung: suntem creați cu cele mai diverse forme de seducție; nu mai rămâne nimic decât să încerci să le ții scurte, rare și nu prea crude Odată cu întreruperea publicării "Cafe", Alessandro Verri s-a mutat de la Roma la Paris (împreună cu Beccaria), iar apoi la Londra De mare interes este corespondența fraților Alessandro și Pietro Verri În el găsim un portret al unei societăți din secolul al XVIII-lea cu caracter cultural, estetic și politic Iată, de exemplu, scrisoarea lui Alessandro către fratele său Pietro din Londra din decembrie Este plină de teme tipice iluminismului: admirația pentru Anglia, spiritul toleranței "Nimeni nu mai vorbește despre religie aici La Paris, acest lucru se întâmplă atât de des încât te întristează La Paris, există un entuziasm extraordinar pentru filozofie, fervoarea sufletului de a-și urma adevărurile - asta dă naștere la ciocniri și tulburări violente, se dezvoltă și se manifestă mari calități în ei, o persoană mare devine cea mai mare; focul filozofiei este vizibil în toate, totul este sublim, pasiunile sunt contrastante și flexibile Și la Londra, ce poate excita sângele? Nu vrei să crezi nimic? Tu ești stăpânul tău Vrei să crezi puțin? Dreapta ta Vrei să crezi într-un anumit fel? Fa ce vrei Vrei să organizezi o sectă? Vă rog Vrei să spui că regele - Ești absolut liber în alegerea ta Servitorul meu spune asta de o sută de ori pe zi" Dezvoltarea minții iluministe Aici Alessandro Verri recunoaște: "Când sunt la Milano, îmi doresc atât de mult să mă supăr față de senat, magistrați etc , dar la Londra nu vreau să fac asta" Toleranța în raporturile juridice ale englezilor provoacă și admirație: "Toleranța pentru opinii, despre care filozofii strigă atât de mult, aici este proprietatea tuturor, chiar și a portarilor, și atinge punctul culminant în guvern Orice englez știe asta, în alte locuri de neatins, dar aici adevărul cel mai banal: pentru a fi liber, un cetățean trebuie să se supună nu unei persoane, ci legii; de aceea fiecare englez spune: "My lord is the law"; iar pentru a afla dacă cutare sau cutare acţiune este admisibilă, află dacă există o lege care să o interzică Dacă nu există o astfel de lege, el ajunge la concluzia că acțiunea este permisă și acesta este sistemul Aceste două maxime cardinale și cele mai importante sunt universale aici Din ele decurg multe alte adevăruri, care au și aici un caracter general Nu vorbesc despre politică și comerț care merită o atenție specială Mai târziu, Pietro Verri, într-o scrisoare către fratele său mai mic Alessandro din februarie , scrie despre inevitabilitatea triumfului libertăților civile și al filosofiei, el prezice realizarea visului lui Platon: "Forța statului de astăzi este determinată de puterea sa militară; acesta din urmă este proporțional cu masa monetară; că, la rândul său, să comercializeze; iar acesta la libertatea civilă În consecință: fie să slăbească și să fie suprimat de forțele externe, fie să dea libertate civilă popoarelor - aceasta este alternativa cu care se confruntă statele europene Filosofia trebuie să aducă o mare contribuție la această schimbare; pătrunde în mase sub formă de scăpări, dar atunci când generația viitoare va ajunge la maturitate, filosofii nu numai că nu vor aduce omenirii răul neintenționat, ci vor stabili și granițe astfel încât să nu se întâmple în viitor totul depinde asupra dezvoltării minții Școala din Milano a câștigat laudele lui Voltaire ("Mare progrese") Pietro Verri scria la aprilie : "Întotdeauna îi voi considera pe d'Alembert, Voltaire, Helvetius, Rousseau şi David Hume oameni de ordinul cel mai înalt, a căror amintire va rămâne timp de secole" Cesare Beccaria: împotriva torturii și a pedepsei cu moartea Pe lângă frații Verri, Cesare Beccaria ( - ) aparține și iluminatorilor milanezi de renume mondial A lui Cesare Beccaria eseul "Despre crime și pedepse" ( ) a fost tradus în diferite limbi, comentat și discutat în toată Europa Beccaria a abordat problema arzătoare a torturii și a pedepsei cu moartea "Faptul unei infracțiuni este fie definit, fie nu; dacă se stabilește, o lege stabilă este suficientă pentru pedeapsă și nu este necesară tortura, întrucât nu este nevoie de mărturisirea însuși învinuitul; dacă fapta nu este stabilită, atunci este imposibilă torturarea nevinovatului, deoarece, potrivit legii, este nevinovată o persoană a cărei infracțiune nu a fost dovedită Și mai importante au fost argumentele sale împotriva pedepsei cu moartea Beccaria pornește de la principiul: o persoană este o persoană, nu un lucru; oamenii se unesc într-o societate pe baza unui contract de dragul protecției și securității; infracțiuni - daune aduse societății în sensul că amenință securitatea acesteia; pedepsele sunt legale numai atunci când previn noi necazuri, noi temeri și pericole Pe baza acestor principii, educatoarea milaneză a concluzionat că este de preferat să previi crimele decât să amenințe cu pedeapsa cu moartea Dacă măsurile preventive s-au dovedit insuficiente și s-a săvârșit o infracțiune, trebuie să urmeze imediat, fără întârziere, o pedeapsă proporțională Pedeapsa cu moartea, potrivit lui Beccaria, este inacceptabilă din trei motive viața este bunul suprem, iar încetarea ei forțată nu este de competența contractului social Experiența veche de secole arată că tortura și pedeapsa cu moartea nu sperie pe nimeni și nu au descurajat încă pe nimeni să provoace prejudicii societății; dimpotrivă, exemplul unei persoane private de libertate pentru o lungă perioadă de timp și obligată să muncească din greu, descurajează săvârșirea infracțiunilor, deoarece deschide o perspectivă mai dureroasă decât moartea, care, deși violentă, este instantanee conform legii - contradicţie prin definiţie Legile nu pot interzice crima și, în același timp, o prevăd ca pedeapsă: "Mi se pare absurd că legile, ca expresie a voinței publice, disprețuiesc și condamnă crima, dar ele însele o permit și, pentru a evita cetățenii de la crimă, prescrie crima publică " În ciuda acestor trei argumente, Beccaria admite că în cel puțin un caz pedeapsa cu moartea este inevitabilă: atunci când inculpatul are astfel de legături încât poate amenința societatea, chiar și în închisoare: "Moartea unor cetățeni este necesară atunci când o națiune își pierde libertatea , sau într-o perioadă de anarhie, când au loc tulburări Dezvoltarea minții iluministe locul legilor Beccaria reproduce vechea logică a justificării uciderii unui tiran (texte) Împotriva pedepsei cu moartea Tortura este cruzime, sfințită de practica majorității națiunilor, cu toate acestea, în procesul torturii, ele continuă să scoată mărturisirea unei crime Conduși într-o capcană a contradicțiilor, complicii sunt identificați, sub pretextul curățării de rușinea dezonoare, acuzatul este acuzat de infracțiuni în care ar putea fi implicat, dar pentru care nu a fost pus sub acuzare O persoană nu poate fi numită infractor până când nu este stabilit printr-o hotărâre judecătorească Iar societatea nu-l poate priva de protecția sa până când nu se află în mod decisiv că persoana a încălcat acordurile pe care el însuși le-a acceptat Care este acest drept, dacă nu dreptul la forță, care împuternicește un judecător să pedepsească un cetățean atunci când există îndoieli cu privire la faptul că este infractor? Dilema nu este nouă: faptul săvârșirii infracțiunii este stabilit sau nu Dacă este stabilită, atunci nu sunt necesare alte pedepse decât cele stabilite de lege, atunci tortura este inutilă, deoarece nu este nevoie să recunoaștem criminalul Dacă faptul nu este stabilit, atunci o persoană nevinovată nu ar trebui să fie torturată, întrucât, potrivit legii, este o persoană ale cărei infracțiuni nu au fost dovedite Care este scopul politic al pedepselor? - Intimidare, pentru ca alții să nu fie obișnuiți Deci cum numim abatoarele private secrete folosite de tiranie pentru a tortura pe cei vinovați și pe cei nevinovați? Este important ca niciuna dintre crimele evidente să nu rămână nepedepsită Nu este atât de important să știm cine a comis crima și cine a rămas în umbră Dacă răul a fost deja săvârșit, nu poate fi corectat, societatea nu este capabilă să returneze ireversibilul Răul îi afectează periculos pe alții atunci când rămâne nepedepsit Totuși, un număr mai mare de cetățeni respectă legile din frică sau din respectarea legii, astfel încât riscul de a tortura un nevinovat este mult mai mare și, prin urmare, este mai probabil ca o persoană, în condiții egale, să fie mai degrabă respectată decât disprețuită Cesare Beccaria /texte) Dar voi spune mai multe Dacă vrei, poți amesteca toate relațiile, poți cere ca o persoană să fie acuzatoare și acuzată în același timp, atunci suferința poate fi considerată creuzetul adevărului, pentru că criteriul ei îl vom pune în mușchii și nervii nefericiților Legea camerei de tortură spune următoarele: "Oamenii, suferinzi, nu mormăiți, iar dacă natura ți-a implantat mândria și ți-a dat un drept inalienabil la autoapărare, atunci voi crea în tine sentimentele opuse, adică eroică ura de sine, o pasiune pentru auto-acuzare, ca să spui adevărul doar când mușchii sunt strânși și oasele se strâng Rușinoasa nicovală a adevărului este un monument al legislației antice încă existente a sălbaticilor, când tortura prin foc și apă clocotită era numită judecata Domnului, de parcă inelele unui lanț etern, provenind din Originea Divină, ar putea oricând moment se destramă din cauza capriciului uman Singura diferență dintre tortură și persuasiune prin intermediul focului și apei clocotite pare să fie că în primul caz efectul se realizează prin ceea ce depinde de voința criminalului, iar în al doilea printr-un fapt pur fizic Diferența, însă, este iluzorie, pentru că mărturisurile nu sunt gratuite atunci când ești sugrumat, chiar și fără ajutorul apei clocotite Orice acțiune a voinței noastre este proporțională cu puterea impresiei simțite, sursa ei Cu toate acestea, sensibilitatea oricărei persoane este limitată În consecință, presiunea durerii poate, crescând, să o umple astfel încât să nu mai existe altă libertate, decât să aleagă calea cea mai scurtă către încetarea chinului Atunci răspunsul infractorului va fi neapărat același cu efectul de fierbere a apei sau a focului Orice diferență între măsurile de influență dispare în momentul în care ei cred că au primit rezultatul dorit Acesta este mijlocul cel mai de încredere de a justifica și de a hrăni răufăcătorii inveterati și de a condamna pe cei nevinovați Așa sunt consecințele fatale ale unui criteriu pretențios al adevărului, un criteriu demn de un canibal, tocmai astfel de torturi le aplicau romanii, dar și barbarii, doar sclavilor, victime ale virtuții lor exagerat de lăudat Dintre două ființe la fel de nevinovate, precum și a doi criminali identici, cel care este mai puternic și mai asertiv va fi în absolut, iar cel slab și leneș va fi condamnat, grație judecății Dezvoltarea minții iluministe nyitsu: "Eu, judecătorul, trebuie să condamn criminalul în acest caz Tu, cel puternic, ai reușit să reziste torturii, te voi justifica, dar tu, cel slab, nu ai putut, așa că te dau în judecată Simt că o mărturisire smulsă sub tortură nu are putere, dar te voi târî și te chinui în așa fel încât să confirmi orice mărturisire Procesul torturii este o chestiune de temperament și calcul La orice persoană, ele sunt proporționale cu pragul de sensibilitate Un matematician, poate, va rezolva această problemă mai repede și mai precis decât un judecător Având în vedere puterea mușchilor și sensibilitatea nervilor unui nevinovat Găsiți gradul de durere la care pledează vinovat pentru această crimă Mărturia infractorului este necesară pentru a dezvălui împrejurările și a stabili adevărul Dar dacă acest adevăr este greu de calculat după aspectul, gesturile, chipul unei persoane calme, atunci cum poate fi detectat de o față deformată de durere? Orice acțiune violentă șterge diferențele minime dintre obiecte, datorită cărora adevăratul poate fi separat de fals În mod ciudat, din tortură rezultă în mod necesar că cei nevinovați sunt puși într-o poziție mai proastă decât cei vinovați Tortura se aplică ambelor, iar toate combinațiile cad asupra primei Fie pledează vinovat, apoi este condamnat, fie este găsit nevinovat, apoi suferă în zadar Dar pentru infractor totul este favorabil în sens invers Dacă a îndurat cu fermitate tortura, ar trebui să fie considerat nevinovat și el schimbă o pedeapsă mare cu una mai mică Prin urmare, cei nevinovați, care suferă, nu pot decât să piardă, iar cei vinovați pot câștiga Acest adevăr este în sfârșit aflat de cei care s-au ferit de el atât de mult O mărturisire extrasă sub tortură nu este valabilă decât dacă este reafirmată sub jurământ Cu toate acestea, infractorul, care nu confirmă mărturisirea, merge din nou la camera de tortură În unele națiuni repetarea acestei petiții rușinoase nu este permisă de mai mult de trei ori, în alte țări rămâne la latitudinea judecătorilor Este inutil să enumerăm o serie nesfârșită de exemple de autoincriminare a nevinovaților în tortură, nu există epoci și națiuni care să nu le aibă Dar oamenii se schimbă, la fel și consecințele Nu există nicio persoană ale cărei gânduri ar fi contrar nevoilor vieții Natura, chemarea sa secretă obscure, nu lasă o persoană să plece, iar obiceiul - tiranul minților - îl sperie și îl respinge Cesare Beccaria /texte) ] Un alt motiv al inadecvării torturii, când în timpul interogatoriului acuzații sunt confuzi în mărturia lor, motivul pentru aceasta este teama de pedeapsă, vagitatea acuzației, rafinamentul judecătorului, ignoranța generală S-ar părea că inocentul, căruia îi este pur și simplu frică, și ticălosul, care încearcă să încurce, ar trebui să fie confundați în moduri diferite Contradicțiile într-o stare de odihnă și neliniște sunt supuse doar dorinței de a fi mântuiți Așa că pedepsirea prin tortură pe cineva care se face vinovat, după cum vor să demonstreze, de alte infracțiuni decât cea de care este acuzat, echivalează cu următoarea pseudo-judecare: "Voi sunteți vinovat de această infracțiune, poate sute de altele Îndoiala mă împovărează, dar pentru a mă stabili în adevăr, îți voi prescrie tortura, pentru că ești un criminal, ceea ce înseamnă că poți fi unul, pentru că vreau să fii unul Tortura este prescrisă acuzatului pentru a găsi complici Dar dacă se dovedește că tortura este ineficientă ca mijloc de a găsi adevărul, atunci poate servi la stabilirea altor persoane pe care, deși există adevăr de căutat și de găsit? Cine se învinovăţeşte, îi este greu să-i învinovăţească pe alţii? Este corect să torturi pe cineva de dragul de a dezvălui crimele altora? Nu se găsesc complici prin audierea martorilor, interogatoriul învinuitului, prin analiza materialelor dosarului, locul faptei, tot ceea ce servește la lămurirea împrejurărilor? În plus, după arestarea liderului, complicii se ascund imediat Teama pentru soarta cuiva în exil este deja o pedeapsă, ca să nu mai vorbim de faptul că națiunea este eliberată de pericolul unor noi recidive Pedeapsa infractorului, care constă în folosirea forței, are unicul scop de a descuraja pe alții de la fapte similare printr-un exemplu clar Că tortura curăță de rușinea dezonoare este o altă ficțiune ridicolă O persoană condamnată de lege ca fiind dezonorantă trebuie să-și confirme încă o dată reputația cu scărcării oaselor Un astfel de abuz nu poate fi tolerat în secolul al XVIII-lea Sentimentul de suferință, cred ei, curăță de rușine, un fenomen pur moral! Tortura este un corn, iar rușinea este un corp amestecat? Rușinea în sine este un sentiment subordonat nu legilor, nu rațiunii, ci opiniei publice Dar tortura în sine este dezonoarea victimei deja efectuată În acest fel, vor să curețe o rușine cu o altă rușine Nu este greu de identificat originile acestei instituții, căci aceste absurdități adoptate de o națiune fac ecou altor idei împărtășite de aceeași națiune Se pare că au Dezvoltarea minții iluministe au rădăcini religioase și spirituale Există o dogmă indestructibilă care pete, urme ale slăbiciunii umane, nepedepsite de Creator până acum, vor fi epurate în flacăra unui foc de neînțeles Rușinea este o pată civică, dar dacă suferința și focul ispășesc petele necorporale, atunci de ce să nu scapi de petele civice cu ajutorul torturii? Cred că recunoașterea propriei vinovății de către infractor, care în unele instanțe rămâne principalul temei al acuzației, nu este atât de departe de dogma descrisă la origine Într-adevăr, chiar și în Ziua Judecății, înțeleasă mistic, pocăința pentru propriile păcate este partea principală a sacramentului Așa se face că oamenii perversează cele mai strălucitoare adevăruri ale Apocalipsei și, din moment ce în vremuri de ignoranță asemenea perversiuni erau urmate de bunăvoie, omenirea ascultătoare recurge la ele în toate cazurile, făcându-le din ce în ce mai absurde pe măsură ce aplicarea lor se extinde (Cesare Beccaria Despre crime și pedepse) Iluminismul napolitan Antonio Genovesi: primul profesor italian de economie politică În a doua jumătate a secolului al XVIII-lea la Napoli, cele mai importante reforme se realizează sub conducerea ministrului Bernardo Tanucci (în timpul minorității regelui Ferdinand al IV-lea de Bourbon și după expulzarea iezuiților în ) Universitatea din Napoli a fost semnificativ actualizată, unde științele naturii, precum și studiul dreptului și al economiei s-au extins La Universitatea din Napoli a început să predea abatele Antonio Genovesi, care la aceeași universitate a ascultat prelegerile lui Giambattista Vico Antonio Genovesi s-a născut la Castiglione, în provincia Salerno, în (decedat la Napoli în ) Student al lui Vico, în a scris "Principii de teologie" despre diferența dintre autoritățile bisericești și cele laice Ei susțin că infailibilitatea bisericii este limitată de chestiuni de credință Dezacord cu comportamentul anti-bisericesc Antonio Genovesi Iluminatorii (este inutil să încercăm "a alunga Divinul și religia, dacă tot neamul omenesc, toată natura o vrea, și nu dintr-un capriciu, ci din simțirea naturii însăși"), Genovesi este ferm convins că libertatea și independența minții sunt necesare pentru progresul social Ocupându-se de probleme metafizice și etice, el și-a dat seama că o nouă știință, utilă în scopul progresului, va fi economia politică Conducând prima catedra de economie politică din Europa la Universitatea din Napoli, creată special pentru el, a început să studieze posibilitățile de reglementare a relațiilor economice cu ajutorul legilor rațiunii La noiembrie , Genovesi a ținut o prelegere introductivă "O mulțime uriașă de studenți a înconjurat amvonul Dobânda a crescut zi de zi, lună de lună, la fel și numărul persoanelor care au cumpărat cărți de economie politică Librăriile nu au reuşit să le comande din străinătate" (F Venturi) Teoria economică a lui Genovesi a atins miezul problemei, a subliniat natura civilizației și a culturii, nevoile de creștere a productivității și a consumului "Ar fi bine", scrie Genovesi în Fundațiile comerțului, "dacă nu numai bărbații de știință și artă, ci și țăranii și femeile ar ști ceva despre cultură Acestea sunt: ) Cultura relaţiilor comerciale duce la extinderea civilizaţiei ) Din punct de vedere economic, ar fluidiza viața majorității familiilor; ) să organizeze intelectual mulți oameni pentru o mai bună utilizare a talentelor cu care Domnul le-a acordat; ) perfecționați artele, faceți-le mai libere și mai răspândite " Genovesi s-a simțit ca un educator al poporului, îndurerat că majoritatea profesorilor sunt înșelători și hoți, iar doar câțiva sunt drepți și cunoscători Ca model i-a citat pe englezi, descurcăreți și curajoși, punându-i în contrast cu spaniolii, leneși și îngâmfați El i-a sfătuit pe oamenii de știință să pună capăt disputelor de cuvinte și să se îndrepte către cultură și afaceri, ocupându-se, de exemplu, de mecanică sau agricultură Genovesi insistă asupra inutilității oricărui studiu a ceea ce este deasupra noastră, întorcând sarcasmul împotriva metafizicienilor și dialecticienilor, "Don Quijote al științei" Ipotezele lui Descartes i se par a fi "ample și nedefinite", iar ideile lui Newton Bacon, Galileo, Locke - "dovedite de experiență sau de rațiune" Dezvoltarea minții iluminatoare Interesul lui este îndreptat nu atât spre substanțe și esențe, cât "spre obiceiurile și nevoile noastre" ("Oamenii sunt mai degrabă ceea ce au primit din educație decât ceea ce sunt de la naștere") Genovesi - împotriva teoriei lui Rousseau Științele și artele, afirmă el, sunt "copiii nevoilor" "Dacă filozoful nostru [Rousseau] numește nevoi vicii și crime, el este crud; dacă crede că nu este necesar să se gândească la satisfacția lor, este nedrept; dacă crede că se poate reduce științele și artele doar la utilitate, înlăturând din ele toată frumusețea, este nepoliticos; dacă vrea să îndrepte minciunile care s-au scurs în ele din cauza viciilor insurmontabile ale naturii umane, este un filosof În Prelegeri despre comerț ( - ), Genovesi notează "prea mulți avocați, medici, eclesiastici, proprietari de absint, prea mulți leneși care trăiesc cu chirie Să presupunem că numărul de locuitori ai Regatului Napoli este de patru milioane; Câți dintre ei sunt cei care pot fi considerați producători? Cam un sfert " Genovesi - tot în aceleași "Lecții de comerț" - oferă următoarea alternativă: "Trebuie să-i educăm și să-i ajutăm pe cei care muncesc pentru ca aceștia să-și crească veniturile în ritm rapid și cu trudă"; în plus, este necesar să "aducem la perfecțiune mecanicii, un asistent uimitor al artelor" Prelegerile explorează și fenomenul circulației banilor, creditului public, inflației, banilor împrumutați cu dobândă; examinând toate aceste întrebări, Genovesi a dat dovadă de o capacitate izbitoare de a raționaliza problemele care au devenit subiect de dezbatere europeană Curând cursurile au fost traduse în germană, spaniolă și franceză; un educator venețian l-a numit "cel mai glorios geniu al Italiei" Alte lucrări ale lui Genovesi: "Reflecții filosofice asupra religiei și moralității" ( ), "Logica" ( ), "Științe metafizice" ( ), "Diceosina, sau știința dreptului și a dreptății" ( ) Ferdinando Galiani: autor al tratatului "Despre bani" Aproape de Genovesi pe problemele discutate Ferdinando Galiani S-a născut la Chieti în și a murit la Napoli în Unchiul său, Monseniorul Celestino, a fost implicat în creșterea sa "Fiind deschis influenței, el a completat schemele educaționale cu un simț viu al istoriei lui Vico și Bartolomeo Intieri " La de ani, a publicat un tratat Despre bani ( ) Acest eseu este în cinci Gaetano Filangeri cărți în care, printre altele, este criticată doctrina mercantilistă, conform căreia bogăția unei națiuni constă în posesia metalelor prețioase (aceasta și alte idei au fost ulterior abordate în mod repetat în Capitalul de Karl Marx) În prima carte a tratatului, Galiani discută despre valoarea lucrurilor, care, în opinia sa, depinde în primul rând de utilitatea și raritatea lor, precum și de cantitatea și calitatea muncii și de timpul alocat producției lor Valoarea, după Galiani, este "raportul dintre posesia unui lucru și posesia altuia după ideile omului" Alte cărți ale tratatului tratează diverse tipuri de circulație a banilor, falsificarea, importul și exportul acestora etc Ideile lui Galiani despre circulația banilor sunt foarte interesante; mișcarea și creșterea lor sunt corelate cu producția agricolă, producția industrială și populația În , Galiani a fost trimis de Carol al III-lea la Paris ca secretar al ambasadei napolitane La Paris, datorită manierelor și inteligenței sale strălucitoare, s-a trezit în înalta societate El a fost legat prin prietenie cu reprezentanți de seamă ai Iluminismului francez, printre care Diderot Cea mai interesantă corespondență a lui cu iluminatorii francezi a ajuns până la noi Gaetano Filangieri: legile rezonabile și universale trebuie să țină cont de starea națiunii O altă figură proeminentă a iluminismului napolitan este Gaetano Filangieri ( - ) Întrerupându-și cariera militară, s-a dedicat studiilor sub conducerea episcopului de Trivent, Nicola de Luca În , deja avocat, scrie "Reflecții politice asupra ultimei legi de stat privind conducerea organelor justiției" În eseul său, Filangieri se alătură apărătorilor legii crezând că libertatea civilă se bazează pe legi, și nu pe judecățile celor care le interpretează Curând însă, Filangeri a părăsit baroul, luându-se în știință Știința sa legislației ( - ), în patru părți, a fost un mare succes Benjamin Franklin l-a introdus în America, iar mai târziu Benjamin Constant a scris comentarii despre el Baza legislației este pacea și protecția cetățenilor; scopul este fericirea Legile - rezonabile și universale și, prin urmare, comune tuturor națiunilor - nu pot fi aplicate fără a ține cont Dezvoltarea minții iluministe că "starea naţiunii care le acceptă" Oponent al privilegiilor feudale și ecleziastice și al despotismului, Filangeri credea că legile ar trebui să ajute la creșterea populației, la prevenirea sărăcirii și deteriorarea moravurilor O armată populară ar trebui să fie preferată unei armate permanente "Industria, comerțul, bunurile de lux, arta care înainte slăbeau statul astăzi sunt cel mai puternic suport pentru prosperitatea popoarelor" Influențat de Beccaria în ceea ce privește reforma judiciară, Filangieri a acordat o mare atenție problemelor educației, pe care și-ar dori să o vadă "publică, universală, nu rutină" Avem nevoie de "cetăţeni harnici şi plini de resurse în timp de pace; apărători convinși în timp de război; soți buni și tați excelenți, plini de un sentiment de respect față de legi și demnitatea lor Combinând ideile lui Montesquieu, Helvetius și Rousseau, Știința Legislației a lui Filangieri este astăzi un document expresiv al aspirațiilor reformiste ale Italiei secolului al XVIII-lea Partea a zecea KANT ȘI JUSTIFICARE A FILOZOFIEI TRANSCENDENTALE Sapere aude! Ai curajul să-ți folosești propria minte! Immanuel Kant Capitolul douăzeci și trei KANT ȘI TURNUL LA CRITICA FILOZOFĂ Calea vieții și scrierile lui Kant Immanuel Kant s-a născut în Königsberg (acum Kaliningrad) în Prusia de Est în Tatăl său era șalar, iar mama sa era casnică, șase dintre copiii lor nu au trăit până la vârsta adultă Kant și-a amintit mereu de părinți cu căldură și recunoștință, a văzut în ei un exemplu de onestitate impecabilă Memoria filosofului a păstrat imaginea mamei Anna Regina Reiter, care, la fel ca Monica (mama Sfântului Augustin), a hrănit în sufletul fiului ei semințele bunătății, capacitatea de a experimenta frumusețea naturii și, în cele din urmă, dragostea de cunoaștere Ea l-a repartizat pe tânăr la Collegium Fridericianum (Colegiul lui Frederic), un gimnaziu de stat cunoscut pentru duritatea educației sale sub îndrumarea vigilentă a pastorului F Schulz Pietismul, în ciuda încercărilor de a se elibera de el, a rămas de atunci o constantă în învățătura morală și în comportamentul filosofului De la gimnaziu, a scos o cunoaștere destul de bună de latină și o cunoaștere foarte mediocră de greacă, care într-un fel sau altul s-a reflectat în accentele scrierilor sale filozofice În , Kant a intrat la Universitatea din Koenigsberg, iar după ce a terminat cursul de filozofie în , a primit o diplomă de master După ce a părăsit Universitatea din Königsberg, din până în , Kant a fost forțat să-și câștige existența prin tutoring, dar totuși, în ciuda sărăciei, a muncit din greu și productiv În , tânărul filosof a intrat la concurs cu disertația sa De mundi sensibilis atque intelligibilis forma et principiis (Despre forma și principiile lumii sensibile și inteligibile), dar fără succes La numai ani de la înfrângere, disertația a fost foarte apreciată la concurs Bazându-se doar pe propriile forțe în toate, filosoful german a disprețuit îndoiala, cariera și protecționismul, datorită cărora a devenit un simbol al integrității în știință Indiferent față de bogăție și faimă, el Immanuel Kant a apărut de la amvonul din Halle, unde baronul von Zedlitz îi pusese un salariu de trei ori mai mare decât la Konigsberg După muncă asiduă, Critica rațiunii pure a fost publicată în , urmată de Critica rațiunii practice în și Critica judecății în Ultimii ani ai vieții filosofului au fost marcați de două evenimente În , a murit Frederic al II-lea, patronul iluminatorilor Succesorul său, Friedrich Wilhelm al II-lea, și-a exprimat nemulțumirea față de lucrarea kantiană "Religia doar în limitele rațiunii" Kant a considerat bine să nu obiecteze și să se retragă, amintindu-și că, dacă o minciună, de regulă, se afirmă în liniște, fără cuvinte de prisos, atunci adevărul nu se declară întotdeauna deschis Acest episod, indiferent cum ar comenta biografii săi, reflectă personalitatea marelui filozof Un alt eveniment este legat de interpretarea fichteană a criticii în spiritul idealismului subiectiv Kant l-a ajutat tangibil pe Fichte la începutul carierei sale și la început a încercat să reziste interpretărilor greșite ale poziției sale, dar de îndată ce și-a dat seama de ireversibilitatea unei astfel de evoluții a evenimentelor, s-a închis în sine La sfârșitul vieții, Kant a fost depășit de cel mai rău dintre rele - orbirea Memoria și claritatea minții au fost întunecate în mod perfid, filozoful a devenit o fantomă În , viața lui Kant a luat sfârșit În încheierea Criticii rațiunii practice, Kant a scris: "Două lucruri umplu întotdeauna sufletul cu o mirare și evlavie nouă și mai puternică, cu cât mă gândesc mai des și mai mult la ele - acesta este cerul înstelat deasupra mea și legea morală în pe mine " scrierile lui Kant Producția literară extinsă a lui Kant este de obicei împărțită în două secțiuni, subcritică și critică O serie de lucrări precritice se încheie cu o disertație în , din se maturizează doctrina criticii Perioada subcritică este reprezentată de următoarele lucrări "Gânduri despre adevărata apreciere a forțelor vii" "Istoria naturală generală și teoria cerului" Disertație "De igne" ("În foc") "Principiorum primorum cognitionis metaphysicae nova delucidatio" ("Noua iluminare a primelor principii ale cunoașterii metafizice") Calea vieții și scrierile lui Kant ] "Despre cauzele cutremurelor" "Teoria vântului" "Monadologie fizică" "Planul cursurilor de geografie fizică" "O încercare de un discurs despre optimism" "Falsa sofisticare în cele patru figuri ale silogismului" "Singura bază posibilă pentru a dovedi existența lui Dumnezeu" "O încercare de a introduce conceptul de cantități negative în filozofie" "Observații asupra simțului frumosului și al sublimului" "O anchetă asupra gradului de claritate a principiilor teologiei naturale și moralității" "Avizul programului de cursuri pentru semestrul de iarnă / " "Visele unui vizionar, explicate prin visele unui metafizician" Disertație "Despre forma și principiile lumilor sensibile și inteligibile" Scrieri ale perioadei critice: "Critica rațiunii pure" "Prolegomene la orice metafizică viitoare care poate apărea ca știință" "Idei de istorie universală în planul mondial-civil" "Răspunsul la întrebarea: Ce este Iluminismul?" "Bazele metafizicii moravurilor" "Principii metafizice ale științelor naturale" "Critica rațiunii practice" "Critica facultății de judecată" "Religia numai în rațiune" "Spre pacea veșnică" "Metafizica moravurilor" "Disputa Facultății" "Geografie fizică" "Despre pedagogie" Perspectiva spirituală a perioadei precritice "Am fost destinat să mă îndrăgostesc de metafizică" Așa și-a definit Kant vocația A fost o poveste de dragoste fericită? La urma urmelor Immanuel Kant scopul - de a dota metafizica cu un fundament științific - nu a fost niciodată atins de filosof La universitate, în calitate de student, Kant a ascultat prelegerile lui Martin Knutzen, care a expus principiile mecanicii newtoniene și ale metafizicii leibniz-wolfiene, două axe în jurul cărora a început să se învârte subiectul scrierilor din perioada precritică Ezitarea, regândirea și aprofundarea acestui subiect vor duce treptat la o poziție de critică Convingerea că noua știință (în special fizica newtoniană) a devenit atât de puternică încât este gata să încolțească din metafizică l-a condus pe Kant la ideea că metafizica trebuie regândită în însuși fundament și metodologic pentru a atinge rigoarea și concretețea rezultatelor pe care fizica a realizat-o Drumul către această concluzie nu a fost ușor: el a studiat din nou și din nou posibilitatea compatibilității fizicii și metafizicii, referindu-se la analiza fundamentelor ultime ale metafizicii și cunoașterii, din care s-a născut în cele din urmă Critica rațiunii pure Ipoteza lui Kant, fundamentată în lucrarea "Istoria naturală generală și teoria cerului" ( ), conform căreia universul a apărut dintr-o anumită nebuloasă, a devenit celebră Reformulată de Laplace în "Statement of the System of the World" în , adică patruzeci de ani mai târziu, ea a găsit mulți susținători Deoarece opera lui Kant a fost publicată anonim, ipoteza a devenit cunoscută sub numele de teoria Kant-Laplace Încercarea lui Kant de a explica originea lumii a rămas în cadrul fizicii: mecanica nu este capabilă să explice nașterea unei omizi sau a unui fir de iarbă, dar toate acestea luate împreună nu numai că nu neagă, dimpotrivă, sugerează că existența unui Creator Până la urmă, inițial nebuloasa nu se naște din nimic, ea este adusă la viață printr-un act divin creativ, precum legile raționale care guvernează lumea În disertația sa din "Noua iluminare a cunoașterii metafizicii primelor principii" Kant încearcă să revizuiască fundamentele metafizicii leibniz și wolfiene Se bazează pe două principii Primul este principiul identității (care este supus principiului necontradicției) Al doilea este principiul rațiunii suficiente Cu toate acestea, el încearcă să demonstreze din nou acest al doilea principiu Argumentul este următorul: orice eveniment accidental presupune un antecedent al unei cauze anterioare, căci dacă nu ar exista, atunci ar rezulta că accidentalul este cauza în sine Dar acest lucru este imposibil, pentru că atunci accidentalul ar fi necesar Kant adaugă alte două puncte la aceasta În primul rând, principiul succesiunii Calea vieții și scrierile lui Kant oase (conform cărora schimbarea nu poate avea loc acolo unde nu există o legătură reciprocă) În al doilea rând, principiul coexistenței (conform căruia fiecare lucru este legat de alții dacă există o dependență comună de original) Acestea sunt încercările lui Kant de a găsi fundamentele finale ale metafizicii Este evidentă linia de dezvoltare a gândirii kantiene în publicațiile din , unde subiectele științifice ("Despre cauzele cutremurelor", "Teoria vânturilor") sunt unite prin următorul program: "Beneficiile unirii metafizicii cu geometria în filosofia naturii Primul eseu: Monadologie fizică Kant subliniază neobosit valoarea metafizicii în elucidarea fundamentelor ultime ale realității El corectează monadologia lui Leibniz pentru a fundamenta fizica newtoniană cu metafizica, propunând înlocuirea monadei spirituale cu o monada fizică, a cărei acțiune transformă microspațiul în interacțiunea cu alte monade în spațiu ca atare În plus, Kant este convins că geometria și experiența sunt de neconceput fără sprijinul metafizicii Kant, după cum vedem, rămâne încă un leibnizian, împărtășește opinia că spațiul ca fenomen poate fi dedus din realitatea metafenomenală Influența lui Leibniz se remarcă și în eseul "Despre optimism" Cutremurul de la Lisabona a fost un prilej pentru Voltaire de a ridiculiza viziunea asupra lumii noastre ca fiind "cea mai bună dintre toate lumi" Kant a replicat că optica particularului nu funcționează aici: ceea ce pare absurd dintr-un punct de vedere poate avea sens din poziția întregului Citirea operelor lui Hume, potrivit lui Kant însuși, l-a trezit din "hibernarea dogmatică" Dovezi elocvente în acest sens le găsim în lucrările "Falsa sofisticare în cele patru figuri ale silogismului", "Singura bază posibilă pentru demonstrarea existenței lui Dumnezeu", "Experiența introducerii conceptului de cantități negative în filozofie" În aceste lucrări (în special în prima și ultima), Kant subliniază diferența dintre logica formală tradițională și logica realității: primul, ocupat să se joace cu nuanțe formale subtile, nu înțelege ființa Prin urmare, principiul identității nu este capabil să fundamenteze realitatea așa cum este În loc să construim castele în aer din abstracții logice, nu ar fi mai bine să apelăm la datele științelor speciale? Metafizica i se pare lui Kant ca un ocean nemărginit fără faruri Immanuel Kant Dovezile cunoscute pentru existența lui Dumnezeu nu rezistă examinării, așa că tipul de dovezi din posibil este mai potrivit aici Providența nu a vrut să transmită adevărul atât de semnificativ minții sofisticate, ci l-a încredințat "minții naturale a oamenilor" Nu numai ceea ce este consistent este posibil: consistența este doar o condiție formală a posibilității În mod similar, este necesar nu numai asta, al cărui opus este imposibil din motive formale, ci și - și în principal - ceea ce contrazice ceea ce este imposibil în realitatea însăși Este imposibil, spune Kant, ca totul să fie imposibil Dar posibilul presupune ființa ca condiție Și dacă da, atunci este ceva absolut necesar Astfel, posibilul presupune structural necesarul ca condiție, iar acesta nu este altceva decât Dumnezeu An Inquiry into the Clarity of Natural Theology and Morals și O Observation of the Sense of the Beautiful and the Sublim au fost publicate în În prima lucrare, Kant vede metafizica ca fiind nimic altceva decât modelată după fizica newtoniană: reguli de verificare experimentală care implică geometria trebuie căutat Este curios că aici Kant separă etica de metafizică: capacitatea de cunoaștere teoretică a adevărului nu este aceeași cu capacitatea de a face bine Prindem binele cu simț moral, Shaftesbury și Hutcheson au fost primii care au subliniat acest lucru Astfel a marcat calea către Critica rațiunii practice și Critica judecății În "Aviz privind programul prelegerilor pentru jumătatea de iarnă a anului / " Kant scrie despre necesitatea de a opri predarea filosofiei în spiritul dogmatismului, precum și în spiritul scepticismului Este mai important să-i înveți pe oameni să gândească, să filosofeze critic În , publicul a văzut tratatul lui Kant Visele unui spiritist explicat de visele unui metafizician, o aluzie la coelestia (Misterele raiului) a lui Swedenborg Arsap, care se ocupa de comunicarea cu spiritele morților Ei bine, nu este o rușine, s-a indignat Kant, să-și prezinte visele ca știință?! Visele sunt vise pentru că aparțin doar celui care le vede, rămânând în sfera personalului, sunt în principiu incomunicabile Sunt cei care vorbesc în serios despre tărâmul spiritelor ca pe o imagine a monadologiei leibniziane ca Swedenborg? Dimpotrivă, știința newtoniană este semnificativă din punct de vedere social pentru obiectivitatea sa Etica nu are nevoie de metafizică, pentru că se bazează pe sentimentul moral Iar metafizica nu ii mai pare lui Kant o știință a noumenelor, mai degrabă, datoria ei este de a afla limitele aplicabilității rațiunii Calea vieții și scrierile lui Kant "Great Light" și disertație Anul a devenit pentru Kant anul așa-numitei noi "revoluții copernicane" în depășirea raționalismului și empirismului, dogmatismului și scepticismului O revoluție în cunoaștere este de obicei numită o regândire radicală a tuturor problemelor filozofice Pentru un concurs la departamentul de logică și metafizică în , Kant a pregătit o disertație De mundi sensibilis atque intelligibilis forma et principiis ("Despre forma și principiile lumilor sensibile și inteligibile") Aici găsim o propedeutică a metafizicii înțeleasă ca știință a principiilor rațiunii pure Kant face distincția între cunoașterea sensibilului și cunoașterea inteligibilului Prima se datorează sensibilității perceptive a subiectului, ale cărui afecte mărturisesc existența obiectului În cunoașterea sensibilă, lucrurile sunt revelate - uti aparente, și nu sicuti sunt, adică așa cum apar subiectului, și nu așa cum sunt în sine Acest lucru se poate observa din verbul grecesc phainesthai (a aparea) in sensul masurarii manifestarii unui lucru, de unde si termenul de fenomen Mintea, de regulă, înțelege ceva care nu poate fi detectat de simțuri Ceea ce este înțeles de intelect sunt noumenele, care dau o idee despre lucrurile așa cum sunt (sicuti sunt) în ele însele (noumenon, din grecescul peip, a gândi) Ii datoram intelectului concepte precum posibilitate, existenta, necesitate (despre care simturile tac), metafizica se bazeaza pe aceste concepte Cunoașterea senzorială este intuitivă, deoarece direct Dar la urma urmei, totul senzual se manifestă în timp și spațiu Deci, ce este spațiul și timpul? Este clar că aceasta nu este o realitate materială (la urma urmei, Newtonianul Clark le-a numit atribute divine) Aceasta nu este doar o relație între corpuri, așa cum credea Leibniz Spațiul și timpul sunt forme ale sensibilității, condiții structurale pentru experimentarea lumii, capacitatea noastră de percepere Aceasta înseamnă că nu subiectul încearcă obiectul pentru a-l cunoaște, ci, dimpotrivă, obiectul (obiectul) este proporțional cu subiectul Aceasta a devenit o nouă sursă de lumină, perspicacitate și mare intuiție a lui Kant, ideea motrice a Criticii sale rațiunii pure Immanuel Kant "Critica rațiunii pure" Kant intenționa să facă față rapid tuturor problemelor, părea că "marea lumină" va clarifica într-adevăr totul Dar au fost nevoie de doisprezece ani întregi de muncă neobosită pentru ca Critica Rațiunii Pure să vadă lumina zilei Lucrarea nu a fost imediat înțeleasă și acceptată, iar doi ani mai târziu, în , pentru a facilita înțelegerea, Kant a publicat Prolegomeni pentru orice metafizică viitoare care ar putea apărea ca știință În a apărut cea de-a doua ediție a Criticii cu importante corecturi Kant a reușit să afle că cunoștințele științifice prin natura lor nu sunt altceva decât o sinteză a priori, așa că problema este de a afla temeiurile care fac posibilă această sinteză Acest moment nu a fost în disertația din Fundamentul științelor matematice și geometrice, fizicii și, în sfârșit, răspunsul final la întrebarea dacă metafizica ca știință este posibilă și, dacă nu, de ce mintea umană urmărește cu încăpățânare probleme metafizice, depinde de cât de justificată este a sinteza a priori este Să începem cu planul general al filosofiei lui Kant Cunoașterea științifică este interesată de judecăți care sunt universale și necesare, dând o creștere a cunoștințelor Care sunt tipurile de judecăți care sunt relevante pentru știință? Așa apare teoria judecăților O judecată constă dintr-un subiect (A) și un predicat (B) Conceptul care joacă rolul unui predicat (B) poate fi inclus în conceptul care joacă rolul unui subiect (A), și de aceea, în analiză, poate fi extras din A În acest caz, avem un analitic judecata, ca, de exemplu: fiecare corp este extins (desfasurat in spatiu) Într-adevăr, conceptul de "extensie" este un sinonim pentru conceptul de "corporalitate", iar când vorbim despre desfășurarea unui corp, explicăm doar ce este un corp Conceptul care reprezintă predicatul (B) poate să nu fie inclus în conceptul care reprezintă subiectul (A), atunci avem o judecată sintetică, deoarece predicatul atașează subiectului ceva care este nedetectabil în analiza simplă De exemplu: fiecare corp are greutate - o judecată sintetică, deoarece conceptul de greutate nu poate fi obținut din conceptul de corp Amintiți-vă că, începând cu Aristotel, s-a remarcat că unele corpuri - pământ, apă, de exemplu - sunt grele, în timp ce altele sunt ușoare - de exemplu, aer, foc - prin natura lor ^Critica rațiunii pure" O judecată analitică se formulează a priori, nu este nevoie să se recurgă la experiență Este universal și necesar, dar nu adaugă cunoștințe noi De aceea, știința folosește pe scară largă aceste judecăți pentru a explica, dar niciodată pentru a-și fundamenta pozițiile O judecată analitică a priori nu este tipică științei O judecată sintetică, dimpotrivă, mărește cunoștințele în măsura în care se raportează ceva nou despre subiect Pe baza experienței, recurgem cel mai adesea la judecăți sintetice, de exemplu, în științele experimentale Deși judecățile sintetice sunt productive și îmbogățesc cunoștințele, ele nu sunt universale și nu sunt necesare: aproape toate sunt a posteriori, provin din experiență și, prin urmare, nu pot constitui fundamentul științei Cu toate acestea, lipsite de necesitate, ele dau unele generalizări Acum este clar că la baza științei ar trebui să stea judecățile de al treilea tip, combinând universalitatea și necesitatea, a priori, cu productivitatea, a posteriori Aceste judecăți sunt numite a priori sintetice Toate operațiile aritmetice, de exemplu, sunt sintetice a priori Numărarea - = nu este analitică: atunci când numărăm pe degete (sau pe abac), intuiția ne spune un număr nou sub forma unei sume Același lucru se poate spune despre judecățile geometrice Faptul că cea mai scurtă distanță dintre două puncte este o linie dreaptă este o axiomă sintetică, căci nu există un aspect cantitativ în conceptul de linie dreaptă, ci doar unul calitativ Conceptul de "cel mai scurt" ca calitate este în întregime dat, nu rezultă din analiza conceptului de "linie dreaptă" Ajutorul intuiției este necesar pentru sinteză Situația este similară cu o astfel de axiomă fizică, care stabilește că "cu toate schimbările din lumea corporală, cantitatea de materie rămâne neschimbată" Este sintetic, deoarece conceptul de materie nu include imuabilitatea, doar prezența ei în spațiul pe care îl umple cu ea însăși este de conceput Tot ce adăugăm la aceasta este a priori Restul principiilor sunt aceleași Metafizica este plină de judecăți sintetice a priori, diferența este doar în gradul de validitate Am ajuns la întrebarea decisivă: este posibil să se stabilească un criteriu de validitate a judecăților sintetice a priori, din care, după cum știm acum, constau cunoștințele științifice? Doar cu un răspuns pozitiv se poate vorbi serios despre statutul cunoașterii, despre Immanuel Kant legitimitatea domeniilor sale de subiect, a granițelor și a orizontului și, în sfârșit, a valorii Înainte de a trece la răspunsurile la aceste întrebări, să vedem care este baza formelor de judecată Baza judecăților analitice a priori se stabilește fără probleme deosebite: întrucât subiectul și predicatul sunt echivalente, aceste judecăți se bazează pe principiul identității și pe principiul necontradicției În hotărârea "corpul nu este extins", o contradicție este imediat evidentă, de parcă s-ar spune: "corpul nu este un corp" (la urma urmei, conceptul de corporalitate este sinonim cu conceptul de extindere) Judecățile sintetice a posteriori se bazează, în mod evident, pe experiență, prin definiție Dimpotrivă, judecățile sintetice a priori nu se bazează nici pe principiul identității, nici pe principiul necontradicției, deoarece nu există egalitate între subiect și predicat Ca a priori, ei nu se pot referi la experiență ca bază Mai mult, ele sunt necesare și universale, iar tot ceea ce decurge din experiență este lipsit de aceste regalii Deci ce este acest X de neînțeles, pe care se bazează intelectul, căutând un predicat B în afara conceptului A, fără a-și pierde speranța de a-l găsi? Descoperirea acestui incognito va deveni nucleul criticii kantiene "Revoluția copernicană" a lui Kant Matematica - nu empiric, ci o știință care își determină subiectul a priori - s-a născut de geniul grec Transformarea decisivă a cunoștințelor și încercărilor incerte ale vechilor egipteni într-un sistem ordonat de cunoaștere a fost o adevărată revoluție "Sursa de lumină a fost dezvăluită celui care a demonstrat primul teorema triunghiului isoscel (nu contează dacă a fost Thales sau altcineva) Acest om și-a dat seama că sarcina nu este să investigheze ceea ce poate fi văzut într-o figură sau în simplul concept al acesteia, ca și cum ar citi proprietățile Problema este de a crea o figură prin intermediul a ceea ce o persoană a dovedit a priori - conform ideilor sale - prin faptul construcției Se dovedește că geometria s-a născut concomitent cu ideea fericită că ea, geometria, este o creație a minții umane, depinde de ea și numai de ea Aceeași revoluție a avut loc și în fizică, când s-a descoperit că mintea găsește în natură ceea ce caută "Claritatea pentru toți naturaliștii a venit când Galileo a început să rostogolească bile dintr-un plan înclinat cu propria greutate aleasă, "Critica rațiunii pure" când Torricelli a forțat aerul să susțină o greutate care, așa cum a prevăzut în prealabil, era egală cu greutatea unei coloane de apă cunoscute de el, sau când Stahl, chiar mai târziu, a transformat metalele în var și varul înapoi în metale, izolând ceva și adăugându-l din nou Naturaliștii și-au dat seama că mintea vede doar ceea ce creează după propriul său plan, că ea, cu principiile judecăților sale, trebuie să meargă înainte după legi imuabile și să forțeze natura să răspundă la întrebările sale și să nu se lase târâtă de ea Altfel, observațiile făcute întâmplător, fără un plan preconceput, nu vor fi legate de o lege necesară, în timp ce mintea caută și are nevoie de o astfel de lege Rațiunea trebuie să se apropie de natură, pe de o parte, cu propriile sale principii, potrivit cărora fenomenele care sunt de acord între ele pot avea forță de legi și, pe de altă parte, cu experimente inventate în conformitate cu aceste principii pentru a desena cunoștințe din natură În același timp, el nu este un școlar căruia profesorul îi cere ce vrea, ci un judecător care obligă martorul să răspundă la întrebările pe care le propune Iar fizica datorează o schimbare atât de favorabilă a modului de gândire unei conjecturi excepțional de fericite - să caute (și nu să inventeze) în natură ceea ce mintea trebuie să învețe din ea și ceea ce nu ar ști de la sine Astfel, pentru prima dată, știința naturii a intrat pe adevărata cale a științei după multe secole de căutare orbește Totuși, în metafizică vedem doar oscilări și jenă, ceea ce vorbește despre starea ei pre-științifică Este posibil să se constituie ca o sarcină insuportabilă pentru știință? Atunci de ce a implantat natura atât de puternic probleme metafizice în noi? Sau pur și simplu nu există un drum către știință pentru metafizică? Până acum, cunoașterea a fost explicată prin rotația subiectului în jurul obiectului Dar până astăzi, multe rămân neexplicate Dar dacă este opusul adevărat, iar obiectul se învârte în jurul subiectului? La urma urmei, Copernic a fost cel care a sugerat situația opusă: că nu soarele, ci pământul se rotește Deci Kant, deja fără metafore, și-a propus să considere că nu este deloc faptul că subiectul, cunoscând, descoperă legi obiective, dimpotrivă, obiectul, adaptându-se, devine cognoscibil după legile subiectului Să încercăm să vedem, spune Kant, dacă problemele metafizicii nu sunt rezolvate prin ipoteza că obiectele Immanuel Kant ar trebui să ne conformăm cunoștințelor noastre? Nu se potrivește acest lucru mai bine cu cererea pentru posibilitatea ca cunoașterea a priori să stabilească ceva despre obiecte înainte de a ni se da? Nu este aceasta ideea lui Copernic, care și-a dat seama de inutilitatea de a explica mișcarea stelelor care se învârte în jurul observatorului și l-a forțat pe observator să se învârte în jurul stelelor? În metafizică se poate vedea acum o încercare similară Kant a sugerat că obiectele se pot adapta simțurilor și intuițiilor noastre Nu intelectul este cel care dezvoltă concepte capabile să exprime un obiect; dimpotrivă, obiectele, de îndată ce sunt gândite, încep să fie reglementate și coordonate cu conceptele intelectului Acum, baza judecăților sintetice a priori devine un subiect de sentiment și gândire, sau o persoană cu intuiția sa senzuală Înainte de a explica proprietățile sensibilității, să explicăm termenul transcendental, folosit adesea de Kant Numim transcendentală nu orice cunoaștere a priori, spune filozoful, ci numai aceea, datorită căreia aflăm că anumite reprezentări, intuiții, concepte sunt aplicate și pot exista exclusiv a priori; transcendentalul se referă la posibilitatea aplicării cunoştinţelor a priori De aici rezultă clar că Kant numește modurile sau structurile sensibilității și înțelegerii transcendentale Ele sunt numite a priori tocmai pentru că sunt caracteristice subiectului și nu obiectului, dar totuși sunt structuri reprezentând condițiile fără de care nu este posibilă nicio experiență a vreunui obiect Prin urmare, transcendentalul este condiția cunoașterii, a perceptibilității sensibile și a conceperii fenomenelor Am ajuns în sfârșit la sensul "revoluției copernicane" În metafizica clasică, condițiile existențiale erau considerate transcendentale, adică acelea fără de care nu există ființă în sine ca atare Dar după Copernic a devenit lipsit de sens să vorbim despre condiții pur obiective Ceea ce a rămas a fost obiectul, luat în raport cu subiectul, iar transcendentul a început să însemne ceea ce subiectul, ca agent activ, contribuie la obiectul cunoscut estetica transcendentala (teoria cunoașterii senzoriale și a formelor a priori) Cunoștințele noastre, așa cum au remarcat filozofii, au două ramuri - sentimentele și rațiunea Ele nu diferă în grad (ca Lei "Critica rațiunii pure" bnitz), de la vag la clar, dar prin natura însăși Poate, spune Kant, aveau o rădăcină comună, dar noi nu o știm Prin sensibilitate, obiectele intră în zona atenției noastre, rațiunea ne permite să ne gândim la ele Oricum ar fi, este totuși necesar să studiem obiectele separat, în ordinea în care ne sunt mai întâi date și apoi gândite Kant numește teoria sentimentului și a sensibilității estetică, dar nu în sensul obișnuit al cuvântului, ci în cel etimologic (aisthesis - din greacă simțire, senzație) Astfel, estetica transcendentala studiaza structurile senzoriale prin care o persoana percepe Vorbim despre forme a priori ale cunoașterii senzoriale Kant oferă următoarele precizări terminologice Ou^yu^e-ing - rezultatul acțiunii unui obiect asupra capacității noastre de a percepe și imagina (de exemplu, când simțim rece sau cald, dulce sau amar, vedem roșu sau verde); Sensibilitatea (susceptibilitatea) este capacitatea de a primi idei în modul în care obiectele ne afectează Intuiția este pătrunderea directă în esența obiectelor Potrivit lui Kant, există o singură intuiție - senzuală Mintea umană nu este capabilă de asimilarea instantanee și imediată a esenței unui sau aceluia fenomen, dar atunci când analizează, nu poate să nu verifice cu datele senzoriale Obiectul intuiției senzuale se numește fenomen (din grecescul phainomenon - manifestat, descoperibil) În experiența senzorială, surprindem nu obiectul ca atare, ci felul în care acesta apare Căci senzația este o schimbare produsă de obiect în subiect În fenomenul însuși (adică lucrul reprezentat în experiența senzorială), Kant distinge între formă și materie Materia, dată în modificări senzoriale individuale produse în noi de obiecte, este întotdeauna a posteriori (este imposibil să simțim rece sau cald, dulce sau amar decât prin verificare experimentală, dar nu înainte) Forma este stabilită de subiect, datorită căruia datele senzoriale sunt construite în anumite relații Forma, după Kant, este modul de funcționare al sensibilității noastre și, ca atare, precede experiența, adică a priori Kant numește empiric cunoaștere intuitivă în care există senzații, iar forma care precede materia și senzațiile concrete - intuiție pură Există două forme Immanuel Kant sensibilitatea sau intuiția pură este spațiu și timp Este clar că spațiul și timpul, după Kant, nu mai sunt structuri ontologice Ca forme pure de intuiție senzuală, ele devin principiile stăpânirii subiectului în lumea înconjurătoare Pentru a cunoaște spațiul și timpul, nu este nevoie să privim departe, fiind a priori, ele sunt în noi Spațiul este o formă de sentiment exterior, o condiție pentru reprezentarea senzorială a evenimentelor și a obiectelor externe Timpul este o altă formă (sau mod de funcționare) a sentimentului interior, îmbrățișând tot ceea ce se manifestă într-un fel intern Realitatea absolută, după Kant, spațiul și timpul nu pot fi, pentru că totul depinde de calitatea intuițiilor noastre senzuale Alte ființe inteligente, cu o organizare diferită a sentimentelor, probabil, ar înțelege lumea diferit, în afara timpului și spațiului Acum este clar ce a vrut să spună Kant când a vorbit despre realitatea empirică și idealitatea transcendentală Spațiul și timpul sunt empiric reale, deoarece orice obiect este dat în ele Sunt ideali transcendent, pentru că, nefiind materiale, nu sunt altceva decât formele intuițiilor noastre senzuale (forme aparținând nu obiectului, ci subiectului) Lucrurile în sine nu pot fi dezvăluite decât ființei Divine și apoi numai în momentul creării lor Intuiția noastră, fiind senzuală, nu își creează propriul conținut În consecință, forma cunoașterii senzoriale depinde de noi, dar conținutul nu depinde, deoarece este dat din exterior Care sunt bazele geometriei și matematicii? Ele trebuie căutate nu în conținut, ci sub forma cunoașterii, adică în intuiția pură a spațiului și timpului De aceea pozițiile matematico-geometrice au o necesitate absolută și universală, deoarece timpul și spațiul sunt structuri a priori ale subiectului, nu ale obiectului Când spunem: "trei linii formează un triunghi", atunci construim mental un triunghi, adică limităm spațiul folosind intuiția noastră Matematica se bazează pe un simț intuitiv al timpului: adunarea, scăderea, înmulțirea - toate aceste operații se desfășoară în timp Cum sunt posibile judecățile sintetice a priori? Kant rezolvă eficient această problemă a filosofiei transcendentale tocmai în legătură cu problema spațiului și timpului Folosind judecăți sintetice a priori, nu avem voie să ne depărtăm de intuiția senzuală, deși continuăm să vorbim despre obiecte Și chiar și matematică "Critica rațiunii pure" ticurile cu geometria, cu toată universalitatea și necesitatea lor, sunt închise în sfera fenomenală Analitica transcendentală și teoria formelor a priori ale cunoașterii raționale Pe lângă intuițiile senzuale, o persoană are și capacitatea de a analiza Mai întâi, obiectele acționează asupra simțurilor, apoi luăm în considerare rezultatul Intuițiile și conceptele formează elementele oricăreia dintre cunoștințele noastre Fără sensibilitate nu există obiect și fără rațiune nimic nu poate fi înțeles Gândurile fără sentimente sunt goale, intuițiile fără concepte sunt oarbe Cele două abilități nu sunt interschimbabile funcțional Rațiunea nu înțelege esența, iar intuiția senzuală nu analizează; adevărul se naște în unirea lor Unirea nu înseamnă amestecare, dimpotrivă, specificul lor trebuie subliniat în toate modurile posibile și distanța trebuie menținută De aceea subliniem estetica ca știință a legilor sensibilității Logica studiază regulile intelectului Logica este împărțită în generală și transcendentală Logica generală sau tradițională se îndepărtează de conținutul problemelor, este interesată de legile și principiile gândirii, modalitățile de utilizare a conceptelor Logica aristotelică, după Kant, s-a născut aproape perfectă, nu poate fi rafinată decât în detaliu Autorul Criticii rațiunii pure este mai interesat de logica care nu face abstracție de conținut, și aceasta este logica transcendentală Kant distinge între conceptele empirice și cele pure: cele empirice conțin elemente sensibile, în timp ce cele pure sunt eliberate de tot ce este senzual Am văzut deja o diviziune similară în estetică Formele spațiului și timpului sunt pur intuitive; de regulă, senzațiile sunt adăugate ideilor noastre empirice Rațiunea, evidențiind în mod semnificativ intuițiile pure ale spațiului și timpului, creează o logică transcendentală Eliminarea elementelor empirice arată stabilitatea conexiunilor spațiu-timp În plus, spre deosebire de logica formală, logica transcendentală se preocupă de originea conceptelor - într-un mod special - a priori, non-conceptual, non-discursiv Logica transcendentală este împărțită în analitică și dialectică În ceea ce privește analitică, reamintim că acesta este un termen aristotelic care înseamnă analiză (analiza) în părțile sale componente În noua logică, studiul analitic al formelor raţionale duce la Immanuel Kant la descoperirea intuiţiilor şi conceptelor a priori în ele, mecanismul utilizării lor "Partea logicii transcendentale", spune Kant, "care stabilește începutul cunoașterii raționale pure și principiile fără de care niciun obiect nu poate fi gândit, este analitica transcendentală și, în același timp, logica adevărului" Categorii și deducerea lor Senzualitatea este intuitivă, dimpotrivă, rațiunea este discursivă În consecință, conceptele nu sunt intuiții în sine, ci doar funcțiile lor De fapt, funcția oricărui concept este de a aranja un anumit set de elemente și de a le combina sub semnul unei reprezentări comune Inteligența presupune capacitatea de a raționa În logica transcendentală, unificarea este supusă unui set purificat de impurități, reprezentat de intuiții pure (spațiu și timp) Kant numește activitatea unificatoare a înțelegerii "sinteză" "Conceptele pure" sau "categorii" devin moduri diferite de sinteză a activității minții Aristotel a numit categoriile leges entis - legile ființei, pentru Kant au devenit leges mentis - legile rațiunii Din moduri de a fi, categoriile s-au transformat în forme funcționale de gândire Astfel, categoriile indiferente la conținut devin forme sintetizante Dacă categoriile ar fi legate de realitate, cunoștințele despre ele ar fi a posteriori, empirice, ceea ce le-ar exclude caracterul universal și necesar Dar dacă categoriile sunt funcții naturale ale intelectului, atunci inventarul lor este posibil Aristotel, spune Kant, a fost un rapsod al categoriilor; acest lucru le-a împiedicat să li se dea o ordine perfectă Potrivit lui Kant, formele gândirii pure, câte forme de judecată, logica formală au dat douăsprezece forme de judecată, ceea ce înseamnă că ar trebui să existe exact douăsprezece categorii, paralelismul lor este demonstrat de următorul tabel Odată stabilit numărul de categorii, acestea trebuie evaluate, iar acesta este punctul cel mai delicat al Criticii lui Kant Folosind terminologia juridică, Kant spune că deducția transcendentală legitimează valoarea cognitivă a categoriilor în sine Dificultatea situației este bine înțeleasă, pentru că ar fi necesar să se arate cum obiectele însele decurg în mod necesar din concepte pure Soluția la problema spațiului și timpului a fost luată ca model Pentru a fi percepute senzual, ele trebuie recunoscute ca forme ale sensibilului Critica rațiunii pure Tabel de judecată Tabel de categorii I Cantitatea General Particular Singular Unitate Pluralitate Totalitate II Calitate Afirmativ Negativ Infinit Realitate Negare Limitare III Atitudine Categoric Ipotetic Diviziunea Inerența și existența independentă (substanță și accident) Cauzalitate și dependență Comunicare (interacțiunea dintre activ și pasiv) IV Modalitate Problematic Asertoric Apodictic Posibilitate-imposibilitate Existenta-inexistenta Necesitate-contingenta Multumesc Totuși, pentru a păstra potențiala concebibilitate, ele trebuiau supuse legilor rațiunii Deci subiectul, captând spațialitatea și secvența temporală în lucruri, le aranjează conceptual conform legilor gândirii sale Immanuel Kant Categoriile, sau conceptele pure, devin condiții pentru conceperea obiectelor, fenomenelor și evenimentelor date în experiență, la fel cum spațiul și timpul devin condiții pentru percepția senzuală a obiectelor intuițiilor Potrivit lui Kant, există două modalități de concepere coordonată a experienței și a lucrării conceptelor - fie experiența face posibile conceptele, fie, dimpotrivă, conceptele fac posibilă experiența Experiența nu poate da naștere unor categorii (chiar intuițiile pure, în ciuda naturii lor senzoriale, sunt a priori, independente de experiență) Rămâne, așadar, a doua cale de autogenerare a rațiunii pure (și a experienței din categorii) Rațiunea cu categoriile sale întruchipează fundamentele ultime ale oricărei experiențe în general Punctul culminant al revoluției copernicane a fost conceptul de conștiință de sine, la care am ajuns în sfârșit Cogito sau apercepția transcendentală Orice obiectiv își datorează originea subiectului Această legătură necesară însăși, care formează unitatea a tot ceea ce este obiectiv în experiență, se numește unitatea sintetică a subiectului Conceptul de obiect a fost înțeles în mod tradițional ca ceva ce este opus subiectului, îl presupune structural Ordinea și regularitatea obiectelor naturale ca sursă presupune un subiect gânditor Este de înțeles, așadar, că apercepția transcendentală (celebrul Cogito - cred) a devenit punctul culminant al analiticii categorice a lui Kant Întrucât există douăsprezece categorii (ceea ce înseamnă douăsprezece forme de sinteză, precum și modalități de unificare a diversității), faptul unității lor originale este evident Cea mai înaltă unitate a conștiinței de sine este exprimată la persoana întâi - cred Focalizarea împletire a tuturor seturilor nu este deloc eu individual al subiectului empiric, ci însăși structura gândirii, comună tuturor subiecților empiric care intră în sfera gândirii În caz contrar, absența unei astfel de focalizări ar duce la împrăștierea imaginilor disparate, cu o schimbare a obiectelor, s-ar schimba și subiectul Semnificația teoretică a acestei figuri speculative a fost pe deplin apreciată de Fichte Această reprezentare, precizează Kant, este presupusă de orice gândire și intuiție, fiecare dintre acestea având legătura necesară cu Sinele gânditor, locul de întâlnire al multiplicității și al subiectivului Conștiința de sine este și un act de spontaneitate, aparținând nu numai sensibilității, care este predominant pasivă Kant nazy "Critica rațiunii pure" o numește apercepție pură, pentru a o separa de apercepția empirică, care produce reprezentarea "cred" care însoțește toate celelalte reprezentări Ea însăși, fiind aceeași în fiecare conștiință, nu are nevoie de altă reprezentare Apercepția Kant numește unitatea transcendentală a conștiinței de sine ca o condiție pentru posibilitatea cunoașterii a priori Ansamblul reprezentărilor date de o anumită intuiție nu ar fi reprezentările mele dacă nu ar aparține conștiinței mele de sine în ansamblu Prin urmare, unitatea sintetică a apercepției este momentul cel mai înalt cu care se leagă utilizarea înțelegerii, a logicii însăși și a filozofiei transcendentale Unitatea sintetică a multitudinii de intuiții, în măsura în care este a priori, stă la baza identității apercepției însăși, care a priori precede orice gândire Nu obiectele și nu senzațiile sunt unificate - aceasta este o funcție a minții, supusă unității apercepției ca principiu cel mai înalt al cunoașterii umane Ultima problemă: cum sunt posibile judecățile sintetice a priori? - Gândirea noastră are o activitate unificatoare și sintetizatoare care produce categorii, a căror culminare poate fi considerată apercepția originară Principiul unității sintetice corespunde însăși formei rațiunii După cum vedem, vorbind despre activitatea subiectului transcendental, subliniindu-i funcţionalitatea, Kant a rămas astfel în orizontul criticii Este clar că alunecarea în metafizica subiectivă a fost aproape o concluzie dinainte în rândul romanticilor, chiar dacă s-a întâmplat contrar intențiilor lui Kant Schematismul transcendental și justificarea transcendentală a fizicii newtoniene Spuneam că intuiția, după Kant, este senzuală, rațiunea nu este capabilă de intuiție, de a vedea direct esența lucrurilor Prin urmare, intuițiile și conceptele sunt eterogene Se pune problema medierii: există sau nu trecere între ele? Este posibil să reducem intuițiile la concepte, categoriile la fenomene? Trebuie deci să existe un al treilea termen, asemănător categoriilor, pe de o parte, și fenomenelor, pe de altă parte O reprezentare intermediară trebuie să fie rațională și senzuală în același timp Aceasta este sarcina schemei transcendentale Immanuel Kant Ce este această schemă? Spațiul este o formă de înțelegere intuitivă a fenomenelor externe, timpul este o formă intuitivă de stăpânire a evenimentelor interne Fenomenele externe, odată gândite, devin interne, astfel încât timpul poate fi considerat o formă de intuiție care leagă toate reprezentările senzoriale Întrucât timpul este o proprietate a tuturor fenomenelor, fiind o formă și o regulă a sensibilității, a priori intuiție pură, el este și înrudit cu categoriile Timpul este, de asemenea, o condiție generală pentru aplicabilitatea unei categorii la un obiect Schema transcendentală devine determinantul a priori al timpului căruia i se aplică orice categorie Schema, după Kant, este asemănătoare imaginii și, în același timp, diferită de aceasta Cinci puncte la rând, de exemplu, vor da imaginea de cinci Dar dacă reprezentăm cinci puncte ca un set (din orice număr), atunci obținem nu doar o imagine, ci o imagine care indică o metodă cu o anumită înțelegere a numărului, ceea ce înseamnă o anumită schemă În mod similar, când desenez un triunghi, am o imagine, dar de îndată ce mă gândesc la un triunghi conform regulilor rațiunii, primesc conceptul de triunghi în general și, prin urmare, schema Schema categoriei de substanță este "a fi în timp" Schema categoriei de cauză și efect (dată A, deci urmează B) este o succesiune în timp Schema interacțiunii este simultaneitatea existenței Schema categoriei de realitate dă faptul existenței la un moment dat Schema categoriei de necesitate este existența unui obiect în orice moment Spre deosebire de schemele transcendentale ca produs al imaginației non-empirice, o imagine empirică este un produs al unei imaginații complet empirice După Kant, schematismul minții noastre în raport cu fenomenele și forma lor simplă este ascunsă în adâncul sufletului uman, nu este atât de ușor să-l dezvălui Dificultățile nu au împiedicat o astfel de încercare Trebuie remarcat că Kant a fost mutat în acest sens de unele elemente de dinamică fizică, după cum a remarcat pe bună dreptate neo-kantianul Cohen Conceptele de materie, forță, interacțiune în dinamica fizică a acelui timp erau strâns legate de conceptul de timp Așadar, Kant a combinat cu succes enigmatica "dragostire pentru metafizică" cu admirația și stăpânirea metodelor științifice în general În interpretarea principiilor sintetice ale rațiunii pure, Kant căuta în permanență fundamente științifice naturale (de tip newtonian, desigur), legătura necesară a fenomenelor, pentru că numai atunci natura poate fi înțeleasă a priori și în mod universal, în totalitatea principiilor sale fundamentale Ne restrângem la trei astfel de principii ^Critica rațiunii pure" Analogia experienței rămâne un principiu general "Experiența este posibilă doar prin reprezentarea conexiunii necesare a percepțiilor" Prima analogie se referă la categoria de substanță "Cu orice schimbare a fenomenelor, substanța este constantă, cantitatea ei în natură nu crește sau scade " A doua analogie este legată de categoria cauzalității: "toate schimbările au loc conform legii conexiunii dintre cauză și efect" Al treilea spune: "toate substanțele, în măsura în care pot fi percepute în spațiu ca existente simultan, sunt în interacțiune" Evident, aici metafizica kantiană a naturii devine epistemologia științei galileene Se limitează în mod conștient la orizontul fenomenelor, noumenele rămân în afara parantezei Diferența dintre fenomen și noumen (lucru în sine) Analitica ne duce la concluzia că cunoștințele științifice sunt universale și necesare, dar se ocupă doar de fenomene În această calitate este atât necesar, cât și universal, deoarece aceste calități decurg din natura subiectului și din structurile sale a priori Fenomenul face parte din ceva mai mare: dacă mi se dezvăluie ceva, atunci există ceva în sine, adică o realitate metafenomenală Conceptul de noumen este unul dintre pilonii kantianismului Kant compară teritoriul rațiunii pure cu o insulă cu granițe imobile, înconjurată de un ocean furibund de diferite pasiuni, iluzii și o ceață de abstracțiuni Gheața care este pe cale să se topească pare să fie țări noi, ei înșală constant navigatorii Înainte de a ne porni în călătoria, să aruncăm o privire pe harta zonei pe care vrem să o părăsim și pe cea în care vrem să ajungem, poate nici măcar nu putem să ne ridicăm o casă acolo Mirajul este o metaforă a lucrul în sine, iar oceanul este imaginea metafizicii la care Kant propria sa dialectică Trebuie să ne limităm la insula în care trăim, pentru că dincolo de granițele ei nu există cu greu un continent unde să poți construi o casă pe o fundație solidă Teritoriul fenomenelor este singurul teren de încredere pentru creșterea cunoașterii Rațiunea noastră, după cum reiese din analiză, nu poate depăși granițele sensibilității, deoarece primește conținut din sentimente Rațiunea nu anticipează decât forma experienței posibile Nu se definește și nu poate cunoaște obiectele a priori Intelectul și sensibilitatea pot înțelege și defini obiectele numai în unitate Separându-le, obținem intuiții fără concepte Immanuel Kant sau concepte fără intuiții, nu se vor mai referi la obiecte Prin urmare, depășirea fenomenelor este imposibil din punct de vedere structural Totuși, atunci când ne separăm modul nostru de înțelegere a obiectelor și intuițiile noastre, ceea ce rămâne sunt lucrurile în sine ca ceva concepebil Kant le numește noumeni Noumenonul poate fi înțeles negativ, ca ceea ce este de conceput în afara modului senzual de înțelegere În sens pozitiv, noumenul este obiectul intuiției intelectuale Kant vorbește despre teoria sa despre sensibilitate și noumen într-un sens negativ Nu putem cunoaște în mod pozitiv noumenele, deoarece intuiția intelectuală completă este dincolo de competența noastră și este accesibilă doar minții supraomenești Conceptul de noumen este problematic: nefiind contradictoriu, este de gândit în principiu, dar ineficient Noumenonul este conceptul suprem care limitează pretențiile cunoașterii senzoriale Conceptul de noumen este necesar, subliniază Kant, pentru ca intuiția senzuală să nu încalce limitele lucrului în sine și să se limiteze la valoarea obiectivă a sensibilului Cu toate acestea, trebuie avut în vedere că tărâmul dincolo de fenomene este gol: mintea doar ghicește despre el Noumenul este problematic, este inevitabil ca înțelegere a limitei sensibilității Să vedem ce se poate întâmpla în lumea noumenală dacă insula de încredere a fenomenelor este încă abandonată Dialectică transcendentală Cuvântul dialectică cu multe conotații pozitive și negative provine din filosofia antică Hegel, după cum vom vedea, va stăpâni dialectica într-un sens pozitiv Să remarcăm în treacăt că cu mult înainte de Kant a început abuzul acestui termen Dialectica, notează el, a devenit logica aparențelor Vechii și noii sofiști au devenit adepți în arta de a-și deghiza propria ignoranță sau iluzii dragi inimii ca adevăr, imitând cu pricepere soliditatea logică și ascunzând lipsa de gândire cu verbozitate Dialectica transcendentală a lui Kant este legată de "revoluția copernicană" menționată mai sus Rațiunea are forme a priori Ca și înainte de experiență, ele au valoare doar ca condiții ale experienței posibile sau reale și sunt goale în sine De îndată ce mintea încearcă să depășească limitele experienței posibile, cade în capcana iluziilor, iar aceste erori nu sunt întâmplătoare Pentru a sublinia caracterul lor involuntar, Kant numește aceste iluzii structurale Prin urmare, avem nevoie "Critica rațiunii pure" o critică a rațiunii cu privire la utilizarea inadecvată a acesteia pentru a înlătura pretențiile valabile Chiar și odată descoperită, iluzia persistă tocmai datorită naturaleței sale Te poți apăra de iluzii, dar nu le poți tăia definitiv Sofismele expuse sunt sigure și ușor de eliminat, iluziile transcendentale nu sunt Inevitabilitatea iluziei constă în înrădăcinarea sa în natura subiect-obiect a cunoașterii Prin urmare, este nevoie de o dialectică firească și necesară a rațiunii pure Nu sofisme cu conștiință proastă pentru a înșela pe cei creduli, ci dialectica, inseparabil legată de mintea umană, deoarece tinde să greșească Să rezumam concluziile lui Kant Cunoașterea umană este limitată de orizontul experienței Încercările lui de a depăși limitele experienței sunt firești și inevitabile, deoarece îndeplinesc nevoile spirituale ale unei persoane, întrucât este o persoană Odată trecută de orizontul experienței, spiritul uman cade inevitabil în erori (cazul unui porumbel care a decis să zboare dincolo de atmosferă și a uitat că rezistența aerului nu este un obstacol, ci o condiție a zborului) Erorile care apar dincolo de orizontul experienței au propria lor logică exactă (din domeniul a ceea ce nu poate fi) Ultima parte a Criticii rațiunii pure enumeră câte și ce fel de iluzii sunt caracteristice spiritului uman până când acesta intră în spațiul ordinii Studiul critic al unor astfel de erori este, după Kant, dialectica Facultatea rațiunii în sens specific și ideile rațiunii în sens kantian Estetica transcendentala studiaza sensibilitatea si legile ei; analitica transcendentală - rațiunea și legile ei; dialectica transcendentală oferă o critică a rațiunii și a structurii ei Rațiunea, în sensul larg al cuvântului, este capacitatea de a cunoaște în general, în sens tehnic, este obiectul de studiu al dialecticii Deci, ce este mintea într-un sens specific? Rațiunea poate aplica categorii datelor senzoriale, în sfera experienței posibile și poate dincolo de acestea Rațiunea, după Kant, este rațiunea care depășește orizontul experienței posibile Departe de simpla curiozitate, această proprietate a minții Kant o numește poftă, sau capacitatea de necondiționat Ea este cea care împinge dincolo de limitele finitului, face să caute ultimele temelii Deci rațiunea este facultatea de metafizică, care, totuși, rămâne un dor de absolut, de incognoscibil și de dincolo Immanuel Kant După prăbușirea ideologiei iluminismului, romanticii vor adopta această împărțire kantiană a facultății cognitive în rațiune (Verstand) și rațiune (Vernunft) Kant a fost primul care a arătat, după cum va remarca Hegel mai târziu, că subiectul înțelegerii este finit și condiționat, în timp ce rațiunea este interesată de infinit și de necondiționat, este doar păcat că nu a reușit să folosească această cucerire Am văzut deja că înțelegerea are facultatea de a judeca A gândi înseamnă, după Kant, în primul rând a raționa De aceea este important să se desprindă din tabelul judecăților un tabel de concepte sau categorii pure Mintea are silogisme, capacitatea de a raționa În timp ce judecata sintetică conține întotdeauna un element de intuiție, inferența se ocupă de concepte pure, deducând principii superioare și concluzii necondiționate Așa cum conceptele pure ale înțelegerii au fost obținute din tabelul judecăților, tot așa și Kant construiește un tabel al conceptelor pure ale rațiunii, sau idei în sensul tehnic al cuvântului, din tabelul inferențelor, împrumutând acest termen de la Platon, fondatorul a metafizicii Dintre cele trei tipuri de inferențe, Kant indică: a) categoriale, b) ipotetice și c) disjunctive De aici trei idei: a) suflet (idee psihologică), b) suflet mondial ca unitate metafizică (idee cosmologică) și c) Dumnezeu (idee teologică) Vedem că aceste idei provin nu atât din inferențe, cât din cele trei părți tradiționale ale metafizicii, mai precis, Wolfian Kant nu cunoștea textele originale ale dialogurilor platonice: acestea au fost publicate de Schleiermacher la începutul secolului al XIX-lea Ideile lui Platon sunt dincolo de minte, Kant le numește emanații ale Rațiunii superioare Cu toate acestea, Kant a înțeles corect că ideile exprimă o transcendență metafizică Întrucât pentru Kant metafizica nu este o știință, ci o pură nevoie a rațiunii, ideile devin cele mai înalte concepte ale rațiunii, formele sale structurale Sensibilitatea are două forme, sau structuri a priori, spațiu și timp Reason are douăsprezece dintre ele, iar acestea sunt categorii Mintea are trei idei În conceptul necesar de rațiune, nu se poate căuta un obiect adecvat simțurilor, de exemplu, ideea de roșu Cunoașterea experimentală, se dovedește, este determinată de universalitatea absolută a condițiilor date nu de voință, ci de natura minții însăși Prin urmare, când se vorbește despre o idee, se vorbește mai degrabă despre un obiect al rațiunii pure decât despre subiect ca condiție empirică Ideile ascunse servesc drept canon pentru rațiune, un fel de punte de la conceptele naturii la categoriile morale, precum și o legătură și suport pentru rațiunea speculativă "Critica rațiunii pure" Psihologie rațională și paralogisme ale minții Prima dintre cele trei idei ale rațiunii este sufletul ca prim absolut Psihologia rațională caută de obicei necondiționatul (metaempiric și transcendental) în subiectul absolut pentru a deriva din acesta și alte fenomene interne Dar aici apare o "iluzie transcendentală", iar teoria pretențioasă cade în paralogisme, adică inferențe perverse Aceasta este o eroare pe care logica tradițională o numește quaternio terminorum (cvadruplicarea termenilor) Concluzia include trei termeni, dar dacă unul dintre ei, cel din mijloc, este folosit în mod înșelător în două premise în moduri diferite, atunci se formează patru termeni în loc de trei În psihologia tradițională, după Kant, acest paralogism apare atunci când se pleacă de la conștiința de sine, adică unitatea sintetică a apercepției, și apoi o transformă într-o unitate ontologică substanțială Este evident, însă, că substanța ca categorie poate fi aplicată datelor intuiției, nu conștiinței de sine "Cred" este forma și activitatea pură de care depind categoriile în sine, este subiectul și nu obiectul categoriilor Deci psihologia rațională s-a născut dintr-o neînțelegere Unitatea conștiinței ca bază a categoriilor este luată pentru intuiția subiectului, luată ca obiect, iar apoi categoria de substanță i se aplică incorect Dar intuiția caracterizează unitatea subiectului gânditor, iar categoria substanței este inaplicabilă aici Subiectul categoriilor nu are legătură directă cu subiectul: pentru a le gândi, trebuie să luăm ca bază conștiința de sine pură, care încă nu a fost explicată Pe scurt, ne considerăm ființe gânditoare, dar nu știm nimic despre noumenal Suntem conștienți de noi înșine ca fenomene determinate în spațiu și timp, dar substratul ontologic al fiecăruia dintre noi - sufletul ca "eu" metafizic - scapă Încercările de a ieși din lumea fenomenală se termină aproape întotdeauna în paralogisme Cosmologia rațională și antinomiile minții A doua idee a rațiunii - a doua necondiționată - este sufletul lumii, înțeles nu doar ca legi fenomenale în ansamblu, ci ca o universalitate ontologică, un întreg metafizic noumenal Iluzii transcendentale, erori structurale care apar atunci când Immanuel Kant trecerea de la fenomenal la noumenal duce la o serie de antinomii în care teza și antiteza se anulează reciproc, dar nici experiența nu le poate confirma sau infirma Antinomie înseamnă literalmente conflict de legi Kant numește antinomia "contradicție structurală iresolubilă", referindu-se nu la obiectul ca atare, ci doar la minte, lipsită de instrumente adecvate Cosmologia rațională este împărțită în patru grupe de categorii: cantitate, calitate, relație și modalitate Prin urmare, există patru probleme ) Ar trebui să se gândească lumea metafizic ca fiind finită sau infinită? ) Este divizibil la infinit? ) Sunt necesare toate conexiunile sau este loc pentru libertate? ) Are lumea o cauză finală, absolut necesară, necondiționată? Patru răspunsuri afirmative - teze - și patru răspunsuri negative - antiteze - formează antinomii (vezi tabelul) Aceste antinomii structurale sunt dincolo de experiență și, prin urmare, de nerezolvat Primele două Kant le numește matematice, deoarece se raportează la universalitatea cosmologică cantitativ și calitativ; al doilea și al treilea se numesc dinamice, deoarece indică vectorul de ascensiune de la condițional la necondiționat Kant notează că poziția celor patru teze este caracteristică raționalismului dogmatic; mai degrabă, pozițiile scepticismului și empirismului se manifestă în antiteze Spiritul tezelor are avantajul practic de a satisface religia și opinia majoritară Antitezele, pe de altă parte, sunt mai în concordanță cu spiritul critic al științei Antinomia rațiunii pure, spune Kant, este depășită ca pur dialectică, conflictul însuși se naște din aplicarea la fenomene a ideii de universalitate absolută, care are valoare doar ca o condiție a lucrurilor în sine Tezele și antitezele antinomiilor matematice, de îndată ce sunt legate de lumea fenomenală, devin false (lumea nu este nici finită, nici infinită, seria fenomenelor crește la infinit) Dar în antinomiile dinamice, atât tezele, cât și antitezele pot fi adevărate: dacă vorbim despre sfera noumenală, atunci tezele sunt mai potrivite, antitezele, dimpotrivă, au loc în sfera fenomenală Cu toate acestea, sensul situației va deveni clar mai târziu Critica rațiunii pure Antiteza tezei Prima antinomie Lumea are un început în timp și este, de asemenea, limitată în spațiu Lumea nu are început în timp și nu are granițe în spațiu; este infinit în timp și spațiu A doua antinomie Orice substanță complexă din lume este formată din părți simple și, în general, există doar lucruri simple Nici un singur lucru complex nu este format din părți simple, în general nu există nimic simplu sau compus din lucruri simple în lume A treia antinomie Totul se întâmplă din necesitate Legile naturii sunt singura cauzalitate din care totul este deductibil Pentru a explica fenomenele, trebuie să admitem și cauzalitatea liberă A patra antinomie Există un motiv pentru orice în lume și o esență absolut necesară Nu există esență absolut necesară nici în lume, nici în afara ei Teologie rațională și dovezi tradiționale pentru existența lui Dumnezeu Creatorul, a treia idee a minții, este o condiție absolut necondiționată a tot ceea ce există Este mai mult despre un ideal decât despre o idee: Dumnezeu Immanuel Kant ideal ca imagine, lumea este infinit de departe de El Metafizica, potrivit lui Kant, a elaborat trei tipuri de dovezi pentru existența lui Dumnezeu Dovada ontologică a priori pleacă de la conceptul pur al lui Dumnezeu ca perfecțiune absolută și esență absolut necesară A fost formulată de Anselm, apoi reprodusă de Descartes și Leibniz Dovada cosmologică pleacă de la experiența dată lui Dumnezeu ca cauză Dacă ceva există, atunci trebuie să existe o Ființă absolut necesară Cel puțin, există un "eu", ceea ce înseamnă că există o Ființă absolut necesară Premisa minoră conține experiență și, deoarece subiectul tuturor experiențelor posibile este lumea, dovada se numește cosmologică A treia dovadă se numește fizică și teologică: din diversitatea, ordinea, oportunitatea și frumusețea lumii se deduce existența lui Dumnezeu ca ființă cea mai înaltă și cea mai desăvârșită În argumentul ontologic, Kant vede substituirea unui predicat logic cu un fapt real Conceptul de cea mai perfectă ființă nu este doar accesibil minții, ci și necesar Dar dintr-un astfel de concept nu se poate obține existența ca fapt, deoarece propoziția care afirmă existența a ceva nu este analitică, este sintetică Existența unui lucru nu este un concept atașat altui concept, ci un fapt real ca atare Existența obiectelor în sfera simțului este un dat concret al experienței Pentru obiectele gândirii pure nu există mijloace prin care să le cunoască existența; dăruirea lor este a priori certificată de intuiţia intelectuală Kant vede o întreagă încurcătură de erori în dovada cosmologică Să luăm în considerare două dintre ele Principiul care duce de la un eveniment la cauza sa are sens doar în lumea senzorială, deoarece relațiile cauzale pe care se bazează experiența nu lasă loc unei propoziții sintetice (o concluzie care postulează non-aleatoria unui fenomen indică o aplicare incorectă a categorie) Kant mai arată că în spatele argumentului cosmologic se află un argument ontologic care duce la o Ființă necesară ca condiție a tot ceea ce este posibil Rămâne doar să acceptăm existența sa reală, care, după cum s-a clarificat deja, nu este stabilită printr-o judecată analitică ^ Critica rațiunii pure" În mod asemănător, Kant se opune dovezii fizico-teleologice: poate s-ar putea dovedi mai bine decât alții existența unui arhitect mondial (limitat întotdeauna de materie), dar nu a unui Creator Vorbind despre Creator, dovada teleologică se dezvoltă în cosmologică, iar apoi inevitabil în ontologică Utilizarea reglementată a ideilor de rațiune Așadar, metafizica ca știință este imposibilă, pentru că o sinteză metafizică a priori presupune o minte cuprinzătoare intuitiv, în tot ce este diferit de uman Dialectica arată iluziile și erorile în care se încadrează rațiunea atunci când, amăgită de limitele ei, începe să pătrundă în metafizică Se pune întrebarea: ideile ca atare (ideea de suflet, ideea de lume, ideea de Dumnezeu) au propria lor valoare sau sunt doar iluzii transcendentale sau dialectice? Nu, răspunde Kant cu toată certitudinea, ele devin "dialectice" doar printr-o neînțelegere atunci când sunt prost înțelese, când principiile constructive sunt înlocuite cu cele transcendentale, ceea ce s-a întâmplat în metafizica tradițională Ideile, spre deosebire de categorii, nu pot fi folosite ca stabilitoare Această utilizare, deși fascinantă, este dezorientatoare Este mai degrabă o utilizare greșită a ideilor, crede Kant Care este utilizarea corectă? Pentru a testa ideile, el efectuează deducția transcendentală folosind metoda critică Ideile ar trebui folosite ca scheme de reglementare, ordonând experiența, dându-i unitate Este importantă sistematizarea fenomenelor într-un mod organic, de parcă: a) toate fenomenele legate de om ar depinde de un singur principiu - sufletul; b) toate fenomenele naturale depind de principii inteligibile; c) iar universalitatea mondenului depindea de Mintea superioară Ideile au astfel forța principiilor euristice Ele nu extind cunoștințele noastre despre fenomene, ci doar le unifică O astfel de unitate este sistemică, întărind și înaintând mintea, stimulând căutarea la infinit Utilizarea critică a rațiunii și a ideilor sale poate fi considerată pozitivă Critica rațiunii pure ne convinge de inviolabilitatea limitelor experienței posibile din punct de vedere științific Immanuel Kant În același timp, arată consistență și, prin urmare, concepibilitatea și probabilitatea noumenului, chiar dacă nu este pe deplin cognoscibil Deci, există o altă cale către noumen decât cea oferită de știință? Da, spune Kant, există o astfel de cale, și aceasta este etica Mintea este cea care deschide trecerea firească de la sfera teoretică la cea practică "Critica rațiunii practice" și etica kantiană Conceptul de "rațiune practică" și scopul noii "critici" Mintea umană nu este numai capabilă de cunoaștere teoretică, ci este și capabilă de acțiune morală Această din urmă facultate este studiată în Critica rațiunii practice Scopul ei nu este de a critica rațiunea, așa cum a fost cazul rațiunii teoretice Amintiți-vă că Kant a numit rațiune "pură" care nu este amestecată cu elemente ale experienței private, ceea ce înseamnă că este rațiunea nealiată care este capabilă să acționeze independent, a priori Critica a fost necesară pentru a arăta minții teoretice "propriul teritoriu", a cărui încălcare este ilegală Scopul rațiunii practice este hotărât diferit: să arate voința în acțiune îndreptată spre contactul cu realitatea Așadar, este suficient să demonstrăm că există rațiune practică pură - neamestecată cu impulsuri, instincte, experiență senzuală - care mișcă și determină voința, pentru a scăpa pentru totdeauna mintea de problemele asociate cu legitimitatea pretențiilor sale Rațiunea practică, condiționată empiric, cu pretenția de a dirija voința - întotdeauna într-un mod fatal eronat - devine subiect de critică Situația este curioasă din cauza paradoxului ei: a depăși limitele experienței empirice reale este sarcina rațiunii practice; în timp ce funcţia minţii teoretice este de a rămâne în propriile sale limite pentru a înţelege obiectul Din motive teoretice, este inacceptabil să se încalce limitele experienței Sarcina practicului, dimpotrivă, este să nu rămână mereu și numai în legătură cu sfera experienței De aceea, titlul spune: nu "Critica purului •Critica rațiunii practice" și Etica kantiană Rațiunea practică, dar Critica rațiunii practice Rațiunea este practică atunci când nu este limitată Ceea ce era teoretic inacceptabil în sfera noumenului este destul de acceptabil în sfera practicii O ființă umană, înzestrată cu voință pură, se află în statutul de "rațiune noumenală" O sinteză a priori bazată nici pe intuiție senzorială, nici pe experiență devine un imperativ moral de tip noumenal, a cărui semnificație nu poate fi supraestimată Legea morală ca imperativ categoric S-a dovedit că există un motiv pur practic, atât de autosuficient (liber de instincte, impulsuri senzuale) încât să dirijeze voința Mai mult, subliniază Kant, doar în acest caz pot exista principii morale care să fie valabile pentru toți fără excepție ca valoare universală Dar pentru a le înțelege în mod adecvat, trebuie luate în considerare unele subtilități "Principii practice" Kant numește determinările generale ale voinței, în subordinea cărora există multe reguli practice particulare De exemplu, regula generală - ai grijă singur de propria sănătate - poate fi specificată: mergi la sport; mâncați moderat, în funcție de vârstă; evita dorințele excesive etc Kant împarte principiile practice în maxime și imperative "Maxima este principiul subiectiv al voinței", referindu-se la indivizii individuali, și nu la toți împreună De exemplu, maxima "răzbună fiecare insultă făcută" sugerează un tip adecvat de personaj care nu vrea să îndure insulta; sau într-o formulare mai apropiată de noi: fii mai deștept decât infractorul Imperativele, dimpotrivă, sunt principii practice obiective care sunt valabile pentru toți: "Ideea unui principiu obiectiv, în măsura în care este coercitivă asupra voinței, se numește comanda rațiunii, iar formula voinței se numește imperativul " Aceste comenzi sau trebuințe sunt reguli care exprimă necesitatea obiectivă a acțiunii Dacă mintea ar putea întotdeauna să direcționeze voința, atunci toate acțiunile ar fi impecabile (ceea ce de fapt nu se datorează intervenției unor factori emoționali și empiric, care corup aproape întotdeauna voința) Există două tipuri de imperative: ipotetice și categorice Imperativul este ipotetic dacă determină voința, supusă unor scopuri De exemplu, "dacă vrei Immanuel Kant reuși, fă-ți osteneala să înveți", "dacă vrei să devii campion, pompează-ți mușchii", sau "dacă vrei o bătrânețe fără griji, învață să salvezi", etc Aceste imperative au forță obiectivă pentru toți cei interesați în tocmai aceste scopuri: a avea sau a nu avea, a dori sau a nu vrea Ele aparțin voinței, ceea ce înseamnă că obiectivitatea și necesitatea lor sunt condiționate Imperativele ipotetice acţionează ca a) reguli de sofisticare atunci când se referă la scopuri specifice; b) sfaturi de precauție, precum, de exemplu, în căutarea fericirii cu un element de incertitudine, sau: "fii politicos cu ceilalți", "încearcă să fii binevoitor, zdrobește egoismul din tine" etc Imperativul categoric, dimpotriva, determina vointa nu in termenii unui anumit scop dorit, ci pur si simplu vointa ca atare, indiferent de efecte Nu "dacă vrei, trebuie", ci "trebuie pur și simplu pentru că trebuie" - aceasta este formula imperativului ca prescripție categorică Doar imperativele categorice sunt necondiționate ca lege practică pentru o ființă care este conștientă de sine ca fiind rațională Nu poți ști niciodată dinainte dacă acest sau acela obiectiv va fi atins sau nu, acest lucru nu este important; ceea ce contează este voinţa pură de a acţiona după o regulă recunoscută drept lege Detaliile pot fi indicate prin următoarea diagramă: Maxime ( ^subiectiv ) Principii de conduită practică Imperative (obiectiv) Ipotetic (=rețete practice) categoric (= legi morale practice) Astfel, este clar că imperativele categorice sunt legi morale, universal necesare, dar nu în sensul în care sunt necesare legile naturale Acestea din urmă nu pot fi ocolite, dar legile morale pot să nu se realizeze, deoarece voința umană este supusă nu numai rațiunii, ci și capriciilor senzuale, atunci când voința este respinsă, de aceea legile morale sunt imperative, exprimă o obligație (cuvântul german mussen este o necesitate firească, spre deosebire de sollen - datorie morală) Un exemplu al primului este ^Critica rațiunii practice" și etica kantiană să fie maxima "oamenii trebuie să moară", prescripția celui de-al doilea tip - "toți oamenii, ca ființe raționale, trebuie să depună mărturie despre adevăr" După ce am stabilit că legile morale sunt imperative și necondiționate, ne punem următoarele întrebări cheie: ) care sunt semnificațiile esențiale ale acestui imperativ? ) care este formula care își exprimă cel mai bine sensul? ) care este baza sa (condiția care face posibilă)? Ne vom opri la ei, începând de la prima Esența imperativului categoric Legea morală nu poate prescrie nimic concret, pentru că nu depinde de conținut Ceea ce depinde de conținut, Kant numește "lege material", mereu înclinat spre empirism și utilitarism, deoarece voința, determinată de conținut, urmează ceea ce dorește, evitând împovărătorul și neplăcutul Deci de ce depinde imperativul? "Numai pe forma legii, adică pe raționalitatea ei O persoană se demonstrează ca ființă rațională atunci când în faptă, și nu doar în cuvinte, respectă legea ca atare - semn de universalitate: trebuie, pentru că trebuie Materia principiului practic este obiectul voinţei, spune Kant Poate fi motivul pentru care voința este sau nu autodeterminată Dacă regula voinței este subordonată unei anumite condiții empirice (plăcerea sau neplăcerea), atunci nu mai poate fi o lege practică Aceasta înseamnă că în legea care precede orice materie, ca obiect al voinței, nu rămâne altceva decât o simplă formă de ordonare universală Prin urmare, în nicio circumstanță o ființă rațională nu poate interpreta propriile sale principii sau maxime practice subiective ca legi universale Practică (și practică) poate fi legea în cea mai simplă formă, deținând doar ideea unei ordini universale Vorbind despre aceasta, Kant interpretează filozofic maxima evangheliei, conform căreia nu ceea ce se face este moral, ci intenția cu care se face ceva Buna voință este esența moralității evanghelice; pentru Kant, aceasta este corespondența voinței cu forma legii Situația este diferită cu legile de stat care prevăd așa și așa, indiferent de intenții De exemplu, sistemul fiscal prevede și măsuri coercitive, dar nu are acte care să indice preferința pentru una sau alta intenție (probabil Immanuel Kant Ar trebui să remarcăm că scopul slujirii patriei este în mod clar mai nobil decât teama de sancțiuni care îi amenință pe cei care evadează impozitele și, prin urmare, caută găuri în lege) Toate acestea sunt de obicei obișnuite în cadrul legislației impuse extern Dacă voința subiectului nu este de acord în sine cu ceea ce se cere, este imposibil să-l țină în limitele legii decât printr-un sistem de promisiuni și amenințări Când o lege este revizuită, agenda nu este niciodată despre o reorientare a intențiilor, ci întotdeauna despre un nou sistem de recompense și pedepse Într-un cod juridic heteronom, acesta este întotdeauna cazul, pentru că vorbim despre lucruri care ar trebui dorite și realizate, și nu despre un principiu, înțelegere pe care le permitem sau tăiem anumite dorințe, măsurăm puterea voinței și a demnitatea mijloacelor pentru atingerea scopului În plus, pentru a face o persoană să-și dorească ceva, este suficient să includă un sistem de semnale condiționate (amenințări și promisiuni) Dar este mult mai dificil să infiltrezi un sistem complex de preferințe intrinsec libere Prin urmare, în legea morală, Kant pedalează tocmai pe aspectul formal, și nu pe cel material, subliniind astfel că măsura moralității nu se află în lucruri, obiectele dorințelor noastre, ci în sursă - de ce le dorim Iubitul, la care aspiră sufletul și voința, este fără îndoială bun din cauza purității gândurilor iubitului, dar nu invers Deci, esența imperativului categoric nu este să prescriu exact ce ar trebui să vreau, ci cum ar trebui să vreau, nu ce se face, ci cum se face Formule ale imperativului categoric Este clar că nu există mai mult de un imperativ, dar Kant oferă mai multe formulări Unul dintre ei spune: "Acționează în așa fel încât maxima voinței tale să devină întotdeauna principiul legislației universale", adică astfel încât maxima ta subiectivă să devină o lege obiectivă Această formulă o găsim în Fundamentele metafizicii moravurilor și în Critica rațiunii practice Există alte două formule în Fundamente "Acționează în așa fel încât să tratezi întotdeauna umanitatea, atât în persoana ta, cât și în persoana tuturor celorlalți, ca pe un scop și nu o tratezi niciodată doar ca pe un mijloc " Aici se poate vedea bara renașterii demnității umane nu ca un lucru printre lucruri, ci ca o ființă care stă deasupra tuturor Această formulă presupune principiul: "natura rațională este dată ca scop în sine" "Acționează conform unei astfel de maxime, care în același timp poate deveni ea însăși o lege universală " Evident ^ Critica rațiunii practice" și etica kantiană asemănarea formulărilor, dar dacă prima subliniază voința, atunci a treia este legea Aceasta înseamnă că nu suntem doar subordonați, dar legea în sine nu este altceva decât rodul raționalității noastre, prin urmare, depinde de noi: ce sunt oamenii, așa sunt legile Noi, cu mintea și voința noastră, ne prescriem legi pentru executare imediată De aici și autonomia legii morale, întrebarea pe care Kant a pus-o cu cea mai mare rigoare logică Libertatea ca condiție și fundament al legii morale Imperativul categoric, așa cum am văzut, este o propoziție care propune obiectiv și a priori o voință Rațiunea practică în sine este practică tocmai pentru că determină voința în mod autonom, în afara jocului factorilor străini (forma pură a dreptului este suficientă pentru ca voința să fie stabilă) Existența unei legi morale, așa cum a fost definită mai sus, nu are nevoie de dovezi: este dat primar al rațiunii (existența lor este stabilită simultan) Și acest fapt al rațiunii poate fi explicat dacă libertatea este acceptată ca fapt De fapt, nimic nu precede conștiința datoriei, dar datoria precede libertatea Mai mult decât atât, noi câștigăm libertatea doar pentru că conștiința datoriei a fost pe primul loc Dacă da, atunci ne aflăm în fața unui fapt absolut unic Imperativul, prin porunci a voinței după forma pură a legii, cheamă în esență libertate Și nu vorbim de o judecată analitică, ci de sintetică a priori, pentru că se comunică ceva nou Și această noutate nu este fenomenală, ci metafenomenală Trebuie să spun același lucru că sunt liber (altfel obligația este lipsită de sens) Aceasta este esența metafizică a libertății Dacă libertatea este înțeleasă în sens pozitiv, Kant clarifică, ca propoziție analitică, ar fi necesară o intuiție intelectuală, ceea ce este complet inadmisibil aici (din motive explicate în Critica rațiunii pure) Oricum ar fi, atunci când considerăm o astfel de lege ca dată, trebuie remarcat că nu este un fapt empiric, ci mai degrabă un fapt unic al rațiunii pure, prin care voința rațională apare ca legiuitor originar (sic volo, sic) jubeo - deci vreau, deci comand) Motivul pentru care Kant este obligat să accepte cazul nefenomenal al unei judecăți sintetice a priori trebuie căutat în teren Immanuel Comte re prejudecata "științifică", conform căreia cunoașterea este doar de tip matematico-geometric din viața de zi cu zi newtoniană Numai în acest caz se poate înțelege de ce spune că nu cunoaștem libertatea: pentru a cunoaște este nevoie de intuiție intelectuală (deși este noumenală, nu fenomenală) Totuși, acest lucru nu îl împiedică pe Kant să-i dea o definiție formală precisă Libertatea este independența voinței față de legea fenomenelor naturale; ceea ce este în afara mecanismului cauzal Libertatea este calitatea voinței de a se autodetermina numai prin intermediul formei pure a legii, fără a pune la îndoială conținutul acesteia Libertatea nu explică nimic în lumea fenomenelor, ci explică totul în domeniul moralității, deschizând calea către autonomie Ar fi o prostie, spune Kant, să introduci libertatea în știință dacă rațiunea practică și legea morală nu ar avea autonomie Să presupunem că vreun tiran te amenință că vei informa despre un nevinovat Se poate ca, înspăimântat, să l-ai defăimat, dar mușcăturile conștiinței tale nu-ți vor odihni, știai de datoria ta de a nu depune mărturie mincinoasă, dar ai fost răutăcios Dacă ar fi trebuit, atunci ar fi putut evita să mintă, dar nu a spus adevărul - de aici și remuşcările Formula este incorectă: "Dacă pot, o voi face", "trebuie, deci, tu poți" - aceasta este esența kantianismului Principiul autonomiei morale și semnificația acestuia Dacă definim libertatea ca fiind independența voinței față de legile naturale și față de conținutul legii morale, atunci vom obține sensul ei negativ Dacă adăugăm la aceasta proprietatea voinței de a se autodetermina, atunci obținem sensul ei specific pozitiv Autonomia constă în faptul că testamentul însuși prescrie legea Heteronom va fi acea voință care permite, din slăbiciune, să facă altfel Autonomia voinței, subliniază Kant, este singurul principiu al oricărei legi morale și al îndatoririlor asociate acesteia: orice heteronomie a voinței, dimpotrivă, nu numai că nu justifică obligația, ci este și opusă începutului și moralității de dorinta Prin urmare, legea morală nu exprimă altceva decât autonomia și puritatea rațiunii practice După cum putem vedea, libertatea, autonomia și "formalismul" sunt indisolubil legate în sensul că materia nu poate fi niciodată un motiv sau o condiție determinantă a acțiunii volitive Altfel, o lege nu poate fi construită dintr-o maximă din cauza lipsei de încredere Forma simplă a legii, conchide Kant, limitând materia, trebuie să fie la fel Critica rațiunii practice" și etica kantiană timpul ca bază pentru asumarea acțiunii, voință pură, dar nu ca o condiție prealabilă Tot ceea ce se bazează pe conținut compromite autonomia voinței, ademenind-o în plasa heteronomiei Kant grupează conceptele morale ale predecesorilor săi sub forma unei diagrame de mai jos, ținând cont de erori în domeniul educației (exemplul lui Montaigne) extern subiectiv în domeniul organizării civile (Mandeville: un exemplu de transformare spontană a obiectivelor individuale în unele semnificative din punct de vedere social) Factori materiali care determina vointa si morala intern comportament: extern: obiectiv pe tărâmul experiențelor fizice (exemplul lui Epicur) în sfera sentimentului moral (exemplul lui Hutcheson) în domeniul autoperfecționării (exemplul lui Wolf și etica stoicilor) intern: logica Providenței divine (Kant: un exemplu de teologie morală) În special, explică Kant, orice etică care este angajată în căutarea fericirii este întotdeauna heteronomă, deoarece introduce ceva material cu toate consecințele negative Cererea de fericire "contaminează" voința, puritatea intențiilor sale, pentru că o fixează pe anumite scopuri (pe ce, și nu cum să o facă) De aici imperativele ipotetice caracteristice eticii eudaimonice a grecilor antici (eudaimonia - fericire), pe care Kant le inversează cu ușurință Morala evanghelică nu este hedonistă, pentru că ea subliniază puritatea gândurilor și, prin urmare, voința Kant o întărește: trebuie să acționăm nu în termenii unei posibile fericiri, ci numai din pură datorie Călăuzită de datorie, o persoană devine demnă de fericire Să vedem ce consecințe putem obține din asta Immanuel Comte Bunul moral și tipologia judecății Înainte de Kant, cursul obișnuit al gândirii în etică a fost de la definiția binelui moral și a răului moral la legea morală cu recomandările sale de a rămâne la bine și de a evita răul Kant a dat totul peste cap: conceptul de bine și vicios nu poate fi definit înaintea legii morale, ci doar după aceasta Aceasta înseamnă că legea morală dă existență binelui moral, dar nu invers Acum ne confruntăm cu un paradox: voința pură face bine ceea ce ne străduim (nu se poate pleca de la conținutul și materia dorințelor fără a perturba sursa pură a voinței) Deci cum, ne întrebăm, este posibil să trecem de la formalismul strict la o acțiune concretă, de la un imperativ la un eveniment, la detalii? Cum este puritatea legii în concordanță cu nesterilitatea actului, inevitabil în contact cu "materia"? Rețineți că complicația care a apărut aici este analogă cu problema Criticii rațiunii pure atunci când a fost vorba de necesitatea de a găsi o punte între conceptele pure și datele senzoriale Să ne amintim, de asemenea, că Kant a ieșit din legarea de pe bibanul "schematismului transcendental" Aici situația este mai complicată: este necesar să mediați suprasensibilul (care este legea și binele moral) și acțiunea percepută senzual Folosind conceptul de natură ca "schemă", Kant își propune să o accepte ca "tip" de lege morală Să luăm acum măsuri concrete la gradul maxim, de parcă ar putea deveni o lege necesară (fără excepție) a vreunei "naturi" în cadrul căreia am fi siliți să trăim O astfel de schemă va dezvălui instantaneu măsura obiectivității (moralității) unui act Dacă ne considerăm mulțumiți de viața într-o astfel de lume imaginară în care maxima noastră devine o lege universală, atunci ea corespunde unei obligații Să explicăm cu un exemplu O ființă rațională minte, de exemplu, pentru a scăpa de necazuri A afla semnificatia comportamentului sau este la fel de usor ca decojirea perelor, aducand actul la maxim - "Este legal sa minti cu un scop bun" Acum să ne întrebăm: cine și-ar dori să trăiască într-o lume în care toată lumea trebuie să mintă din necesitate? Sau în "natură", unde se ucid de necesitate; într-o societate în care toată lumea fură pentru a nu se pierde, din "necesitate firească", este posibilă viața? Luați-vă acțiunile în optica universului și măsura moralității lor va deveni evidentă Deci complexul rafinat al ideilor kantiene ne conduce la porunca Evangheliei: "Nu face altuia ceea ce nu-ți dorești pentru tine" "Critica rațiunii practice" și etica kantiană Pagina de manuscris a lui Kant "Rigorismul" și Imnul kantian la datorie După ce ne-am ocupat de toate acestea, înțelegem acum de ce pentru Kant nu este suficient ca o acțiune să fie legală De asemenea, este necesar să fie morală, adică ca voința să nu fie prin simțire, ci direct determinată de forma legii Intervenția oricăror factori străini duce la fals Dacă îi ajut pe săraci din pură datorie, atunci acesta este un act moral, dacă din compasiune sau arătându-mi generozitatea, atunci acest lucru este deja fals Kant Immanuel Comte recunoaște dreptul civil în etică pe baza unui simplu simț al respectului Legea morală, spre deosebire de înclinații și pasiuni, fiind mai presus de aroganță și blândețe, găsește în respect un sentiment sui generis (un fel de) plan rațional, a priori, care dă conceptul de necesitate O persoană, din punctul de vedere al unui lucru, poate fi iubită, urâtă, admirată, dar respectul se naște doar în raport cu o persoană care întruchipează legea morală Fontenelle a spus: "Mă închin în fața puternicilor acestei lumi, dar spiritul meu nu se închină" Legea morală, excluzând influența oricărei abateri a voinței, exprimă fără greșeală constrângerea practică și supunerea față de lege Cu alte cuvinte, este legea sfințeniei, care pentru o ființă finită este datoria și respectul Nu există nimic care să ridice o persoană mai presus de sine, cu excepția datoriei Datoria caracterizează o persoană în libertatea și independența sa față de mecanismul natural, capacitatea de a se supune legilor practice, dându-i o justificare Nu este de mirare că o persoană, aparținând la două lumi deodată, își vede destinul de a trăi într-o lume inteligibilă, ale cărei legi le acceptă ca fiind ale sale, tratându-le cu cel mai mare respect Postulatele rațiunii practice și primatul acesteia asupra rațiunii pure Lumea inteligibilă și noumenală, pe care rațiunea pură a evitat-o (în care era prezentă doar ca idei ale rațiunii), se dovedește a fi realizabilă în mod practic Libertatea (subiectul celei de-a treia antinomii a ideii cosmologice), nemurirea sufletului și Dumnezeu în Critica rațiunii practice devin postulate Postulatele nu sunt dogme teoretice, ci premise, din punct de vedere practic Ele nu îmbogățesc cunoștințele speculative, ci îi conferă realitate obiectivă, fără de care nici măcar nu s-ar putea vorbi despre posibilitatea ideilor Dacă nu există postulate, atunci nu există nici un fundament al legii morale Și dacă ambele sunt de nerefuzat, atunci Kant vorbește despre realitatea obiectivă a celor trei postulate Libertatea, după cum am văzut, este condiția imperativului Kant chiar numește imperativul categoric o propoziție sintetică a priori care include structural libertatea Dar el merge mai departe: categoria cauzei, concept pur, este în sine aplicabilă atât lumii fenomenelor, cât și lumii noumenelor, înțeleasă ca mecanică și ca liberă Dacă cauzalitatea nu este aplicabilă noumenului teoretic "Critica rațiunii practice" și etica kantiană ki, atunci în sfera moralității este destul de aplicabil Voința va fi cauza liberă Omul ca fenomen își recunoaște subordonarea cauzalității mecanice, ca ființă gânditoare este liber, grație legii morale Și nimic nu împiedică aceeași acțiune să provină dintr-o cauză liberă și, prin urmare, din sfera noumenală și din legea necesității unei proprietăți fenomenale Existența lui Dumnezeu este postulată astfel Virtutea (obligația realizată) este, desigur, o binecuvântare, dar nu încă o binecuvântare în întregime Nici căutarea fericirii nu va duce la virtute, nici căutarea virtuții nu va duce la fericire, pur și simplu pentru că lumea este guvernată de legi care nu sunt morale, ci mecanice Dar oricum ar fi, urmărirea unei vieți virtuoase îl înnobilează pe cel care caută, iar a fi demn de fericire și în schimb a fi nefericit este absurd Din absurd se naște postulatul unei lumi inteligibile și al unui Dumnezeu atotputernic, răsplătind pe fiecare după deșerturile sale Altfel, legea morală poruncește să fii virtuoz, pur și cinstit, ceea ce face ca o persoană să fie demnă de fericire, și de aici postulatul legal despre Dumnezeu și lumea cealaltă, unde se realizează tot ceea ce este rezonabil și imposibil în această lume Nemurirea sufletului devine un postulat Ideea de bine cere ca voința să fie subordonată legii morale, dar acesta este deja idealul sfințeniei Și întrucât aceasta este o cerință categorică, pe care niciunul dintre noi, păcătoșii, nu o poate îndeplini, o referim la infinit Totuși, progresul infinit, potrivit lui Kant, este posibil dacă admitem existența unei anumite persoane raționale, în expansiune infinită și nemuritoare sub numele de suflet Interpretare neobișnuită, notăm: nu o poziție statică, ci o creștere nesfârșită Cealaltă viață, după Kant, este o abordare din ce în ce mai mare a sfințeniei Astfel, rațiunea practică, după ce a îndeplinit cerințele rațiunii pure, dându-le valoare morală și reală, a crescut mai sus Nu poate fi altfel: orice interes al unei minți pur speculative este, în final, practic Immanuel Kant "Critica judecății" Poziția celei de-a treia "critici" în raport cu cele două precedente Critica rațiunii pure s-a ocupat de facultatea teoretică, aspectul ei cognitiv, limitându-se la tărâmul experienței (reale sau posibile), adică tărâmul fenomenelor Intelectul uman stabilește legea pentru fenomenele care alcătuiesc natura Natura este caracterizată de cauzalitatea mecanică și necesitatea comunicată acesteia de către intelect Critica rațiunii practice, după cum am văzut, s-a ocupat de ordonarea sferei neteoretice sub semnul libertății Obiectele rațiunii pure sunt fenomene, tot ceea ce suprasensibil (lucrurile în sine) constituie domeniul rațiunii practice: nu se poate teoretiza despre noumene, sunt întruchipate prin acțiune, sau nu există Este imposibil să nu presupunem că un astfel de decalaj ascuțit între noumen și fenomen nu ar putea decât să îl tulbure pe Kant Deja în prima Critică, el a admis că lucrul în sine este substratul noumenal al fenomenului (conceput, dar necognoscibil), iar în a doua Critică a vorbit despre accesibilitatea lumii noumenale, cu condiția ca calea se alege adevărata morală În Critica judecății, filosoful și-a pus sarcina de a media aceste două lumi, surprinzând cumva unitatea lor, chiar dacă aceasta nu poate fi teoretică Conceptul de libertate, reflectă Kant, trebuie să realizeze în lumea sensibilă scopul revelat în legile ei, iar natura, cu abundența formelor ei, trebuie să corespundă scopurilor libertății Kant găsește o astfel de bază în a treia abilitate, intermediară între rațiune (capacitatea cognitivă) și rațiune (capacitatea practică) Numită facultate de judecată, este strâns legată de sentimentul pur Pentru a o înțelege, este necesar mai întâi să dezvăluim noul sens al termenului de judecată Facultatea de judecată este determinantă, iar facultatea de judecată este reflexivă Judecata, conform lui Kant, este capacitatea de a vedea particularul în universal În acest sens, există două posibilități În primul caz, atât particularul, cât și universalul pot fi date Capacitatea de a detecta particularul în general, atunci când ambele se manifestă, el numește determinant "Critica facultății de judecată" puterea de judecată Toate judecățile rațiunii pure sunt definitorii, deoarece sunt date atât în particular (în mulțimea sensibilă), cât și în general (categorii și principii a priori), ele determină teoretic obiectul În al doilea caz, este dat doar particularul, în timp ce universalul trebuie găsit Judecata, angajată în căutarea generalului, se numește reflexivă Legea nu este dată a priori intelectului, prin urmare, începutul reflexiv intră în vigoare cu privire la obiectele cărora le lipsește legea Kant folosește termenul de reflecție nu în original, ci în sens tehnic: pentru a compara ideile, punându-le în legătură cu cunoscutul O astfel de reflecție este analogă, după cum vom vedea, ideilor minții, mai precis, ideii de stabilire a scopului Pentru facultatea determinantă de judecată, datele particulare sunt furnizate de sensibilitate, ceea ce înseamnă că sunt informe și ordonate pe categorii Pentru judecata reflexivă, datele sunt deja încadrate teoretic Rămâne doar să găsim un acord între ei și subiect (cu libertatea lui) Reflectând, căutăm armonia în obiecte și în relația dintre lucruri și personalități În căutarea unității, avem nevoie de un principiu conducător a priori, iar aceasta este ipoteza oportunității naturii în numeroasele ei manifestări, inclusiv cea care nu a fost încă determinată Este clar că această unitate este de conceput doar ca realizare a proiectului Divin Conceptul de scop, exclus din sfera rațiunii pure, este în mod evident non-teoretic în facultatea reflexivă a judecății Are rădăcini structurale în subiect și nevoile acestuia, servește drept punte de la conceptul de natură la conceptul de libertate Natura este în concordanță cu oportunitatea morală, deoarece scopul și totalitatea sunt cele care îndepărtează lanțurile mecaniciste din ea, făcând natura deschisă libertății Finalismul natural, oportunitatea, ne sunt disponibile în două moduri diferite: prin reflecția asupra frumuseții sau în relație cu ordinea De aici cele două tipuri de judecată reflexivă: estetică și teleologică Judecata estetică Ce sunt judecățile estetice, doar o persoană subdezvoltată nu înțelege acest lucru Existența lor aparentă ne încurcă cu două probleme: ce este frumusețea în sensul propriu al cuvântului și cum putem găsi o bază care să ne permită să judecăm despre ea? Iată soluția lui Kant la aceste probleme Immanuel Kant I Frumosul nu poate fi o proprietate obiectivă a lucrurilor (pentru că nu este ontologic), mai degrabă se naște din relația subiectului cu obiectele, mai precis, din raportul obiectelor cu simțul nostru de plăcere atribuit obiectelor înșiși Imaginea unui obiect corelată cu sentimentul dă o judecată de gust, nu teoretică în etiologie Frumosul este ceea ce mulțumește după judecata de gust și putem vorbi despre următoarele patru caracteristici ale acestuia Obiect al plăcerii dezinteresate, frumosul nu are nimic de-a face cu sentimentele grosolane de satisfacție animală Câștigul economic și argumentele morale îi sunt la fel de străine Frumosul este ceea ce, într-un mod de neînțeles, este prezentat ca obiect al gustului general, indiferent de gustul individual Totuși, această universalitate nu este obiectivă, ci subiectivă și înseamnă proporționalitate cu sentimentul oricărui subiect Frumusețea este dată sub formă de oportunitate fără scop, poartă impresia de ordine, armonie, dar când analizăm această impresie, nu găsim niciun scop definit Nu există nici un scop egoist de a satisface o nevoie, nici un beneficiu utilitar, pentru că este clar și evident că frumosul este așa în sine și nu ca mijloc pentru altceva Nu este scopul perfecțiunii imanente, etice sau logice, unde există întotdeauna un moment de reflecție: frumusețea este imediată Ceea ce rămâne este însăși ideea de experiență în aspectul ei formal și subiectiv, ideea unei armonii aproape raționale a părților Acest lucru devine mai clar dacă luăm relația dintre frumosul din natură și din artă În frumusețea naturii, avem tendința de a vedea un design rezonabil, ca o operă de artă Dimpotrivă, admirând imaginea artistică, uităm de ea făcută de om, de parcă s-ar fi născut spontan de natura însăși Combinând aceste două calități contrastante, putem spune că scopul există și nu există în același timp, intenționalitatea și spontaneitatea sunt legate organic, că natura pare a fi artă, iar arta pare a fi natura Frumos este ceea ce este cunoscut fără mijlocirea conceptului ca obiect al plăcerii necesare, spune Kant Aceasta nu este o necesitate logică, ci una subiectivă, în sensul literal al cuvântului, dată tuturor subiecților II După ce am rezolvat prima problemă, să trecem la a doua: care este baza facultății estetice de judecată? - Joc liber și armonie a abilităților noastre spirituale, fantezie și intelect (Critica facultății de judecată" lectura Judecata de gust ia naștere astfel ca urmare a jocului facultăților cognitive Pe universalitatea condițiilor subiective ale judecății asupra unui obiect se bazează valoarea universală a plăcerii referitoare la un obiect, frumos, după concluzia noastră Conceptul de sublim Sublimul se apropie de frumos, pentru că este plăcut în sine, totuși presupune reflectare Diferența este că frumosul se referă la forma obiectului, iar forma se caracterizează prin limitare (determinatio), dimpotrivă, atât fără formă, cât și fără limite pot fi sublime Mai mult decât atât, frumusețea dă naștere la plăcere pozitivă; sublimul este mai degrabă negativ (uneori Kant vorbește chiar despre un sentiment de neplăcere) Sublimul nu poate fi confundat cu atractivul, scrie el, deoarece obiectul nu atrage doar spiritul spre sine, ci periodic, atrăgându-l, respinge, de aceea bucuria de sublim este adesea nu atât un sentiment de bucurie, cât o continuă uimire și înțelegere, ceea ce ne face să o definim ca plăcere negativă Reprezentând sublimul, spiritul empatizează, experimentează emoție Dimpotrivă, bucurându-te de frumos, contemplă calm Sublimul nu se află în lucruri, ci în esența omului Ea există sub două forme - matematică și dinamică: prima este dată în infinit de mare, a doua - în infinit de puternic În fața unui infinit de mare (ocean, cer etc ) sau infinit de puternic (cutremur, vulcan), o persoană se simte mizerabilă și abandonată Pe de altă parte, poate fi mai mare decât ceea ce este numai fizic infinit ca putere și dimensiune: la urma urmei, este purtătorul ideilor rațiunii, ideile de totalitate absolută, care este în mod clar mai puternică decât cutremurele și erupțiile vulcanice Sublimul, concluzionează Kant, nu trebuie căutat în forme sensibile, ci numai în ideile rațiunii; fiind disproporționat mai sus decât tot ceea ce este sensibil, face apel la spiritul nostru Oricât de groaznic în momentul unei furtuni este oceanul nemărginit, înălțat de o furtună, să nu vorbim despre ceva sublim Dar dacă spiritul, care se îndepărtează de imaginea furtunii, este plin de asociații și idei de imensitate, atunci se va ridica Nu este un obiect care ar trebui numit sublim, ci o dispoziție a spiritului sub influența unei idei care ocupă facultatea reflexivă a judecății " Sublim este că, o posibilitate este o pelerină Immanuel Kant oricare dintre acestea dovedește deja capacitatea sufletului, depășind scara oricăror simțuri exterioare Judecata teleologică și concluzii din critica judecății Am spus că oportunitatea în judecata estetică este oportunitatea fără scop Obiectul este parcă făcut din neatenție pentru subiect pentru a-și armoniza abilitățile Într-o judecată teleologică, potrivit lui Kant, oportunitatea naturală poate fi exprimată Acest lucru este discutat în a treia "Critică", cea mai vulnerabilă, deoarece logica reflecțiilor l-a condus pe Kant la concluzii metafizice Totuși, premisele primei Critici au devenit un obstacol de netrecut și au jucat rolul prejudecăților Natura, înțeleasă noumenal ca un lucru în sine, este închisă cunoașterii științifice Dar acest lucru nu ne împiedică să o interpretăm ca fiind organizată în mod oportun, datorită tendinței de neoprit a spiritului de a gândi natura în acest fel Mai mult, Kant admite că unele produse de natură fizică nu pot fi explicate ca fiind pur mecanice; oportunitatea obiectivă este pur și simplu necesară aici Dar nu poți lua întreaga natură în modul scop Kant a găsit soluția, nu fără efort, cu ajutorul facultății teleologice de judecată, înțeleasă ca facultate reflexivă a judecății Este imposibil să judecăm posibilitatea producerii lumii naturale și a lucrurilor fără a ne asuma o rațiune care acționează în mod conștient, precum și un fel de ființă care creează cauzalitate rațională într-un mod similar Aici Kant subliniază rolul regulator și chiar euristic al premisei teleologice, forțând să caute legi naturale speciale Realizarea scopului moral uman este inclusă în structura stabilirii scopurilor naturii Omul nu este doar scopul naturii, ca și alte ființe organizate, ci și ultimul său scop; fără el, mama pământ ar fi un pustiu steril Cerul înstelat deasupra mea și legea morală din mine Omul ca ființă fenomenală, finită, dar înzestrată cu rațiune, este deschis structural către infinit (Idei), se dovedește a fi inițiat în secretele acestui infinit Aceasta este complementaritatea a două Cerul înstelat deasupra mea și legea morală din mine criticul rațiunii pure și al rațiunii practice Prin urmare, soarta omului este infinitul Trecând dincolo de orizontul finitului - acest testament al lui Kant a devenit punctul de plecare al romantismului, despre care vom discuta mai jos "Două lucruri umplu întotdeauna sufletul cu uimire și reverență nouă și mai puternică, cu cât ne gândim mai des și mai mult la ele - acesta este cerul înstelat deasupra mea și legea morală din mine Ambele nu trebuie să caut și doar să le asum ca ceva învăluit în întuneric sau care se află în afara orizontului meu; Le văd în fața mea și le conectez direct cu conștiința existenței mele Prima înțelegere începe cu locul pe care îl ocup în lumea sensibilă exterioară, extinde până la distanța nemărginită legătura în care mă aflu cu lumi de deasupra lumilor și sistemelor de sisteme, în timpul nemărginit al mișcării lor periodice, începutului și duratei lor A doua înțelegere începe cu "eu"-ul meu invizibil, cu personalitatea mea, și mă reprezintă într-o lume cu adevărat infinită, dar care este simțită doar de rațiune și cu care (și prin ea cu toate lumile vizibile) mă cunosc nu numai la întâmplare, dar într-o legătură universală și necesară Prima privire asupra nenumărate lumi distruge semnificația mea ca ființă animală, care din nou trebuie să dea planetei (doar un punct din univers) materia din care a luat naștere, după ce această materie a fost înzestrată cu forță vitală pentru scurt timp în unele mod necunoscut A doua înțelegere, dimpotrivă, îmi ridică la infinit valoarea de ființă gânditoare, prin personalitatea mea, în care legea morală îmi dezvăluie o viață independentă de natura animală și chiar de întreaga lume sensibilă Cel puțin acest lucru poate fi văzut mai clar decât legea, din scopul intenționat al existenței mele, care nu este limitat de condițiile și limitele acestei vieți Acest lucru poate, pe de o parte, să prevină erorile unei judecăți brute și neexperimentate și, pe de altă parte, să împiedice ascensiunea geniului, care fără nicio cercetare metodică și cunoaștere a naturii, promite comori imaginare și risipește comori reale Într-un cuvânt, știința (examinată critic și pusă metodic) este o poartă îngustă care duce la înțelepciune, dacă știința este înțeleasă nu numai ca ceea ce se face, ci și ca ceva care ar trebui să servească drept fir călăuzitor pentru ca profesorii să poată fi înțeles corect Immanuel Kant și arătați clar calea către înțelepciune, pe care toată lumea ar trebui să o urmeze și să-i protejeze pe alții de căile false; filozofia trebuie să rămână întotdeauna gardianul științei În investigațiile ei rafinate publicul nu ia parte, ci trebuie să se intereseze de învățăturile ei, care nu pot deveni pe deplin inteligibile decât după o astfel de dezvoltare a (întregul este mai mare decât partea), deși bazate pe concepte simple, sunt acceptate în matematică doar așa cum sunt reprezentate în intuiție Datorim ambiguității expresiilor denumirea unor astfel de judecăți analitice Trebuie să atașăm un predicat conceptului, iar această necesitate este deja inclusă în concepte Întrebarea nu este ce anume ar trebui să atașăm acestui concept, ci dacă Immanuel Kant ceea ce gândim în realitate, chiar și într-un mod indistinct, Se dovedește că predicatul este încorporat în mod necesar în concepte, totuși, nu ca ceva conceptual conceput, ci mai degrabă ca ceva intuitiv, care va fi apoi atașat conceptului Fizica se bazează pe judecăți sintetice a priori Știința naturii ascunde inițial judecăți sintetice a priori De exemplu, voi da câteva exemple Odată cu orice schimbări în lumea corporală, cantitatea de materie rămâne neschimbată Sau: în transmiterea mișcării, acțiunea și reacția rămân egale între ele În aceste judecăți, nu numai că este evident momentul necesității, de unde natura lor a priori, dar este și clar că sunt judecăți sintetice Prin conceptul de materie, nu mă refer la rămânere, ci doar la prezența ei în spațiu prin umplere De aceea, trec dincolo de conceptul de materie pentru a-i adăuga ceva ce nu a fost conceput în el Și această judecată nu este analitică, ci sintetică, pentru că este gândită a priori, ceea ce se întâmplă în alte poziții ale sferei pure a științei naturii, Iar metafizica trebuie să se bazeze pe judecăți sintetice a priori În metafizică, chiar dacă este considerată ca o știință care încearcă doar să fie creată, deși nu poate fi dispensată prin natura minții umane, cunoștințele sintetice a priori trebuie conținute: nu este vorba atât de disecție și explicarea analitică a conceptelor primite a priori Mai degrabă, căutăm să ne extindem cunoștințele a priori, pentru aceasta folosim principii fundamentale care adaugă la ceea ce se știe deja altceva care nu era cuprins în acest concept În același timp, cu ajutorul judecăților sintetice a priori, mergem atât de departe încât nici măcar experiența însăși nu poate ține pasul cu noi, de exemplu, în poziția conform căreia lumea are un început etc Așadar, metafizica, după scopul ei, constă exclusiv din judecăți sintetice a priori Texte Problema principală a rațiunii pure Deja o mare realizare dacă reușim să combinăm un bloc de studii diferite într-o singură problemă Acționând în acest fel, facem mai ușor nu doar pentru propria noastră muncă, ci și pentru criticii noștri, care determină dacă ne-am atins obiectivul sau nu Adevărata problemă a rațiunii pure constă în întrebarea: cum sunt posibile judecățile sintetice a priori? Până acum, metafizica a oscilat între incertitudine și inconsecvență, poate pentru că această problemă a distincției dintre analitic și sintetic nu i-a trecut niciodată prin cap Rezolvarea acestei probleme, dovedind că însăși posibilitatea ei necesită explicație, este o chestiune de viață și de moarte pentru metafizică Dintre toți filozofii, doar David Hume s-a apropiat de esența acestei probleme, dar chiar și el era departe de certitudine și universalitate deplină Cu toate acestea, el a fost cel care a atras atenția asupra caracterului sintetic al judecății care stabilește legătura dintre acțiune și cauză (prіpsirium causalitatis) El credea că ajunsese la concluzia că o astfel de judecată a priori era deloc imposibilă Pe baza unei astfel de concluzii, tot ceea ce numim metafizică s-ar transforma într-o iluzie, adică în loc de cunoaștere rațională, obținem ceva împrumutat din experiență, dar din obișnuință și din aparență numită necesar Ar fi evitat această judecată, distrugând filosofia pură, dacă ar fi avut problema noastră sub ochi în toată universalitatea ei, așa că ar fi observat că matematica pură, cuprinzând propoziții sintetice a priori, ar fi și ea imposibilă, din care, desigur, ar fi fost imposibilă , bunul simț l-a ținut Soluția problemei puse include și posibilitatea unei utilizări pure a rațiunii în fundamentarea și avansarea tuturor științelor care cuprind cunoștințe teoretice a priori despre obiecte Deci, ar trebui să obținem răspunsuri la întrebări: Cum este posibilă matematica pură? Cum este posibilă știința naturală pură? Întrucât aceste științe există, ar fi potrivit să ne întrebăm cum au devenit posibile, mai ales că realitatea lor foarte eficientă a fost deja dovedită În ceea ce privește metafizica, deoarece niciuna dintre formele ei nu merită să fie Immanuel Kant recunoscut ca obiectiv principal, atunci oricine are dreptul să se îndoiască de posibilitatea ei Cu toate acestea, acest tip de cunoaștere trebuie privit și într-un anumit sens ca dat, iar metafizica, deși nu la fel de reală precum știința, există totuși ca o înclinație naturală (metaphysica naturalis) Mintea umană, condusă cu adevărat de propria ei nevoie, nu, numai sub influența vanității, ajunge inevitabil la întrebări care nu pot fi hotărâte numai prin utilizarea empirică a rațiunii și prin principiile împrumutate din ea Prin urmare, atunci când mintea se extinde la contemplația speculativă, oamenii au avut și vor avea întotdeauna o metafizică specială Prin urmare, întrebarea relevantă este: cum este posibilă metafizica ca înclinație naturală? Cum sunt legate de natura rațiunii umane universale întrebările care apar din rațiunea pură - întrebări pe care ea le decide după propria-i nevoie, așa cum știe ea? Întrucât încercările anterioare de a răspunde la aceste întrebări naturale - de exemplu, dacă lumea a avut un început sau a existat pentru totdeauna - s-au lovit de contradicții inevitabile, referirile la o înclinație naturală către metafizică nu salvează, precum și capacitatea pură a rațiunii ca atare, de la care ia naștere cutare sau cutare metafizică Este necesar să se obțină certitudine în ceea ce privește cunoașterea sau ignoranța subiecților săi, i e să decidă cum mintea este capabilă sau nu capabilă să judece aceste subiecte Cu alte cuvinte, trebuie să fie posibil să ne extindem mintea pură, sau să-i dăm limite certe și ferme Această ultimă întrebare, care decurge din problema generală, poate fi exprimată astfel: cum este posibilă metafizica ca știință? Revoluția copernicană a lui Kant Consider că exemplul matematicii și al științelor naturii - datorită revoluției au crescut brusc și au devenit ceea ce sunt astăzi - este în sine remarcabil și determină studiul esenței schimbărilor în modul de gândire, atât de benefice pentru ei încât se poate chiar încerca să le imite, în măsura în care analogia permite între ele şi metafizică, luate ca tipuri de cunoaştere raţională Până acum s-a crezut că cunoștințele noastre trebuie Texte potrivire cu obiecte Cu toate acestea, toate încercările prin intermediul conceptelor de a extinde a priori cunoștințele noastre despre ele au eșuat De data aceasta se poate testa dacă problemele metafizicii nu ar putea fi rezolvate cu mai mult succes presupunând că obiectele însele trebuie să se conformeze cunoștințelor noastre, deoarece o astfel de presupunere este de acord mai bine cu posibilitatea ca cunoștințe a priori să stabilească ceva despre obiecte înainte de a fi date pentru noi Aici se întâmplă ceva la care Copernic s-a gândit prima dată: a descoperit că ipoteza de rotație a tuturor corpurilor cerești în jurul observatorului duce explicația într-o fundătură, apoi a încercat să vadă dacă nu ar fi mai bine dacă presupunem că observatorul se mișcă și stelele rămân în repaus Deci, în metafizică, se poate încerca să sugereze ceva similar în ceea ce privește înțelegerea intuitivă a obiectelor Dacă intuiția trebuie să se conformeze naturii obiectelor, atunci nu văd cum se poate cunoaște ceva a priori Pe de altă parte, dacă obiectul (luat ca obiect al simțurilor) este totuși de acord cu natura facultății noastre intuitive, sunt bine conștient de această posibilitate Dar, întrucât nu mă pot opri asupra acestor intuiții, care urmează să devină cunoaștere, pentru a mă referi la ele ca reprezentări ale obiectelor, sunt obligat să le raportez la ceva obiectiv Pot exista două astfel de opțiuni: fie recunosc că conceptele prin care definesc obiectele sunt în concordanță cu ele, apoi, din nou, nu știu cum este posibil să cunoști ceva a priori; sau invers, admit că obiectele sunt aceleași cu experiența în care devin inteligibile și, astfel, sunt de acord cu conceptele noastre În al doilea caz, soluția mi se pare mai simplă, pentru că experiența în sine este un fel de cunoaștere, necesită înțelegere, iar aceasta din urmă are o regulă care trebuie să fie în mine chiar înainte ca obiectele să mi se dea, așadar, înainte de orice experiență , ea trebuie exprimată în concepte a priori cu care obiectele experienței trebuie împăcate În ceea ce privește obiectele care sunt înțelese doar de minte - într-un mod simplu, dar necesar - și care nu pot fi date prin experiență, încercările de a le înțelege ne înarmează cu dovezi excelente a ceea ce considerăm metoda gândirii modificate Cu ajutorul lui, a priori înțelegem în lucruri doar ceea ce noi înșine punem în ele Notă Această metodă, imitând Immanuel Kant știința naturii, vă permite să evidențiați elementele rațiunii pure în ceea ce este confirmat sau infirmat experimental Dar când mintea depășește limitele experienței posibile, este imposibil să experimentezi cu obiectele sale Aceasta înseamnă că nu putem experimenta decât concepte acceptate a priori, considerându-le din două părți: pe de o parte, ca obiecte ale sentimentelor și ale înțelegerii în cadrul experienței, pe de altă parte, de îndată ce sunt înțelese mental de o minte izolată în încercarea ei de a merge dincolo de limitele oricărei experiențe Dacă, în consecință, se dovedește că, privit din ambele puncte de vedere, găsim acord cu principiul fundamental al rațiunii pure și, privit dintr-o parte, cădem în contradicție, atunci experimentul este cel care va confirma validitatea diferenței descoperite Capacitatea umană de a cunoaşte nu poate depăşi limitele experienţei posibile O astfel de încercare vine în întâmpinarea dorinței noastre și deschide o cale de încredere pentru metafizică în acea parte a acesteia care este ocupată cu concepte a priori, în conformitate cu care obiectele sunt înscrise adecvat în experiență În urma acestei transformări a gândirii, se poate explica perfect posibilitatea cunoașterii a priori și, mai important, argumente satisfăcătoare în favoarea legilor care stau la baza naturii a priori, înțeleasă ca totalitatea obiectelor experienței Toate acestea erau imposibile cu vechiul mod de a gândi Dar din deducerea capacității de cunoaștere a priori din prima parte a metafizicii rezultă o concluzie foarte neplăcută pentru cea de-a doua parte a metafizicii Ne obligă să recunoaștem că prin această abilitate nu ne este dat să depășim limitele experienței posibile, dar tocmai acesta este scopul esențial al metafizicii Aici se poate pune la punct un experiment și se poate testa contraargumentul cu privire la adevărul primei prime estimări a cunoașterii a priori a fenomenelor, în timp ce lucrurile în sine ne rămân necunoscute Ceea ce ne împinge să trecem dincolo de limitele necesității este, de fapt, necondiționatul, ceea ce mintea pe bună dreptate îl caută în lucrurile în sine, care completează totul condiționat și seria de condiții Necondiționatul ca subiect al metafizicii Dacă presupunem că înțelegerea noastră a experienței este reglementată de obiecte luate ca lucruri în sine, atunci se va dovedi inevitabil că Texte necondiționatul nu poate fi gândit fără contradicție Dimpotrivă, dacă presupunem că nu concepțiile noastre despre lucruri corespund obiectelor ca lucruri în sine, ci obiectelor ca fenomene, se conformează modului nostru de a le reprezenta, atunci vom vedea că contradicția dispare De aici rezultă că necondiționatul nu se află în lucrurile care ne apar, ci în ceea ce nu știm, în lucrurile în sine Astfel, presupunerea noastră s-a dovedit a fi destul de rezonabilă Necondiționatul este accesibil omului doar în domeniul rațiunii pure După ce calea către domeniul suprasensibilului a fost închisă rațiunii teoretice, rămâne de văzut dacă există date care să definească transcendentul și necondiționat în domeniul rațiunii practice și astfel, conform aspirației metafizicii, să depășească limitele experienţei posibile prin cunoaştere a priori În acest progres, rațiunea teoretică a păstrat loc pentru o astfel de expansiune, chiar dacă numai lăsându-l liber Și, prin urmare, ni se oferă libertate și chiar o cerere rezonabilă de a umple acest spațiu, pe cât posibil, cu acțiuni practice Notă În același mod, legile mișcării corpurilor cerești au asigurat că Copernic a prezentat ca ipoteză, care apoi a ajuns să fie numită forța invizibilă (atracția newtoniană) care leagă întregul sistem mondial Descoperirea nu s-ar fi întâmplat dacă Copernic nu ar fi urmat, contrar mărturiei simțurilor, pe calea adevărului și nu ar fi atribuit observatorului efectele observate, și nu corpurilor cerești În mod similar, în Prefața mea la critică, ideea unei schimbări a stilului de gândire este prezentată mai întâi ca ipoteză, abia apoi, în cursul discuției, se dovedește apodictic, pe baza unei examinări a naturii ideile noastre despre spațiu și timp și conceptele elementare ale intelectului În ce sens este posibil să înțelegem corect libertatea Dacă critica nu greșește atunci când ne învață să luăm un obiect într-un dublu sens - ce este el și ce este el în sine, dacă deducția conceptelor raționale este corectă, atunci și justificarea cauzalității are sens numai în raport cu lucrurile in primul Immanuel Kant sensul cuvântului, adică ca obiecte ale experienţei Lucrurile în al doilea sens, adică lucrurile în sine nu îi mai sunt supuse, de aceea aceeași voință poate fi gândită, fără a cădea în contradicție, fie ca fenomen (acțiuni vizibile), în conformitate cu legea cauzalității, în acest sens nu liberă, fie ca lucru în sine, deci, ca nesupus legii cauzalităţii şi deci liber Desigur, nu-mi pot dezvălui sufletul ca un lucru în sine cu ajutorul rațiunii teoretice sau al observației empirice și nici nu pot cunoaște libertatea ca o proprietate a unei ființe căreia îi aparțin acțiunile din lumea sensibilă Căci în acest caz ar trebui privită ca determinată în existența sa, dar nu în timp (ceea ce este imposibil de vizualizat) Cu toate acestea, mă pot gândi la libertate, ideea ei nu este plină de contradicții, dacă nu se pierde distincția critică dintre modurile senzuale și intelectuale de înțelegere, precum și limitarea concluziilor din aceasta Să presupunem că morala presupune în mod necesar libertatea (în sensul restrâns al cuvântului) ca proprietate a voinței noastre Ea indică condițiile sale fundamentale, date înaintea oricărei experiențe, imposibile fără asumarea libertății Să presupunem că libertatea nu este de conceput, așa cum ar dovedi rațiunea teoretică În acest caz, morala ar lăsa loc și ei la ceea ce îi este opus, adică mecanism al naturii, dar presupunerea în sine este deja o contradicție clară Dimpotrivă, pentru morală, nu cer nimic decât ca libertatea să nu intre în conflict cu ea însăși, să se poată gândi măcar la ea fără să se adanc și să nu o testeze de necesitate, ca să nu devină un obstacol la mecanismul natural al aceleiași acțiuni (înțeles în alt mod) Aceasta înseamnă că teoria moralității, ca și teoria naturii, își păstrează locul, ceea ce nu ar putea fi verificat dacă critica nu ne-ar fi dezvăluit mai întâi ignoranța asupra lucrurilor în sine și nu ne-ar fi limitat la lumea aparențelor, din care numai cunoștințele teoretice sunt posibile Limitarea critică a cunoștințelor științifice oferă spațiu pentru credință În ceea ce privește conceptul de Dumnezeu și natura simplă a sufletului nostru, se poate aplica aceeași explicație a utilității principiilor critice ale rațiunii pure, dar de dragul conciziei o voi sări peste ea Dumnezeu, libertatea și nemurirea nici măcar nu pot fi admise pentru necesar Texte mare utilizare practică a minții, fără a priva mintea teoretică de pretenția de a atinge înălțimi exorbitante Căci pentru a le ajunge, el ar trebui să folosească principiile introduse doar pentru a acoperi obiectele experienței posibile Ori de câte ori sunt aplicate la ceea ce nu poate fi obiect al experienței, se obține ceva ce apare, astfel se declară imposibilitatea oricărei extensii practice a rațiunii pure Am fost deci obligat să restrâng rațiunea pentru a da loc credinței: tocmai în dogmatismul metafizicii și în prejudecata pe care se poate avansa fără o critică a rațiunii pure constă sursa necredinței, opusă moralității și rămânând dogmatic estetica transcendentala În orice fel este comparată cunoștințele cu obiectele, este clar că modul de relație directă cu ele - și la asta se străduiește orice gând ca mijloc - este intuiția Cu toate acestea, intuiția are loc doar în măsura în care există un obiect, iar acest lucru, la rândul său, devine posibil - cel puțin pentru noi, oamenii - datorită faptului că obiectul într-un fel sau altul atinge sufletul Capacitatea de a primi impresii (receptivitate) în modul de atragere a obiectelor se numește sensibilitate În consecință, obiectele ne sunt date prin sensibilitate și numai ea ne oferă intuiții Gândim prin intermediul intelectului, din care decurg concepte Oricum ar fi, orice gând trebuie să verifice direct sau indirect cu intuițiile și, prin urmare, cu sensibilitatea noastră, căci altfel nu poate fi dat niciun obiect Efectul unui obiect asupra facultății de imaginație, proporțional cu impactul acestui obiect asupra noastră, este senzația O intuiție care se referă la un obiect cu ajutorul simțurilor se numește intuiție empirică Obiectul nedefinit al intuiției empirice se numește fenomen Ceea ce corespunde senzațiilor în fenomene, îl numesc materie, iar ceea ce face posibilă ordonarea a ceea ce este diferit, îl numesc formă de fenomene Ceea ce dă formă și ordine nu poate fi, la rândul său, o senzație, ceea ce înseamnă că dacă materia a tot ceea ce apare ne este dată a posteriori, atunci forma trebuie să fie deja gata în suflet a priori, adică trebuie considerat separat de orice senzatie niya Immanuel Kant Toate reprezentările în sens transcendental, ca cele în care nu există nimic sensibil, le numesc pure Forma pură a intuițiilor senzuale în general, forma în care întreaga varietate de fenomene este dată direct, este în suflet înaintea experienței Această formă pură de sensibilitate însăși va fi numită intuiție pură Dacă separăm de corp tot ceea ce gândește mintea despre el, adică substanța, forța, divizibilitatea și tot ceea ce aparține în ea sensibilului, adică impenetrabilitatea, duritatea, culoarea etc , vor rămâne ceva de genul figură și extensie Acestea din urmă aparțin intuiției pure, care este a priori în suflet ca o simplă formă de sensibilitate, chiar și în absența unui obiect sau a unei senzații reale Știința principiilor a priori ale sensibilității o numesc estetică transcendentală O astfel de știință, ca prima parte a teoriei transcendentale a elementelor, trebuie să existe în opoziție cu logica transcendentală, care descrie principiile gândirii pure În estetica transcendentală, izolăm mai întâi sensibilitatea de tot ceea ce înțelegerea gândește despre ea cu conceptele sale, astfel încât să nu rămână nimic în ea decât intuiția empirică Apoi vom separa de ea tot ce aparține simțurilor, astfel încât să nu rămână nimic altceva decât intuiția pură și forma pură a ceea ce este, singurul lucru pe care sensibilitatea îl poate avea a priori Având în vedere o asemenea considerație, va apărea că există doar două forme pure de intuiție sensibilă, principii a priori ale cunoașterii, și anume spațiul și timpul, de care ne vom ocupa Spațiul și timpul ca forme pure a priori ale intuiției Cu ajutorul simțului exterior (ca proprietăți ale sufletului nostru) recunoaștem obiectele exterioare din spațiu Forma, dimensiunea și relația una cu cealaltă sunt date în el Sensul lăuntric, prin care sufletul se înțelege pe sine și starea sa interioară, nu dă nicio intuiție a sufletului însuși ca obiect, cu toate acestea formează o anumită formă sub forma căreia intuiția stării interioare a sufletului este posibilă Tot ceea ce aparține definițiilor interne este prezentat în relații temporale Timpul nu poate fi înțeles în exterior, așa cum spațiul nu poate fi imaginat ca ceva Texte intern Deci, ce este timpul și spațiul? Ele chiar există? Este adevărat că ele sunt doar determinări, relații ale lucrurilor care sunt valabile și pentru lucrurile în sine, chiar și atunci când nu fac obiectul înțelegerii? Sau sunt ele condiții ale formei intuiției, de unde natura subiectivă a sufletului nostru, în afara căreia aceste predicate nu pot fi atribuite niciunui lucru? Pentru claritate în aceste chestiuni, trebuie mai întâi să clarificăm conceptul de spațiu Prin expositio mă refer la o idee clară, deși nu detaliată, a ceea ce aparține unui concept Expunerea va fi metafizică dacă conceptul dat a priori este clar din conținut Spațiul nu este un concept empiric, descris din experiența exterioară Anumite senzații se referă la ceva exterior, care este situat într-un punct diferit al spațiului și, pentru a-mi putea imagina ca fiind în exterior sau unul lângă celălalt, în locuri diferite, și nu doar diferit unul de celălalt, trebuie să bazează-te pe o imagine spațială Prin urmare, ideea de spațiu nu poate fi împrumutată din experiență și relații externe; mai degrabă, experiența externă în sine devine posibilă datorită reprezentării descrise Spațiul este reprezentarea a priori necesară care formează baza tuturor intuițiilor exterioare Nu se poate presupune că nu există spațiu, dar se poate presupune că nu există obiecte în el Astfel, ea trebuie gândită ca o condiție a posibilității fenomenelor și nu ca o determinare dependentă de acestea Spațiul este o reprezentare a priori, o bază necesară pentru fenomenele externe Spațiul nu este un concept discursiv sau, după cum se spune, un concept general al relațiilor materiale în general Mai degrabă, este pură intuiție Este posibil să ne imaginăm un singur spațiu, iar când se vorbește despre spații diferite, atunci prin ele se înțelege doar părți ale unuia și aceluiași spațiu unic Aceste părți nu pot preceda un spațiu unic și atotcuprinzător (ca elemente pentru operația de adunare), ele pot fi doar gândite ca prezente în el Spațiul este unul în esență, iar mulțimea este în interiorul lui Prin urmare, conceptul de spațiu universal se bazează doar pe limitări De aici rezultă că la baza tuturor ideilor despre spațiu Immanuel Kant intuiția a priori a caracterului neempiric se află în domeniul realității Așadar, propozițiile geometrice, de exemplu, încât suma a două laturi ale unui triunghi este mai mare decât a treia latură, sunt derivate nu din conceptele generale ale unei linii și ale unui triunghi, ci din intuiția a priori cu certitudine apodictică Spațiul este dat ca o cantitate infinită Este adevărat că orice concept ar trebui gândit ca un fel de reprezentare inclusă într-un număr infinit de reprezentări posibile diferite (ca caracteristică comună a acestora), ceea ce înseamnă că le implică în sine Cu toate acestea, niciun concept nu poate fi considerat ca având un număr infinit de reprezentări Între timp, tocmai în acest fel spațiul poate fi gândit (căci toate părțile sale sunt date împreună în infinit) Astfel, imaginea originală a spațiului este o intuiție a priori, și nu un concept Din spațiu ca intuiție pură, vin alte cunoștințe sintetice Prin expunere transcendentală, înțeleg dezvăluirea conceptului ca un principiu, la baza căruia se poate vedea posibilitatea altor cunoștințe sintetice a priori În acest scop, este necesar: ) ca această cunoaștere să decurgă cu adevărat din conceptul dat; ) că această cunoaştere presupune doar un anumit mod de clarificare a acestui concept Geometria este o știință care determină sintetic, dar totuși a priori, proprietățile spațiului Care ar trebui să fie imaginea spațiului pentru ca cunoașterea lui să devină posibilă? Spațiul este inițial intuiție Dintr-un concept simplu nu se pot extrage reprezentări care depășesc limitele conceptului, așa cum se întâmplă în geometrie Această intuiție ar trebui căutată în noi a priori, adică înainte de orice percepție a obiectului, deci, este intuiție non-empiric Prin urmare, reprezentările geometrice sunt toate apodictice, legate de realizarea necesității lor Aceasta este, de exemplu, poziția pe cele trei dimensiuni ale spațiului Cu toate acestea, astfel de propoziții nu pot fi empirice sau experimentale și nici derivate din ele Întrucât sufletul găsește o intuiție exterioară care precede aceleași obiecte? , a) Spațiul nu reprezintă proprietățile lucrurilor în sine sau relațiile lor c) spațiul este Texte altceva decât forma tuturor fenomenelor simțurilor exterioare, adică condiția subiectivă a sensibilității, în cadrul căreia este posibilă doar intuiția externă Afirmăm realitatea empirică a spațiului (în raport cu orice experiență exterioară posibilă) și în același timp idealitatea sa transcendentă, să ne asumăm condiția posibilității oricărei experiențe și să acceptăm spațiul ca bază a tuturor lucrurilor în sine; nu există nimic mai mult decât asta în el Timpul ca pură intuiție a priori Timpul nu este un concept empiric extras dintr-o experiență Simultaneitatea sau succesiunea nu ar forma percepții dacă nu s-ar baza pe o reprezentare a priori a timpului Numai ea face posibil să ne imaginăm că ceva se întâmplă în același timp sau unul după altul Timpul este reprezentarea necesară care stă la baza tuturor intuițiilor În ceea ce privește fenomenele în general, timpul nu poate fi scăzut din ele, dar fenomenele fenomenele pot fi îndepărtate din timp fără probleme Timpul este astfel dat a priori Realitatea oricărui fenomen este posibilă numai în ea Toate fenomenele pot dispărea, doar timpul ca stare generală nu poate fi eliminat Pe această necesitate a priori se bazează posibilitatea unor principii apodictice referitoare la relaţiile temporale, i e axiomele timpului Are o singură dimensiune Momente diferite nu există împreună, ci secvenţial Aceste principii nu pot fi obținute din experiență, deoarece experienţa nu oferă nici universalitate strictă, nici certitudine apodictică Așa ne învață experiența - se poate spune așa, dar nu se poate spune: așa ar trebui Timpul nu este un concept discursiv sau, după cum se spune, general, ci mai degrabă o formă pură de intuiție senzuală Timpurile diferite sunt părți ale aceluiași timp Dar imaginea dată de un obiect este intuiția Propoziţia că diferite timpuri nu pot fi date împreună nu este dedusă din conceptul general Are un caracter sintetic și nu decurge din concepte Deci, constă în intuiție și în imaginea timpului Infinitatea timpului nu înseamnă altceva, decât că orice perioadă de timp este posibilă doar printr-un căpcăun Immanuel Kant a timpului singular subiacent Imaginea originală a timpului este dată ca infinită Dacă părți ale unui obiect pot fi reprezentate prin limitare, atunci imaginea în întregime nu este dată prin intermediul conceptelor (deoarece conceptele conțin doar imagini parțiale), mai degrabă, aceste părți ar trebui să se bazeze pe o intuiție directă Estetica transcendentala: Observatii generale Tot ceea ce am spus înseamnă un singur lucru: intuiția noastră nu este altceva decât reprezentarea unui fenomen Ceea ce reprezentăm noi nu este un lucru în sine, mai mult decât atât, relațiile lucrurilor în sine nu sunt ceea ce ni se par Dacă ar fi să desființăm subiectul, sau numai natura subiectivă a simțurilor în general, toate relațiile obiective ale spațiului și timpului ar dispărea, ca, de altfel, spațiul și timpul înșiși, pentru că - ca fenomene - ele nu există decât în noi Ce sunt obiectele în sine, în afară de capacitatea noastră de a percepe, va rămâne necunoscut Ceea ce suntem Tot ceea ce știm nu este altceva decât felul nostru de a simți obiectele, care, fiind proprietatea fiecărei ființe umane, nu aparține neapărat fiecărei ființe Și doar așa avem de-a face Spațiul și timpul sunt formele sale pure, iar conținutul său este percepțiile Cunoaștem forma doar a priori, adică înaintea oricărei percepții, motiv pentru care se numește intuiție pură Materia, pe de altă parte, aparține cunoștințelor noastre, a ceea ce este a posteriori, adică intuiția empirică Spațiul și timpul sunt încorporate în sensibilitatea noastră într-un mod absolut necesar, orice tip, dată fiind diversitatea lor, ar putea fi senzații Dacă am fi capabili să ne clarificăm intuiția cât mai mult posibil, atunci nici atunci nu ne-am apropia de înțelegerea naturii obiectelor în sine, pentru că, în orice caz, doar modul nostru de intuiție este ceea ce este disponibil pentru cunoașterea noastră, adică conditiile receptivitatii noastre date initial subiectului si anume spatiul si timpul Ce pot fi lucrurile în sine, nu vom ști niciodată, chiar și prin cunoașterea cea mai distinctă a fenomenelor, căci numai înfățișarea fenomenelor este dată Texte Spațiul și timpul ca intuiții pure stau la baza judecăților sintetice a priori Am reușit să stabilim unul dintre elementele esențiale pentru rezolvarea problemei generale a filozofiei transcendentale: cum sunt reprezentările sintetice a priori, intuițiile pure, i e spatiu si timp? Dacă într-o judecată a priori dorim să depășim conceptul dat, atunci în spațiu și timp vom găsi ceea ce poate fi găsit, nu în concept, ci în intuiția corespunzătoare conceptului, legată sintetic de acesta Totuși, tocmai din acest motiv, astfel de judecăți nu pot depăși niciodată limitele obiectelor percepute senzual, ele au sens doar pentru sfera obiectivă a experienței posibile Analiza transcendentală Susceptibilitate și inteligență Cunoașterea noastră provine din două surse ale sufletului: prima constă în capacitatea de a asimila impresii, a doua în capacitatea de a înțelege obiectele prin impresii (spontaneitatea conceptelor) Cu ajutorul primei facultati obiectul iese ca dat, cu ajutorul celei de-a doua devine gandit dupa impresii (ca simpla determinare a sufletului) Prin urmare, intuiția și conceptele formează elementele cunoașterii noastre în așa fel încât nici conceptele fără intuiție corespunzătoare, nici intuiția fără concepte nu pot lucra pentru cunoaștere Ambele elemente sunt fie complet pure, fie empirice Ele vor fi empirice dacă există percepții în ele (ceea ce implică prezența reală a obiectului), dimpotrivă, vor fi pure dacă nu se amestecă nimic senzual Senzațiile formează materia cunoașterii senzoriale Intuiția pură conține doar forma în care ceva va fi perceput, în timp ce conceptul pur conține forma gândită a obiectului în general Intuițiile pure sau conceptele pure sunt posibile doar a priori; dimpotrivă, conceptele și intuițiile empirice nu sunt posibile decât a posteriori Dacă numim receptivitatea sufletului nostru - în măsura în care ceva este capabil să acționeze asupra lui - sensibilitate, atunci numim înțelegerea capacitatea de a produce idei, adică spontaneitatea cunoașterii Natura noastră este astfel încât Immanuel Kant nu poate fi altceva decât senzual, adică ea formează continut in masura in care este afectat de obiecte Dimpotrivă, rațiunea (intelectul) este capacitatea de a gândi obiectul intuiției senzuale Niciuna dintre aceste două abilități nu poate fi opusă celeilalte Fără sensibilitate, niciun obiect nu poate fi dat, iar fără intelect, niciun obiect nu poate fi înțeles Gândurile fără conținut sunt goale, intuițiile fără concepte sunt oarbe Prin urmare, este la fel de necesar să nu ne lipsim propriile concepte de conținut senzual, așa cum intuițiile noastre ar trebui să fie subsumate în concepte, pentru a le conferi un caracter rezonabil Ambele abilități nu pot face schimb de funcții Intelectul nu poate intui nimic, iar simțurile nu pot gândi Numai din unitatea lor se poate naște cunoașterea Din acest motiv, este ilegal să amestecați contribuțiile lor, mai degrabă există motive serioase pentru a separa cu atenție una de alta și a păstra separat Astfel, separăm știința legilor percepției în general, adică estetica, din stiinta regulilor gandirii in general, i e logică La rândul său, logica poate fi considerată din două puncte de vedere - logica ca utilizare a intelectului în general și logica ca utilizare particulară Prima include regulile absolut necesare ale gândirii, fără de care nu există intelect, indiferent de natura diferită a obiectelor pe care intenționează să le gestioneze Logica anumitor funcții ale intelectului conține regulile gândirii corecte în raport cu un anumit tip de obiecte Sinteza este baza oricărei cunoștințe Logica generală este extrasă din orice conținut al cunoașterii Ideile care i se oferă din exterior, se transformă în concepte: acesta este în esență un proces analitic Dimpotrivă, logica transcendentală are în fața ei o multitudine de date de simț a priori, iar estetica transcendentală dă materie conceptelor pure ale intelectului, care fără ea ar fi complet goale și fără conținut Spațiul și timpul conțin multe intuiții pure a priori, totuși ele aparțin condițiilor de percepție a sufletului nostru Numai în acest cadru sufletul poate grupa ideile despre obiecte, prin urmare, ele afectează și conceptele Cu excepția cazului în care spontaneitatea noastră Texte gândirea necesită ca această masă de date să fie mai întâi captată, adunată și conectată pentru a obține anumite cunoștințe Eu numesc această operație sinteza Prin sinteză înțeleg, în sensul cel mai larg al cuvântului, operația de unire a diferitelor reprezentări una cu alta și de a uni mulțimea lor într-o singură cunoaștere O astfel de sinteză este pură dacă mulțimea este dată nu empiric, ci a priori (cum ar fi spațiul și timpul) Înainte de orice analiză a reprezentărilor noastre, acestea trebuie deja date, iar niciunul dintre concepte, din punct de vedere al conținutului, nu se poate naște analitic Desigur, sinteza unui anumit set (atât empiric, cât și a priori) la început oferă uneori cunoștințe brute și confuze, prin urmare, analiza este necesară Cu toate acestea, sinteza colectează elementele în mod corect și le combină într-un anumit conținut Concepte pure ale înțelegerii, sau categorii Prin analiză, diferite reprezentări sunt aduse la un concept (această sarcină este rezolvată de logica generală) Logica transcendentală învață cum să aducem la concepte nu atât reprezentări, cât o sinteză pură a reprezentărilor Primul lucru care trebuie dat pentru cunoașterea a priori a lucrurilor este diversitatea intuiției pure Sinteza acestei diversitati prin facultatea de imaginatie fara cunoastere este a doua conditie Al treilea pas este realizarea cunoașterii obiectului reprezentat la nivelul conceptelor care dau unitatea sintezei dorite Ele constau exclusiv în experiența acestei unități sintetice necesare, deși se bazează pe înțelegere Aceeași funcție care conferă unitate diverselor judecăți, unește și diverse imagini cu ajutorul unei intuiții, se numește conceptul pur al înțelegerii Acest intelect, prin operații similare de sinteză analitică, formând o formă logică de judecată, creează, cu ajutorul unității sintetice a multitudinii de intuiții, unitatea transcendentală a imaginilor sale Prin urmare, conceptele pure ale înțelegerii sunt numite acele imagini care sunt a priori inerente obiectelor Logica nu le poate crea deloc În acest fel, apar concepte pure ale înțelegerii, referindu-se a priori la obiectele intuiției Atât de multe erau logice Immanuel Kant unele funcţii ale formelor posibile de judecăţi, proporţionale în general cu capacitatea noastră Potrivit lui Aristotel, aceste concepte le vom numi categorii, deoarece scopul nostru, cu toate schimbările, este similar cu cel al lui Aristotel Tabelul de categorii Cantitate Unitate Multe Universalitate Constrângere de negare a realității de calitate Modalitate posibilitate-imposibilitate existență-inexistență necesitate-probabilitate Aceasta este lista tuturor conceptelor pure originale de sinteză pe care înțelegerea le are în sine, datorită cărora nu poate fi decât înțelegere pură, datorită cărora înțelege diversitatea intuiției Deducerea transcendentală a categoriilor Pe lângă intuiția senzorială, prin care ni se dă ceva, orice experiență include și conceptul de obiect dat în intuiție Prin urmare, conceptele în general ca condiții a priori stau la baza oricărei experiențe empirice Aceasta înseamnă că valoarea obiectivă a categoriilor ca concepte a priori se bazează pe faptul că doar cu ajutorul lor este posibilă experiența (întrucât vorbim de o formă de gândire) De fapt, categoriile sunt corelate a priori cu obiectele experienței în modul necesar, pentru că în general doar pe baza lor poate fi gândit orice obiect experimental Deducția transcendentală a tuturor conceptelor a priori are un început la care orice cercetare se întoarce Este principiul de dragul căruia conceptele trebuie înțelese ca condiții a priori ale experienței (atât ale intuiției încorporate în ele, cât și ale gândirii) Posibilitatea de unire sintetică a unui set în general Multe reprezentări pot fi date în simplă intuiție senzuală, care nu este altceva decât receptivitate Forma acestei intuiții este prezentă a priori în facultatea noastră de percepție, chiar dacă este pur și simplu modul de acțiune al obiectului Numai conjuncția unei mulțimi nu vine niciodată din simțuri, ceea ce înseamnă că nu este conținută într-o formă pură Texte eu intuiția senzuală Ca conjuncție, este funcționarea facultății spontane de percepție Dacă aceasta din urmă se numește înțelegere pentru a o separa de sensibilitate, atunci orice conjuncție - fie că o înțelegem sau nu, fie că este o conjuncție a mai multor intuiții și concepte diferite, intuiție sensibilă sau insensibilă - orice conjuncție este o operație a înțelegerii , care poate fi numită sinteză, realizând că nimic nu poate fi unit în obiecte până când nu ne-am sintetizat în noi înșine Dintre toate imaginile, conjuncția este singura care nu poate fi obținută din obiecte, dar care este realizată de subiectul însuși ca o acțiune spontană a subiectului însuși Aici trebuie înțeles că această operație trebuie să fie inițial unică, ceea ce este valabil și pentru operația de separare, sau de analiză, care pare doar a fi opusul sintezei, dar în realitate o presupune Dacă înțelegerea nu a conectat mai întâi ceva, atunci nu se poate conecta, cu atât mai mult cu cât doar cu ajutorul ei ceva legat poate fi dat facultății perceptive Conceptul de conjuncție empirică, pe lângă conceptul de mulțime și sinteza acestuia, este și conceptul de unitate a unei mulțimi Conjuncția este imaginea unității sintetice a mulțimii Imaginea acestei unități nu se naște din conjuncție, dimpotrivă, imaginea unității, alăturându-se imaginii mulțimii, este cea care face posibil conceptul de conjuncție Această unitate, care a priori precede toate conceptele, nu este aceeași cu categoria unității Toate categoriile se bazează pe funcții logice în cadrul judecăților, dar conjuncția este deja asumată în ele, ca și unitatea conceptelor Categoria, așadar, presupune deja o conjuncție Aceasta înseamnă că unitatea despre care vorbim acum ar trebui căutată și mai sus, în aceea care conține baza pentru unitatea diferitelor concepte în judecată, deci, baza pentru posibilitatea înțelegerii în utilizarea sa logică Unitatea primordial sintetică a apercepției pure a priori "Cred" trebuie să aibă puterea de a-mi însoți toate imaginile, căci dacă ar fi altfel, s-ar prezenta în mine ceva ce nu poate fi înțeles Cu alte cuvinte, fie Immanuel Kant imaginea ar fi imposibilă, sau imaginea, cel puțin pentru mine, ar fi nesemnificativă Dacă imaginea dată înaintea oricărui gând se numește intuiție, atunci orice set de intuiții va intra în legătura necesară cu "eu gândesc" în același subiect în care se găsește acest set Cu toate acestea, imaginea în sine, cred, este un act de spontaneitate, care nu poate fi numărat printre sensibilitate O numesc apercepție pură, pentru a o deosebi de apercepția empirică și, de asemenea, de cea originală, care este conștiința de sine care produce imaginea "Gândesc" care trebuie să însoțească toate celelalte și care este aceeași în fiecare conștiință, nu are nevoie a fi însoţit de rând în nici un alt fel Unitatea caracteristică a acesteia o numesc unitatea transcendentală a conștiinței de sine, pentru a semnifica posibilitatea cunoașterii a priori bazate pe ea Într-adevăr, diferitele imagini date într-o anumită intuiție nu ar fi imaginile mele decât dacă aparțin unei singure conștiințe de sine Aceasta înseamnă că imaginile mele (chiar dacă nu sunt conștient de asta) trebuie să îndeplinească aceeași condiție prin care pot coexista într-o conștiință de sine universală, altfel nu mi-ar putea aparține Din această conjuncție inițială se pot trage multe consecințe Conjuncția nu există în obiecte, nu poate fi extrasă din acestea din urmă prin senzații, pentru a fi apoi înscrisă în înțelegere Aceasta este o operă intelectuală și, la rândul ei, nu este altceva decât capacitatea de a combina a priori, pentru a reduce la o unitate de apercepție, o multitudine de imagini date Acesta este cel mai înalt principiu al tuturor cunoștințelor umane Principiul unității sintetice a apercepției ca principiu cel mai înalt al utilizării intelectului Potrivit esteticii transcendentale, principiul cel mai înalt al posibilității oricărei intuiții - în raport cu sensibilitatea - este acesta: întregul set de intuiții este supus condițiilor formale ale spațiului și timpului Cel mai înalt principiu al posibilității în sine - în raport cu rațiunea - este acesta: întregul set de intuiții este supus condițiilor unității sintetice originare a apercepției Toate imaginile intuiției sunt supuse primului principiu, în măsura în care sunt date, și supuse celui de-al doilea, în măsura în care pot fi conectate printr-o singură conștiință Într-adevăr, Texte dacă ar fi altfel, atunci nimic nu ar putea fi cunoscut sau asimilat, pentru că aceste imagini nu ar avea nimic în comun cu acțiunea apercepției "cred", prin urmare, nu s-ar contopi într-o singură conștiință Intelectul, în general, este facultatea de a cunoaște Aceste cunoștințe coexistă într-o anumită relație cu imaginile date împreună cu obiectul Totuși, obiectul este acela în conceptul căruia se unifică mulțimea intuiției date La rândul ei, orice unificare a imaginilor necesită unitatea conștiinței, care determină relația imaginilor cu obiectul și, prin urmare, valoarea lor obiectivă Prin urmare, numai această unitate face ca aceste imagini să fie cunoscute și tocmai pe această unitate se bazează însăși posibilitatea intelectului Care este unitatea obiectivă a conștiinței de sine Unitatea transcendentala a aperceptiei este unitatea in care multimea data in intuitie este unificata in conceptul de obiect De aceea se numește obiectiv, și ca atare trebuie separat de unitatea subiectivă a conștiinței, care este determinarea simțului interior, în care diversitatea intuiției este dată empiric, având în vedere conjuncția mai sus menționată Dacă pot fi empiric conștient de această varietate - simultan sau secvenţial - depinde de circumstanțe sau de condițiile empirice Prin urmare, unitatea empirică a conștiinței, datorită interconexiunii imaginilor, aparține vizibilului Forma pură a intuiției în timp - înțeleasă pur și simplu ca intuiție în general, include o multitudine dată - este supusă unității originare a conștiinței prin raportarea necesară a diversității intuiției la un unic "Gândesc", așadar, printr-o sinteză pură a intelectului, o sinteză empirică a priori Numai această unitate are o valoare obiectivă, în timp ce unitatea empirică a apercepției - care derivă din prima în anumite condiții în concret - are doar o valoare subiectivă Dacă unul conectează imaginea unui anumit cuvânt cu un lucru, atunci celălalt o conectează cu altul, deci în ceea ce se referă la datele empirice, unitatea conștiinței nu este necesară și nu este universală Immanuel Kant Funcția categorie - aplicată obiectelor de experiență A gândi un obiect și a-l cunoaște nu sunt același lucru Pentru cunoaștere sunt necesare două elemente: în primul rând, conceptul în care obiectul este conceput în general (categoria), și în al doilea rând, intuiția, cu ajutorul căreia este dat obiectul Dacă nimic din intuiție nu ar corespunde conceptului, acesta din urmă ar fi un gând în ceea ce privește forma, dar nimic nu ar fi din obiect, atunci orice cunoaștere devine imposibilă, deoarece nu se poate da nimic la care gândul meu să se aplice Oricare dintre intuițiile noastre posibile este o intuiție senzuală (estetică), prin urmare, gândirea unui obiect în general - prin conceptul pur al intelectului - poate deveni cunoaștere pentru noi în măsura în care conceptul se referă la obiectul simțurilor Intuiția senzorială este fie o intuiție pură (a spațiului și timpului), fie o intuiție empirică a ceea ce este reprezentat direct de simțuri ca fiind real în spațiu și timp Prin definirea intuiției pure, putem ajunge la cunoașterea a priori a lucrurilor (în matematică), dar numai în ceea ce privește forma lor ca fenomene În ceea ce privește posibilitatea de a intui lucrurile în această formă, rămâne încă de decis În consecință, toate conceptele matematice nu sunt concepte proprii, ele se referă la ceea ce poate fi reprezentat în noi sub singura formă de intuiție sensibilă pură Lucrurile din spațiu și timp sunt date însă doar în măsura în care sunt imagini, însoțite de senzații, doar prin imagini empirice Prin urmare, conceptele pure ale intelectului, aplicate intuițiilor a priori (ca și în matematică), oferă cunoștințe în măsura în care aceste intuiții și concepte raționale pot fi aplicate intuițiilor empirice În consecință, categoriile oferă cunoașterea lucrurilor nu prin intuiție, ci prin posibila lor aplicare la intuiția empirică Aceasta înseamnă că ele sunt necesare doar pentru posibilitatea cunoașterii empirice Aceasta din urmă se numește experiență În consecință, categoriile pot fi folosite pentru cunoașterea lucrurilor în măsura în care acestea din urmă sunt percepute ca obiecte ale experienței posibile Kant Critica rațiunii pure ( - , - , - ) HABĂ CRONOLOGICĂ Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Descoperirea Americii; moartea lui Lorenzo Magnificul; Reconquista din Granada - Alexandru al VI-lea, căzut în Carol al VIII-lea al Italiei Florența: execuția lui Savonarola - Iulius al II-lea, Papa Franța-Spania: Tratatul de la Blois Moartea lui Cezar Borgia (Borgia) Liga Cambrai - Anglia: Henric al VIII-lea Luther ( - ) la Roma - al exportului negrilor în America Julius II: Holy League - Leon X, Papa - Franţa Francisc I Carol de Habsburg, regele Spaniei; Pacea de la Noyon (Franța-Spania) - Cortes cucerește statul aztec - Carol al V-lea, împărat Turcia: Suleiman al II-lea Magnificul; Saxonia: discurs de Müntzer; Leon X: Ridică-te, Doamne* Dieta viermilor; Edict împotriva lui Luther - Revolta cavalerilor în Germania - Clement al VII-lea, papa - Gustav I Vasa, regele Suediei - Războiul țăranilor în Germania Bătălia de la Pavia Franța-Spania: Pacea de la Madrid Liga de Cognac Pricul Romei Franța-Spania: Pacea de la Cambrai "Mărturisirea Augsburgului" (Melanchthon); încoronarea lui Carol al V-lea - Pizarro cucerește statul incașilor - Rusia: Ivan IV cel Groaznic Anglia: "Act of Supermatia" Executarea lui T More Argentina: Buenos Aires fondată Paul al III-lea se opune exploatării indienilor (bulla) Ignatius Layola ( - ) ): "Societatea lui Isus" (fondată în ) Ficino completează traducerea și comentariul la Eneada lui Plotin Erasmus din Rotterdam ( - ): ♦Arma războinicului creștin" Erasmus: "Lauda lui Prostia" - Machiavelli ( - ): "Prinţul" şi "Discursuri" - Erasmus: Noul Testament (ediţie critică şi traducere) - Luther: Comentariu la Romani Zwingli ( ) - ) începe să predice la Zurich Luther: "Nobilimii creștine", "Despre robia babiloniană a bisericii", "Despre libertatea unui creștin" Melanchthon ( - ): "Locuri comune" Erasmus: "Convorbiri" Leon Evreul ( - ): "Dialoguri de dragoste" (postum) Calvin ( - ): "Instituția credinței creștine" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Bramante ( - ): Biserica Santa Maria delle Grazia (Milano) Leonardo: Cina cea de Taină (Milano) - Bramante: Capela Tempietgo (mănăstirea San Pietro in Montorio, Roma) - Michelangelo ( - ): ♦David" ? Leonardo: "La Gioconda" - Rafael ( - ): "Școala din Atena" (Gări Vaticane) - Michelangelo: pictura "Capelei Sixtine" - Grunewald (c - ): Isenheim Altarpiece Ariosto ( - ): "Furious Roland" Titian (c - ): "Assunta" - Michelangelo: Noua biserică sacră San Lorenzo (Florența) și mormântul familiei Medici Tițian: "Înmormântarea" - Machiavelli: "Istoria Florenței" ?- Palestrina - Brueghel cel Bătrân (c - ) - Veronese - Rabelais ( - ): "Gargantua și Pantagruel" - Michelangelo: Judecata de Apoi - El Greco - Expediția lui X Columb Vasco da Gama ocolește Capul Bunei Speranțe în drumul său spre India Cabral descoperă Brazilia Henlein: ceasul de primăvară Cabral descoperă Oceanul Pacific Machiavelli: "Arta războiului Durer: "Manual de fortificare a orașelor" Biringuccio: "Despre pirotehnică"; Retik: prima expunere a sistemului Coperaican Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Dieta de la Regensburg; Calvin la Geneva Carol al V-lea: Noi legi (pentru colonii) Pace la Crépy (Franța-Spania) Începutul Conciliului de la Trent - Prima pauză în lucrările Conciliului de la Trent - A doua pauză în lucrarea Conciliului de la Trent - Anglia: Maria Catolică (Tudor) Pacea de la Augsburg - Anglia: Elisabeta I Anglia: "Act of Supremacy" - Franța: Războaiele de religie - Etapa finală a Conciliului de la Trent Răscoala din Țările de Jos - Sfântul Pius al V-lea, căzut în Maria Stuart în Anglia Bătălia de la Lepanto Franța: Noaptea lui Bartolomeu Filip al II-lea anexează Portugalia Republica Provinciile Unite (Olanda) Rusia: Boris Godunov la putere Anglia : decapitata Maria Stuart - Franța: Henric al IV-lea Franța: "Edictul de la Nantes"; pace la Vervain - Anglia: James I Stuart Rusia: Boris Godunov a murit - Rusia: "Timpul necazurilor" Germania: Uniunea Evanghelică Bodin ( - ): "Șase cărți despre republică" Montaigne ( - ): "Experimente" Bruno ( - ): "Despre umbrele ideilor" Bruno: "Despre cauză, început și unu", ♦Despre infinit, univers și lumi", ♦Feast on Ashes" Bruno: "Despre entuziasmul eroic" Telesio ( - ) ): "Despre natura lucrurilor după propriile sale principii" Montaigne: "Experimente" (ediția finală) Botero ( - ): "Despre întemeierea statului" Bacon ( - ) : "Experimente"; Suarez ( - ): "Discursuri metafizice" Campanella: "Orașul soarelui" Bacon: "Refutarea filozofiilor" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie - S Giovanni della Croce Michelangelo începe lucrările la Catedrala Sf Petru la Roma - Tereza de Avila ( - ): "Drumul spre perfecțiune" - Lope de Vega - Monteverdi - John Donne - Rubens Tasso ( - ): ♦Jerusalem Delivered" (poezie scrisă între și ) Accademia della Crusca (Florența) - Poussin (din la Roma) Shakespeare: "Richard II" Shakespeare: ^Henry IV" - Borromini - Velasquez - Caravaggio ( - ): ♦Conversia lui Saul", ^Răstignirea Sf Petru " Shakespeare: ♦Hamlet Caravaggio: ♦Madonna of the Pilgrims Cervantes ( - ): Don Quijote (part one) Shakespeare: ^King Lear, Macbeth - Rembrandt Copernic ( - ): "Despre revoluțiile sferelor cerești"; Vesalius: "Despre structura corpului uman" Cardano: "Marea artă" (algebră) G Agricola: "Geologie și mineralogie"; Fracastoro: * contagia" Reinhold: ♦Tabelele prusace" J della Porta: "Despre fizionomie" Reforma calendaristică (Papa Grigorie Brahe ( - ): sistem complet heliogeo-centric al lumii Dx della Porta: ♦Natural Magic" (ediție extinsă) Galileo ( - ): "On Motion" Barlow: ♦Remembrance Book for Navigators" Gilbert ( - ): "On the Magnet" Roma: Accademia dei Linci (Academia de științe naturale ) Kepler: "Noua astronomie" Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Germania: Liga Catolică - Franța: Ludovic al XIII-lea - Suedia: Gustavus Adolf Primul proces împotriva lui Galileo - Războiul de treizeci de ani: perioada Boem-Palatinat Bătălia de la Muntele Alb - Urban al VIII-lea, Papa - Războiul de treizeci de ani: perioada daneză - Anglia: Carol I - Războiul de treizeci de ani: perioada suedeză - Christina Augusta, Regina Suediei Al doilea proces împotriva lui Galileo - Războiul de treizeci de ani: perioada franco-suedeza Anglia: Parlamentul scurt; Parlament lung ( o - ) - Prusia: Friedrich Wilhelm - Anglia: Războiul Civil Franța: Regența Annei de Austria; Mazarin (d ) Napoli: rebeliunea lui Masaniello Pacea din Westfalia Franța: Fronda parlamentară și Fronda prinților Anglia: ♦Navigation Act - Războiul anglo-olandez Cromwell, Anglia: Lord Protector - Războiul de Nord (primul) Franța-Spania: pacea din Pirinei - Anglia: Carol al II-lea Stuart (restaurare) - Franța: Ludovic al XIV-lea - Al doilea război anglo-olandez - Franța: Războiul revoluționar - Războiul franco-olandez din Boehme ( - ): ♦Aurora, sau zori în ascensiune"; Suarez: ♦Despre legi" Galileo: ♦Scrisoare către Castelli" - Campanella: ♦Teologie" Galileo: ♦Mesaj către Marea Ducesă Christina", ♦Scrisoare către Monseniorul P Dini" Bacon: ♦New Organon" Bacon: "Despre demnitatea și înmulțirea științelor" Grotius ( - ): ♦Cadra războiului și păcii" Bacon ♦Noua Atlantida" (postum) - Descartes (Cartesius) ( - ): ♦Reguli pentru îndrumarea minții " Descartes: ♦Lumea, sau tratat despre lumină" Descartes: ♦Discurs despre metoda " Campanella: ♦Metafizica" Jansenii ( - ): ♦Augustin" Descartes: ♦Reflecții metafizice" Hobbes ( - ): ♦Despre cetățean" Descartes: ♦Începuturile filozofiei: ♦Gassendi: viaţa şi manierele lui Epicur" Hobbes: ♦Leviathan" Pascal ( - ): ♦Memorial" Hobbes: "Despre corp" - Pascal: ♦Scrisori către un provincial" Hobbes: "Despre om" Spinoza ( - ): ♦Tratat despre îmbunătățirea minții" Arno și Nicole: ♦Logic" Leibniz ( - ) ): "Despre arta combinatorie" - Pascal: "Gânduri" (postum) Spinoza: ♦Tratat teologic și politic " Pufendorf ( - ): ♦Despre dreptul natural și internațional" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Monteverdi: Orpheus Shakespeare: Sonete Cervantes: Don Quijote (partea a doua) S Giovanni della Croce: lucrări spirituale Sarpi ( - ): "Istoria Conciliului de la Trent" Marino ( - ): "Adonis" - Bernini ( - ): baldachin în Catedrala Sf Petru la Roma Rembrandt: "Lecția de anatomie a doctorului Tulp" - Vermeer Calderon de la Barca ( - ): ♦Viața este un vis" Corneille ( - ): "Sid" Corneille: "Horace", "Cinna" Corneille: "Polyeuct" : Fântâna celor Patru Râuri din Piazza Navona (Roma) - Bernini: Colonada Sf Petra (Roma) - Alessandro Scarlatti Molière ( - ): Tartuffe La Rochefoucauld: Maxims Moliere: The Misanthrope Milton ( - ): Paradise Lost Racine ( - " ): "Britanic" : "Negustorul din nobilime" Moliere: "Pacient imaginar" - Vivaldi - Yuvara Galileo: telescop; The Starry Herald Kepler: Dioptrics Santorio: Thermoscope Napier: Description of the Amazing Table of Logarithms Harvey ( - ): Circulation - Kepler: "Reducerea astronomiei copernicane"; Snellius: legea refracției luminii Kepler: "Armonia lumii" Harvey ( - ): "Despre mișcarea inimii" Harriot: "Practica artei analitice" Galileo : "Dialog asupra celor două sisteme principale ale lumii - Ptolemaic și Copernic Cavalieri ( - ): "Geometrie" Galileo: "Convorbiri și demonstrații matematice" Pascal: "Experiență în teoria secțiunilor conice" Pascal: maşină de adăugare Huygens ( - ): ceas cu pendul ; Florența: Accademia del Cimento (societatea oamenilor de știință naturală) Malytigi: observarea la microscop a circulației capilare Royal Society of London Grimaldi: difracția luminii Paris: Academia de Științe; Magalotti: termometru cu scară Newton ( - ): "Metoda fluxurilor și seriilor infinite" Leibniz: construcția unei mașini de calcul Newton: "O nouă teorie a luminii și a culorilor" Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Anglia: Testact (Act of Oath) Malebranche: "Tratat despre natură și grație" Ludovic al XIV-lea: "Declarația clerului gallican" Turcii asediază Viena Ludovic al XIV-lea abrogă "Edictul de la Nantes" - Anglia: Iacob al II-lea Liga din Augsburg Anglia: "Revoluție glorioasă" - Prusia: Frederic I - Rusia: Petru I cel Mare - Războiul de succesiune spaniolă Britanicii ocupă Gibraltar Pacea de la Utrecht - Prusia: Friedrich-Wilhelm I Pacea de la Rastadt; Anglia: George I, începutul dinastiei hanovriene - Franța: Ludovic al XV-lea - Războiul de succesiune poloneză Pacea de la Viena - Malebranche ( - ): "Despre căutarea adevărului * Malebranche: "Tratat de morală" Leibniz: "Discurs despre metafizică" Malebranche: "Convorbiri despre metafizică și religie"; Locke ( - ): Letters on Toleration Locke: An Essay on Human Understanding, Two Treatises on Government* Locke: Thoughts on Education Bayle ( - ): "Historical and Critical Dictionary"; Leibniz: "Noul sistem al naturii"; Locke: "The Reasonableness of Christianity" Toland ( - ): "Christianity Without Mysteries" Bayle: "Historical and Critical Dictionary" (a doua parte) - Leibniz: "Noi experimente asupra înțelegerii umane" (publicat postum în ) Mandeville ( - ): "Fabula albinelor" Leibniz: "Teodicee"; Berkeley: "A Treatise on the Principles of Human Knowledge"; Vico: "Despre înțelepciunea antică a italienilor" Collins ( - ): "Discurs despre gândirea liberă": Berkeley: "Trei conversații între Hylas și Philonus" Leibniz: "Principii ale naturii și ale grației", " Monadologie" Montesquieu ( - ): "Scrisorile persane" Vico: "Fundarii unei noi științe a naturii generale a națiunilor" (prima versiune) Wolf ( - ): "Logica"; Hutcheson ( - ): On the Nature and Manifestation of Affects* Vico: The Foundations of a New Science (Second Edition) Berkeley: Alciphron Voltaire ( - ): Philosophical (or English) Letters " Wolf: "Teologie naturală" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Racine: Phaedra S-a născut J S Bach (d ); născut D Scarlatti (d ); născut Handel (m ) La Bruyère ( - ): "Personaje" Arcadia (academia literară, Roma) - G B Tiepolo - Vanvitelli - Pergolesi Pop ( - ): "Răpirea unui lacăt"; Yuvara continuă să construiască Biserica din Superga lângă Torino Defoe ( - ): Robinson Crusoe Bach: The Brandenburg Concerto Giannone ( - ): Civil History of the Kingdom of Napoli Swift ( - ): "Călătoriile lui Gulliver" - Haydn - Piermarini Huygens: "Pendulum Clock" (ediția a doua, extinsă) Leeuwenhoek a examinat spermatozoizii la microscop Borelli ( - ): "On the motion of animals" Leibniz: "O new method of maxima and minime" Newton : "Principii matematice ale filosofiei naturale" Huygens: "Tratat despre lumină" (teoria undelor); Papen: motor cu abur Tschirnhausen: porțelan (în Europa) Newton: "Optics" Berkeley ( - ): "An attempt at a new theory of view" Newcomen: steam engine; Leblon: imprimare tricoloră (gravură) Fahrenheit: termometru cu mercur Wyatt: mașină de filat Linnaeus: "Sistemul naturii" Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie - Războiul de succesiune a Austriei - Austria: Maria Tereza - Prusia: Frederic al II-lea Cutremur la Lisabona Războiul de șapte ani Anglia ia Canada din Franța Portugalia: expulzarea iezuiților Rousseau: "New Eloise" - Rusia: Ecaterina a II-a cea Mare Pacea de la Paris și Hubertsburg Genova cedează Corsica Franței Napoleon Bonaparte s-a născut Prima împărțire a Poloniei Hume ( - ): Tratat despre natura umană; Baumgarten ( - ): ♦Metafizica" Voltaire: "The Foundations of Newton's Philosophy" Hume: "Esees" Berkeley: "Seiris" Diderot ( - ): "Whought Philosophical " Hume: "Un studiu asupra minții umane"; Diderot: "Scrisoare despre orbi"; Montesquieu: "Despre spiritul legilor"; La Mettrie ( - ): The Man-Machine Rousseau ( - ): Discourse on the Arts and Sciences Hume: An Enquiry into the Principles of Morals; "Dialoguri despre religia naturală" (publicat postum) - "Enciclopedia" (D'Alembert: "Eseu despre originea și dezvoltarea științelor", articol introductiv) Hume: "Reflecții politice" Condillac ( - ): "Tratat despre senzații"; Rousseau: "Discurs despre originea și fundamentele inegalității"; Hutcheson: "A System of Moral Philosophy" (postum) Kant ( - ): "The General Natural History and Theory of Heaven"; ♦Noua iluminare a primelor principii ale cunoașterii metafizice" Mendelssohn ( - ): "Dialoguri filosofice" Hume: "Istoria naturală a religiei" Helvetius ( - ): "Despre minte"; Baumgarten: "Estetica" - Condillac la Parma d'Alembert: "Elemente de filosofie" , Rousseau: "Despre contractul social"; ♦Emil"; Voltaire: "Tratat de toleranță religioasă" Kant: "Singura bază posibilă pentru demonstrarea existenței lui Dumnezeu" Lessing ( - ): "Laocoon"; Kant: "Visele unui spiritist" Mendelssohn: "Phaedo" Kant: "Despre forma și principiile percepute" (disertație); Holbach ( - ): "Sistemul naturii" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie - Muratori ( - ): "Antichități medii italiene" - Paisiello D Bernoulli: idei cinetice despre gaze; "Hidrodinamică" Spânzurătoarea (Gentsman): metoda creuzetului pentru producerea oțelului turnat - Muratori: "Analele Italiei" Celsius: scara temperaturii d'Alembert: "Tratat de dinamică" Klogshggok: "Messiad" (ediția finală: ) - Cimarosa Gray ( - ): "Elegie" Galiani ( - ): "Pe bani" Goldoni ( - ): "Cărciumar" - Hume: "Istoria Angliei" Londra: British Museum - Mozart Kant: "Despre cauzele cutremurelor"; "Noi remarci pentru explicarea teoriei vânturilor"; "Aplicarea metafizicii la filosofia naturii* Voltaire: "Candide" Goldoni: "Samodurs" Gluck ( - ): "Orpheus"; Goldoni: "Încărcările de la Chiogina" Parini ( - ): "Dimineața" Winckelmann ( - ): "Istoria artei antice" - Revista "Cafenea" (Milano) Parini: "Amiază" - Genovesi ( - ): "Lecții de comerț" Lessing: "Minna von Barnhelm" Lessing: "Emilia Galotti" Galiani: "Despre comerțul cu cereale" P Verri ( - ): "Reflecții asupra economiei politice" Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Clement al XIV-lea dizolvă Societatea lui Isus Ludovic al XVI-lea, regele Franței; Prima convenție în Philadelphia A doua convenție în Philadelphia; Războiul revoluționar începe în Al treilea congres din Philadelphia; "Declarația de independență" SUA Tratatul de la Versailles: recunoașterea independenței Statelor Unite ale Americii - Austria: Iosif al II-lea SUA: Constituția Revoluția Franceză: "Declarația drepturilor omului și cetățeanului" Franța: reforma bisericii - Austria: Leopold al II-lea Franța: Constituția (prima) Franța: Război cu Austria, începutul republicii, Valmy Franța: Constituție (a doua), teroare A doua împărțire a Poloniei Franța: reacția termidoriană A treia împărțire a Poloniei; Franța: "Constituția Anului III", Director Napoleon în Italia Pacea de la Campoformia P Verri: "Despre natura plăcerii și a tristeții" Lessing: "Nathan cel Înțelept" Lessing: "Educație" al rasei umane" Kant: "Critica rațiunii pure" Kant: "Prolegomene la orice metafizică viitoare" Kant: "Ideea istoriei universale în planul civil mondial", "Ce este Iluminarea?" Kant: "Fundamentals of the Metaphysics of Morality" Kant: "Critica rațiunii pure" (ediția a doua, revizuită) Kant: "Critica rațiunii practice" Kant: "Critica judecății capabile" Kant: "Religia numai în limitele rațiunii" Kant: "Metafizica moralei" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Macpherson ( - ): "Scrierile lui Ossian, fiul lui Fingal" (ediția finală) Goethe ( - ): "Suferințele tânărului Werther", "Prometeu" Alfieri: "Despre tiranie " (tipărit în ) Schiller ( - ): "Tâlhari": Canova ( - ) la Roma Alfieri: "Saul" David ( - ): "Jurământul Horaților" Mozart: "Căsătoria lui Figaro" Alfieri: "Mirra"; Schiller: "Don Carlos"; Mozart: "Don Giovanni" Goethe: "Elegiile romane" Mozart: "Flautul magic" David: "Moartea lui Marat" Smith ( - ): "Studii asupra naturii și cauzelor bogăția națiunilor" Lavoisier: Theory of Combustion - Filangieri ( - ): "Știința legislației" (în volume) Frații Montgolfier: balon; Kort: laminarea fierului modelat (cu ajutorul rolelor speciale) Minkelars: iluminat cu gaz Carustru: mașină de țesut mecanic Galvani: "electricitate animală" Utilizarea baloanelor în scopuri militare Brama: presa hidraulică Senefelder: litografie INDEX DE NUME Abenragel Augustin , , , , , , , , , - , , , , , , , , Averroes , , , - , Avicebron , Avicenna , Avraam , , Aurelius Marcu Agassi Joseph Agrippa , - , , Aquapendente , Toma d'Aquino , Alexandru cel Mare , Alexandru Pop Alexandru VI , Alexandru VII , Alberti , , , Alhazen Algarotti , , Alfonso X , Anaxagoras , Anselm D'Aosta , Aristotel , , , , , , , , , , - , - , , , , , , , - , , , , , , , , - , - , , , , , , , , - , , , - , , , , , , , , , , , , - , - , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , - , , , , Arnaud Antoine , , , , , - , - , Arnobiy Arouet Francois Marie (vezi Voltaire) Arhimede , , , , , , , Afrodisia Alexandru Barlow Barrow , , , , Butler , - , Baumgarten Alexander - , Bayle , , - Beccaria , , , , , - , , Beckman Cardinalul Bellarmino , , - , , , Boehme , Bentham Bentley , Bergerac Cyrano Berkeley , , - , , , , , , , - Bernoulli , Biringuccio Bodin Jean , Boyle Robert , , , , , , , , , , , , , Bolingbroke , Bolzano Bernardo Bonaventura St Bonnot Etienne (Condillac) Borelli , , , Borelli Alfonso , Bossuet Botero Giovanni Brahe Tycho , , - , , , , , Brown Peter Brown Thomas - Brunelleschi Bruni Leonardo , - , Bruno Giordano , , , , , - , , , , , , Bacon Francis , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Bacon Roger Buffon , , Valla Lorenzo , Vallisnieri Antonio Valturio Wazenrode , Vesalius Andreas , Verri Alessandro , , Verri Pietro , , - Vico Giambatista - , Vitruvius Wojciech Brudzew Voltaire , , , , , , , - , , - , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , - , , , , , Wolf , , , , - , Gadamer Hans Georg , Galen Claudius , , , , , , , , Galiani Ferdinando , , , Galileo Galileo , , , , , , , , - , , , - , , , , , , , , , - , , - , , - , , - , , - , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , Halley Edmund , , Harvey William , , , - , , , Harriot T Gartley David , Garen E - , , , , Gassendi Pierre , , , , - , , , Hegel G W F , , , Heisenberg Werner Gaylinks Arnold - Helvetius Claude Adrian , , , , , , , , - , , , , Henric al III-lea , Henric al VIII-lea Heraclit din Pont Heraclit din Efes Hermes Trismegistus - , - , , , , , , , , , , , Heinrich Hertz Gibbon Edward , Gilbert David , Gilbert William Hippocrates of Cos , , Hobbes Thomas , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Holbach Paul Henri , , , , , - , ? Homer , , , , , , , Horace Grimm Friedrich M , , Grotius Hugo - , , , , Hooke Robert - , , , , Gus ian Huygens Christian , , , , , , d'Alembert Jean , , , , - , , - , , , , , , , , , Dante , , , Darwin Charles , , Desiderius Erasmus Descartes René (Cartesius) , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Democrit din Abder , Demostene din Atena Giannone Pietro , James R , , Genovesi Antonio - Gentile Alberico Giovanni Battista della Porta , , Digges Thomas Diderot Denis , , , , , , , , - , , - , , , , , , , , Cardinalul Dini Pierre , , Diodor Siculus Dionisie Areopagitul , , , Duns Scot John Duheim Pierre , Durer A Eudox din Cnidus Euclid , , , , , , , , , , , , , , , , , Eustachius Bartolomeo Ecaterina a II-a Elisabeta I , , , , Zopyr Zoroastru (Zarathustra) , , , , , , Ieremia Isus , , , , , , , , , , , , Iket din Syracuse Papa Inocențiu X Ioan Botezătorul , , Iuda Abarbanel Cavalieri Bonaventura Casanova J Calvin Jean - , , , , , , Campanella Thomas , , , , - , , , , Kant Immanuel , - , , , , , , , , , , , , , , , , - Cardano Gerolamo - , , , Karl , , Carol al VIII-lea Cartesius (vezi Descartes) Cassirer Ernst , , , , , , , - , , , Castelli B , , , Quintilian , Kepler Johannes - , , , , , , , - , - , , , , , , Clark Samuel , - , Clauberg Johann , Clement VIII Knutzen M Cosimo II Medici , , Koire A NR, , , , , , , Cola di Rienze , Collins Anthony , , - , , , Colombo Realdo , Columbus Christopher Condillac Etienne B , , , - , , , , Constantin Împăratul , Conti Antonio Copernic Nicolae (Niklas) , , , - , , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , Cordemois , Cornelius Thomas , , , Christeller P - , Cromwell Oliver , Quine W van Orman Kuzansky - , Cousin Victor Kierkegaard Soeren , Cadworth Robert , Lagrange J L , Lactantius Firmian , , Lambert I G Lange , Lanselo K Laplace P Lavater J K Laforge L de , Leeuwenhoek Anton , , Leibniz , , - , - , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Lenin V I , Leon Evreul (Iuda Abarbanel) , Leonardo da Vinci , , , - , , , Lessing Gotthold Ephraim , - Loyola Ignatius Locke John , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , Christine de Lombardi de Montana (Ludovic de Montana) ) Lucretius Kar , , , Lull Raymond , , Ludovic al XIII-lea Ludovic al XIV-lea , , , Ludovic al XV-lea Luther Martin , - , , , , , , , Magalotti, Lorenzo , , Maimonides Moise Machiavelli Niccolò - , , Malebranche Nicolas - , , , , , , , , , Malpighi Marcello , , Mandeville Bernard , , , - Manetti Giannozzo , Mannheim Karl Marivo Marx Karl Mach Ernst , , , Mazzoni Jacopo Medici , , , , , Meyer G F Meinecke Friedrich Mendelssohn M , , Mersenne M , , - , , , Mises Richard Michelangelo Mill John Stewart Mittner L , Moise , , , Molinet , , Moliere J B Montaigne Michel - , , , , , Montesquieu Charles Louis , , , , , - , , , Mai multe Thomas - , Mozart Wolfgang Amadeus Moore Henry , , , Muratori Ludovico , Muller I , Nicholas Christoph Friedrich Nicole Pierre Friedrich Nietzsche , , Novara Domenico Maria , , Nodul G Norman R Newton Isaac , , - , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , Ockham William , , , , , , , , Oldenburg G Osiander Andrey , , , , Otred William Sfântul Paul , , , , , , , , , , , Paul al III-lea Papa , Paracelsus Theophrastus von Hohenheim , , , - , , , , , Pascal Blaise , - , , - , , , Pascal Etienne Pelagius Perrier Gilbert , , Petru Apostolul , Petru cel Mare Petrarh , , , , - , Picard Jean Pico della Mirandola , ​ - , - , , , , , , , Pico Claude Piers Charles Pitagora - , , , , , , , , , , , Platon , , - , - , , - , , , , , , , , , , , - , - , , - , , , , , - , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , Barajele , , , , , , , , , , Plutarh , Popper Karl , , , , , , , , - , Porta Giovanni della , , , - , Protagoras din Abder Ptolemeu , , , , , , - , - , - , , , , , , Pufendorf Samuel Piermarini J , Russell Bertrand , , Redi F , Reimarus G S , , Reingold E Reuchlin I , Citiți Thomas - Rinaldini Carlo Richelieu A , , Robertson W Robespierre M Rotterdam - , Rudolf al II-lea Habsburg , , - Rousseau Jean-Jacques , , , , , , , - , , , , Savignen (Bergerac Cyrano) Sagredo J , , , , , Salviati F - , - , , Sacy L de , Swedenborg E Swift Jonathan , , , Seneca Lucius Annaeus , Servet M , , Scott , , , , , , Smith Adam Socrate , , , , , , , , , , , , , , , , , , Saussure Ferdinand Spinoza Benedict , , , , - , , , , , , , , , , , , , Stuart Dugald - Tacitus P Cornelius , - , , Telesio B , , , - , , , , , Tyndall M , - Toland John , , - , Thomasius Christian , ​ , - Torricelli E , , , , , , , Trismegistus Hermes - , , , , , , , , , , Whitehead A N , Wycliff John Wollaston William Papa Urban al VIII-lea , , , , Whewell W , Thales din Milet , Falopius Gabriel , Călugăr Fardella, astronom Feyerabend Paul , Feuerbach Ludwig Ferguson Adam Ferdinand al Austriei , , , , Ferma Pierre , , , Fernel Jean , Filangeri Gaetano , Fichte Johann Gottlieb , Ficino Marsilio , , , - , , , , , , - , , , Fludd R Toma d'Aquino , , , , , Fontenelle Bernard , , Foscarini A Foster James Fra castor Gerolamo , , , , Frank Philip Frank Sebastian Franklin Benjamin , Sfântul Francisc Francis van den Enden Francisc I regele Friedrich II , , , , , Frizi Paolo Tucidide al Atenei Hutcheson Francis , - , , Chomsky Noem Hristos Isus , , , , , , - , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Zwingli Ulrich - , Caesar Gaius Julius , Cicero Mark Tullius , , , , , , , , , Cesalpino Andrea , Cesi Federico filantrop , , Camerele Efraim Schelling Shaftesbury Anthony Ashley , , , , , , - , Schleiermacher Friedrich , Schlick Maurice Schultz Franz Albert Edward al VI-lea , , Euler L Einstein Albert , , , , Eckhart Meister Epicur din Samos , , , , , , , , Erasmus din Rotterdam - , , , , , , , Eriugena Scott Hume David , , - , , , , , , , , Jacobi F Dario Antiseri și Giovanni Reale Filosofia occidentală de la origini până în zilele noastre De la Renaștere la Kant tradus și editat de S A Maltseva Editor N I Iovchak Layout E L Krivushin Predată în platou Semnat pentru publicare la Nr Comanda Format x / Hartie offset g Usl cuptor l Tiraj exemplare SRL "Editura" Pnevma " Licență LP din aprilie , Sankt Petersburg, Petrodvorets, Botanicheskaya - - , număr de telefon / - - , e-mail: svetlana maltseva@paloma spbu ru cu calitatea transparenţelor oferite în SA "Mozhaisk Printing Plant" , Mozhaisk, st Mira, 